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सत्यानन्दग्रन्थमालायाः प्रथमं पुष्पम्‌ 


जगद्गुरुश्षीमदाद्यराङ्कराचायंप्रणीतं 


रह्मसत्रशाङ्करभाष्यम्‌ 


श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायंवय्यं- 
श्रीसत्यानन्द-सरस्वती-स्वामिभि- 


विरचितेन माषाचुवादेन तेरेव स्वामिवय्ये विरचितया 
सत्यानन्दी-दीपिक्या च ` 


समरड्कृतय्‌ 


` प्रकाशनस्थान :-- 


गोविन्दमठ, टेढ़ीनीम, वाराणसी-२२१०१०. 
- (भारत) 


२५ हे 
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प्रकाशक ।- 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती 
गोविन्दमठ, टेढोनीम, वाराणसी 


[ & अस्य ग्रन्थस्य पुनमुद्रणाधविकारः स्वायचीकृतः ] 


| चतुर्थावृत्ति 
दीपावली सं० २०४० 
मूल्यम्‌ : २० ४५.०० 


प्राप्तित्थान ।- 
( १) गोविन्दमठ, टेढीनीम, वाराणसी 
(२) स्वामी सूरतगिरि बंगला, कनखल ( हरिद्वार ) 
(३) मन्दिर पञ्चवकत्र जम्मू-तवी ( जम्मू-कश्मीर ) 


मुद्रक :- 
स्काई लाक प्रिटसं 
११३५५ ईदगांह. रोड, 
नई दिल्ली-११००५५ 


सम्मतिः रोहन 

अनादाविह संसारे सुखस्यानन्तरं दुःखं दुःखस्यानन्तरं सुखं च अनुमवन्ति सर्वे जीवाः । 
न वाब्डन्ति दुःखानुभवस्‌, अनमीप्सितस्यास्य दुःखस्यानुमवे कारणं नानाजन्मा्जितबृजिनब्यूह 
एव । इजिनञ्च आगमेनिंषिद्वानां कमणामनुष्ठानेन । निषिद्धानुष्ठाने च रागद्वेषौ हेत मवतः । 
रागद्वेषयोश्र हेतुर्मोहो मिथ्याज्ञानस्‌ । सवंस्याप्यनर्थस्य मूळ मवति मिथ्याज्ञानम्‌ । 

RE किं नास मिथ्याज्ञानम्‌ ? अतस्मिस्तदबुद्धिः । शरीरेन्द्रियादिषु आस्मतादास्म्पबुद्धयुदयो दि 
हेतुः। आत्मा च सद्चिदानन्दस्वरूपोऽपि अनेनामिमानेन दुःखमनुभवति। तस्य दुःखस्य परिहारः 
आस्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञानेनेव । ज्ञानादेव तु कैवल्यस्‌ , “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय? इत्यादिश्रुतेः । 

, आत्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञानयुपनिषदां विचारतः सम्मवति । विचारश्च अनवगतन्यायानां 
सुतरां न सवति । सगवान्बादरायणः स॒यक्षू नुपकरिष्णुः न्यायनिर्णायकानि सूत्राणि प्राणेषीत्‌ । 
भगवान्‌ लोकशङ्करः श्रीशङ्कराचायः सरसमधुरैगमीरैश्व वचोमिस्तानि वित्रोय मन्दानन्वग्रह्मात्‌। 
तदेव च शारीरकमाष्यं मुमुक्कुजनादरणीय विद्वद्विरमिनन्द्नीयञ्च । 

अदढसुरसरस्वतीपरिचयानां तस्वडुसुस्सूनां सुल मावगाहाय श्रीसत्यानन्दुसरस्वतीर्वामिनः 
साष्यस्य प्रतिपदं हिन्दीमाषानुवादं विरचितवन्तः ।, साव्यतात्पयंस्य गाढावगतये पञ्चपादिका- 
सासती-रल्प्रसादीनां पुरातनानां व्याख्यानानां तात्पय संग्रह्म 'सत्यानन्दी-दीपिका नाम्नीं हिन्दो- 
रीकासारचय्य भाष्यानुवादेन सह संयोज्य प्राकाशयन्‌ । अनुवाद टीकाञ्च तन्न तत्रावलोक्य- 
शाखसम्प्रदायानुसारिताम्‌ अवगत्य वयं मोदामहे । आशास्महे च ससक्ष जनोपकृतये बिरचितोऽयं 
ग्रन्थः श्रीशारदाचन्द्रमौढीश्वरयोरकम्पानुकस्पय। सव त्र प्रकाशताप्तिति । 
अभिनवविद्यातीर्थमहाभागानां 
श्ुज्धे रोपीठाधीश्व राणां जगद्गुरुथङ्कराचायं-मगवसादानास्‌ 
तत्र भवद्भिः शङ्करावतारैमंगवसपादैराद्यञचङ्कराचायंवयैर्विरचितस्य शाङ्करमाष्यस्य विशादाय- 
प्रतिपादनपरं श्रीमस्स्वा मिसत्यानन्दसर त्वती-प्रणीत॑ सुललितं व्याख्यान मस्मामिरायोपान्तमवा- 
छोकि । आध्याशयप्रकाशकमेतादइशं व्याख्यानं नाद्यावधिइग्गोचरतामस्माकसुपगतमिति भं मोदामहे 
चयम्‌ । अद्वेतवेदान्तजिज्ञादूनामन्तेवासिनां सहात्मनाब्चेदं व्याख्यानमतीवोपकारकं भविष्यतीति 
दढोऽस्माकं विशालः । माष्या्थस्फोटनङृहाखेनानेन व्याख्यानेन साकं सत्यानन्दी-दीपिकाख्या 
साष्यमावाथंदीपिका या व्याख्या स्वामिमहामागैयोजिता तया सुवर्ण सौरममिव अन्यगौरवमतीव 
चड्धमानमवलोक्यते । सरस्वतीमहामागानामयं प्रयतः जिज्ञासुअनानामत्यन्तोपकारी सवया 
. प्रशंसनीयतम इति नास्त्यत्र मनागपि सन्देहादसरः । इदं अन्थरल्षं संग्राह्मस्‌, पठनीयम्‌, प्रचारणीयं 
चेति संमन्यते । महामण्डळेश्वराणां श्रीस्वामिकृष्णानन्दमहाभागानां 
निवाणपीठाचायाणास्‌ । 
सवंदशनेघु दशनीयतभस्य दशेनश्चेऽस्य वेदान्तद्शनस्य श्रीलशक्कराचाय-प्रणीतस्य महः 
सूत्रशाङ्करमाष्यस्य गस्मीराथरल्राणंबायमानस्य उपरि निखिढशाखनिष्णातेन परोपकृतये 'रतवतेन 
स्वामिश्रीसत्यानन्दुसरस्वतीमहोद्येन निखिल माष्य मावावबोधिनी विविधचिरन्तनव्याख्यातारगर्मा 
हिन्दीमयी सवंसुबोधा काप्यपूर्वव्याख्या प्राणायि । द 
एनया टीकया साकं स्वरचिता 'सस्यानन्दी-द्ीपिका'र्यच्याख्या समयोजीति सुवण- 
सौरमयोगः समजनि. माष्यतात्पर्यात्यन्तविशदीसवनेनेति । भाष्यस्य सरळतमज्याख्याप्रणयनेन तस्व- 
जिज्ञासुजनताया महालु पकारो व्यधायि स्वामिवर्येः । द रर 

“स्वाथेंषु को मत्सरः' इति मामतीकारोक्तसदुक्तिरीत्या आत्सकत्याणकासग्रन्योञ्य ग्रामः 

पठनीयः प्रचारणोयश्रेति संमन्यते । 


स्वामिभागवतानन्दमहामण्डलेश्वराणां 
काव्य-सांसुय-योग-न्याय-बेद-वेदान्ततीय-वेदान्तवागीश, - मीमां लाभूषण- 
वेदरत्दशनाचायति' 


यँति-विविधविर्दुविसूषितानास्‌। कनखछ; ( हरिद्वार) 


(४४८८) 
श्रीमऱ्हिः शङ्करमगदत्पादेविरचितस्य ब्रह्मसूत्राणां श्ारीरकमाष्यस्य स्वामिश्रीसत्यानन्द- 
सरस्वतीभिविप्रणीतः राष्ट्रमाषायामनुवादः सत्यानन्द्याख्यव्याख्यासहितः स्थालीपुछाकन्यायेन मयाव- 
लोकितः ।। भाष्यस्य व्यास्यानुव्याख्यादीनां बाहुल्ये सत्यपि तेषां देवमाषायां निबद्धतया प्रायस्तर्क- 
ककेशतया च राष्ट्रमाषामाषिणां सुकुमा रमतिजिज्ञासुनामनघिंगम्यतया ग्रन्थस्यास्य समुभयोगः विद्यते 
एव । अनुवादकस्य वाक्‌सरणिः सरळापि गम्मीराथंप्रकाशनार्हा । संक्षेपेण चेदान्ततत्वविविदिषूणां कृते 
महानयपुपकारो विहितः श्रीर्मा स्वामिमहोदर्यः । अस्य भूयान्‌ प्रचारो भवेदिति श्रीविर्वेश्वर- 
चरणान्तिके प्राथंना । 

विदवन्सूर्धन्यानां पद्मविभूषणानों महामहोपाध्यायडा०श्रीगोपीनाथकविराजमहोदयानाम्‌ 
श्रीमड्धि: १०८ श्रीवि्भुषित: स्वामिसत्यानन्दप्रस्वतोमहोदयरनुष्ठितः प्रसन्नपदगम्मीरस्य 
भगवत्पादोपज्ञस्प द्यारीरकमाष्यस्य राष्ट्रभाषानुवाद: सत्यानन्दीदीपिकान्वित: समग्रोषपि आचूलमुल 
श्रतः परिशीलितश्च । अस्मिन्ननुवादेञनुवादकमहामार्गः 'नामूलं लिख्यते किञ्जित्‌ नानपेक्षितसुच्यते ! 
इृत्यमियुक्तवचनं सवथा परिपालितमित्यहं मन्ये । महता परिश्रमेण महान्‌ दुरवगाहोध्य ग्रल्थ राशि- 
रनूदितः । यद्यपि प्राषीनेबंहुमिरवेदान्तविद्यारसिकेरनूदितमिद भाष्य न्यूनतादिदोषबहुलमरभ्यं च 
दृश्यते । तेषां दोषाणामस्मिन्‌ ग्रम्थे मनागपि लेशो नास्तीति प्रमुदितं मे मानसम्‌ । अनेन ग्रन्थेन 
प्रियपाठकानां राष्ट्रभाषाविज्ञानां भारतीयानां नृथां नारीणां च चेदान्तविद्यानुश्रीछने कतानमानसानां 
तत्त्वज्ञानसाधने भूयानुपकारः स्यादिति विश्वसिमि । अन्ते च भगवन्तं करुणावरुणालयमन्नपूर्णा- 
जानिमम्यथंयेऽस्य ग्रन्यस्य सवत: महत्तरः प्रचारः स्यात्‌, स्वतन्त्रे मारते सर्वे मानवा एतद्द्वारा आस्म- 
विद्यारसमनुभवन्तु अन्यकतुंमंनोरथतरं फलेग्रहि च कुवंन्तु इति । भगवदनुकम्पया डिगुणतोत्साहाः 
स्वामिमहोदया दोघंमायुष्यभारोग्य चोपलभ्य उपनिषदां गीतायास्च शाङ्करमाष्यस्य राष्ट्रमाषानुवादं 

विघाय जनताया उपकारवार व्लिन्वन्त्विति शम्‌ । 
सुन्रहमण्यशाख्िणो मीमांसावेदान्ताचार्यस्य' मोमांसादशंन-प्राध्यापकस्य 
संसकृतमहाविद्यालयस्य, काशी हिन्दुविश्वविद्या लयोयस्य, वाराणसी । 
भगवत्पाद चङ्कराचायंजीके प्रसन्न गम्भीर शारीरकभाष्यपर परमहंसपरिव्रावकाचायं स्वामी 
श्रोसत्यःनन्दसरस्वतीजी कृत राष्ट्रमाषानुवाद धथा “सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्याके यत्र तत्र कई स्थल 


देखनेका मुझे अवसर प्राप्त हुआ । माष्यका प्राञजळ और सुबोध माषामें प्रत्यक्षर अनुवाद तथा दुख्ह 
स्यळोंके स्पष्टीकरणके लिए स्वोपज्ञ दीपिकामें विस्तारसे विवेचन देखकर मुझे बड़ी भसन्नता हुई । 


सत्यानन्दी-दीपिकामें स्वामीजीने परिश्रम-पूवंक अनेक दशंनों तथा पञ्चपादिका, भामतो, कल्पतरु, 


परिमळ, न्यायनिणंय आदि बिविध सुप्रसिद्ध संस्कृतटीकाओंके तत्‌-तत्‌ स्थछोंका सार एकत्र कर दिया 
हे । टीका ओर अनुवाद दोनों ही सरल तथा सुबोध भाषामें इस प्रकार छिखे गये हैं कि वेदान्तविदया- 
रसिक राष्ट्रभाधाभाषो साधारण जनता मो अनायास उन्हें हृदयंगम कर ब्रह्मात्मेक्यज्ञान लाभ कर 
सके । विद्याथिवगंके लिए मी यह अनुवाद और टोका अधिक उपयोगी होगी, क्योंकि आधुनिक विद्यार्थी 
प्रायः संस्कृतटीकागंकी अपेक्षा माषाटोकाओंसे संस्कृतग्रंथोके अवगमतमें विशेष रुचि लेते देखे जाते 
हैं । विस्तृत ्रन्य-वीक्षामें अलस विद्रगंका मी इससे उपकार होगा, इसलिए वेदान्तरसिक साधारण 
जनता, विद्याथिवगं तथा विशेष विद्ृढग्रका मी समानरूपसे उपकारक ब्रह्मसूत्रशाङ्करमाष्यका विशुद्ध 
बहुविढवत्यद्यंसित राष्ट्रमाधानुवाद और दीपिका टीका प्रस्तुत करनेके लिए श्रीस्वामीजी बधाईके पात्र 
हैं । में मगवात्‌ श्रीविश्वनाथजीसे प्रार्थना करता हे कि स्वामीजीको दीर्घायुष्य तथा उत्तम स्वास्थ्य 
प्रदान करें जिससे वे उपनिषद्‌ तथा भगवद्गीता आदिके मी सुन्दर सुबोध राष्ट्रमाषानुवाद एवं ढोकाएँ 

रखकर लोककल्याणाथं ज्ञानप्रसार करते रहें । 
श्रीकृष्णपन्त शा्ली 'साहित्याचाये' 


अच्युत-ग्रन्थमालाध्यक्ष, वाराणसी । 
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६७ भामुख ® 

वेद भारतोय संस्कृति-धर्मं तथा दशनके प्राण है। भारतीयसंस्कृतिमें जो भी जीवनशक्ति 
दृष्टिगोचर होती दै उसका मुलकारण वेद है । वेद ज्ञानका अक्षय महासागर है । जिससे ज्ञानरूपी 
मेघ उठ-उठकर प्रत्येक प्राणोके मानस भूमिको प्लावितकर अज्ञान जन्य तापको शान्तकर उसका जीवन 
सुखमय कर देते हैं। यह केवळ भारतीय साहित्यके सव प्रथम ग्रन्थ नहीं प्रत्युत मानवमात्रके इतिहासमें 
सर्वप्रथम ग्रन्थरत्न है । ऐसा पाश्‍चात्य विद्वानोंने मी स्वीकार किया है। वेदको पूवं और उत्तरमीमांसा 
दर्शनकार अपौरुषेय कहते हैं । मानवधम तथा तत्त्वज्ञानका यही उद्गमस्थान है। धमं, अर्थ, काम 
और मोक्ष इस चतुविध पुरुषाथंकी प्राप्तिका सही साधन वेदर्मे ही उपलब्ध होता है। इष्ट प्राप्ति तथा 
अनिष्ट परिहारके अलौकिक उपायोंका केन्द्र वेद ही है । प्रत्येक दाशेनिकने स्वमतको प्रमाणित करनेके 
छिए येन केव प्रकारेण वेदका ही सहारा छिया है । 'मन्त्रत्राह्मणात्मको वेदः? ( आप० परि० ३१) 
( वेदके दो विभाग है--मन्त्र और ब्राह्मण ) देवताविशेषकी स्तुतिमें प्रयुक्त होनेवाले अथं स्मारक 
वाक्यको मन्त्र तथा यज्ञानुष्ठानादिका विस्ताश्पृवंक वणक ग्रन्थको ब्राह्मण कहते हैं। मन्त्रसमुदायको 
संहिता मी कहते हैं। ऋक्‌, साम, यजु और अथवं भेदसे संहिताएँ चार हैं। यह संहिता विभाग 
महर्षि वेदव्यासने यज्ञ आदि आवश्यकताओको इष्टिमें रखकर किया है। संहिता एवं ब्राह्मणात्मक वेदके 
अन्तिम भाग उपनिषद्‌ हैं। जिनमें अध्यात्मविषयक गम्मीर विवेचन है । उपनिषद्को ही वेदान्त 
कहते हैं, क्योंकि वे वेदके अन्तिम भाग हैं। अतः वे ( वेद--अन्त ) कहलाते हैं तथा इनमें वेदोंके 
निर्णीत प्रतिपाद्य सिद्धान्त होनेसे ये वेदान्त कहलाते हैं । उपनिषद्‌ शब्द 'उप' तथा 'नि” उपसग 
पूर्वक 'सदलू” धातुसे 'क्विप्‌' प्रत्यय होकर निष्पन्न हुआ है 'सद' धातुके तीन अथं हैं--विशरण- 
नाश, गति-प्राप्ति और अवसादन-सिथिलीकरण । जिस ब्रह्मविद्यात्रे दृष्टानुश्नविकविषयोंसे वितृष्ण 
मुमुक्षु जनोंकी संसारकी बोजभूत अविद्या नष्ट हो जाती है, जो ब्रह्मविद्या प्रत्यगमिन्न ब्रह्म स्वरूपकी प्राप्ति 
करा देती है तथा जिससे गमंवासादि दुःख ब्रातका शिथिलीकरण हो जाता है। भगवानु आद्य 
दद्धूराचायके इस व्याख्यानानुसार उपनिषद्का मुख्याथ ब्रह्मविद्या है, तश्नतिपादक होनेसे ग्रन्यमें भी 
उपनिषद्‌ शब्दका गोण प्रयोग होता हे । प्राचीनकालमे प्रत्येक वंदिकशाखाका अपना एक विशिष्ट 
उपनिषद्‌ था । परन्तु दुर्देववश उनकी पूर्णतः उपलब्धि नहीं होती । 

विषयकी दृष्टिसे वेदके तीन भाग हैं-कर्म, उपासना और ज्ञान । संहिता, ब्राह्मण तया आरण्यकों 
में प्रधानतया कर्मादिका प्रतिपादन होनेसे उनका कम शोर उपासनामें छन्तर्माव है । प्रधानतया ज्ञान- 
का विवेचन करनेके कारण उपनिषद्‌ शानकाण्ड कहलाते हैं। भारतीयदशनके मुल सिद्धान्त उपनिषदोंमें 
ही प्रतिपादित हैं। कर्मादि प्रधान होनेपर मी संहिता आदिमें विपुळ अध्यात्म रहस्य उपलब्ध होता _ 
है । उपनिषद्‌ प्रस्थानत्रयीके अन्तग्रंत प्रथम प्रस्थानके रूपमें गृहीत किये गये हैं। 'ऋचां मूर्धानं 
यज्चषायु्तमाङ्गं साम्नां शिरोऽधर्वाणां झुण्डं मुण्ड नाधीतेऽघीते वेद॒साइर्तमजं शिररिछत्त्वा ङुरुते 
कबन्धस्‌ ।' ( जो ऋग्वेदके मूर्धा, यजुर्वेदके उत्तमाङ्ग, सामवेदके सिर ओर अथवंदके मस्तकरूप 
उपनिषदोंका अध्ययन न कर शेष वेद भागका अध्ययन करता है उसे श्रेष्ठ पुरुष अज्ञानी कहते हैं 
बह वेदका शिरष्छेदन कर उन्हें बिना सिरका धड़ ( कबन्ध ) बनाता है ) इनमें ११- उपनिषद्‌ बड़े 
महत्त्वके हैं। इनपर आचायं शङ्कुरका भाष्य तथा उनके अनुयायिपोंकी व्याख्याए हैं। छान्दोग्य 
और बृहदारण्यक तो एक ऐसी रणस्थली हैं जहाँ भगवान्‌ भाष्यकारकी लोह छेखनीने खुछकर अपनी अजेय 
शक्तिका परिचय दिया दै--मतृश्रपञ्च जैसे जरठ वेदान्तियोंकी खूब खबर ली है । आयायं ्ङ्करके इन 
दोनों उपनिषदोंके माष्यका अध्ययन आवश्यक दै। द्वितोय प्रस्थान श्रीमद्भगवद्गीता है। तृतीय प्रस्थान 


( ६ ) 


भहषि बादरायण-व्यास प्रणीत 'ब्रह्मसून्न' है। जिसमें आपाततः विरोधी उपनिषद्‌ वाक्योंका समन्वय 
एकमात्र अद्वितीय ब्रह्ममें दिखलाया गया है, तथा अन्य तार्किक युक्तियोंका खण्डन मी है । 

त्रह्मखूत्रकी रचनाका हेतु--कालान्तरमें ओपनिषद्‌-सिद्धन्तोंमें आपाततः विरोध प्रतोत 
होने लगा उसका परिहार करने तथा एकवाक्यता करनेके उद्देस्यसे भगवान्‌ बादरायण मुनिने 
बरहमसूत्रोंकी रचना की । यह स्वल्प कलेवर ग्रन्थ समस्त वेदान्त-सिद्धान्तोंका आकर है । समस्त उपनि- 
बदोंका सुत्रोंद्रारा ब्रह्ममें तात्पर्यसे समन्वय होनेसे इस ग्रन्थका नाम ब्रह्मसूत्र है । इसीको वेदान्तदशंन 
भी कहते हैं। वेदान्तदशंन मारतोय अध्यात्मद्शनका मुकुटमणि है । महि पाणिनिने पाराश्यं- 
भिक्षु सूत्रोके नामसे उसका उल्लेख किया है और “ब्रह्मसूत्रपदैश्व' ( म० गी० १३४ ) यह्‌ गोता 
वचन भी इस ब्रह्मसूत्रका ही निर्देश करता है । इससे ब्रह्मसूत्रकी रचना प्रधीन सिद्ध होती है । 


त्रहसूत्रके प्रसिद्ध भाष्यकार 
नाम साष्य-साम अत हे नाम भाष्य-नाम ह मत दु 
१. शङ्कर शारोरकभाष्य केवलाद्वेत ६. श्रीकण्ड शेवमाव्य शवविशिषशाद्वत 
रि चड 
२. भास्कर भास्करभाष्य भेदाभेद ७. श्रीपति श्रीकरभाष्य वीरशेवविशिष्ठाद्वेत 
CN 

३. रामानुज श्रीमाष्य विशिष्टाद्वत ८. वलम अणुमाष्य शुद्धाद्वेत 
४. सध्व पूणप्रज्ञमाप्य वेत ९. विज्ञानभिक्षु विज्ञानारृत अविभागाद्वेत 

९. - _ अ हू न्थ 
५, निम्बाकं वेदान्तपारिजात द्वताहत १०. बलदेव गोचिन्दुमाप्य अचिन्त्य भेदाभेद 


इन समी भाष्योंमें भगवानु आद्य शङ्कराचायं विरचित भाष्यकी कोई तुलना नहीं कर सकता 
विद्वत्ता पूणे इस भाष्यरचनासे प्राच्य-प्रतीच्य समी विद्वान्‌ समानरूससे प्रभावित हैं और मुक्तकण्ठसे 
प्रशंसा करते हैं। जमंनके विद्वानु जाजं थिबौत ( G0९ 111103 ) ने भी ब्रह्मसूत्र शाद्धूर- 
माष्यका आङ्गलमाषामें अनुवाद कर आङ्लमाषामाषियोपर उपकार किया है । आचाय शङ्कर 
मतानुसार सूत्रों और अघिकरणोंकी संख्या क्रमशः ५५५ और १९१ है। 
ब्रह्मसृत्रमें चार अध्याय हैं और प्रत्येक अध्यायमें चार पाद है । प्रथमाध्यायका नाम समन्वया- 
घ्याय है । जिसमें समग्र वेदान्त-वाक्योंका साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्ममे 
तात्पयंसे समन्वय दिखलाया गया है। इस अध्यायके प्रथम पादके प्रथम 'चारसूत्र विषयदुष्टिसे 
नितान्त महत्त्वपूर्ण है । ये चतुःसूत्री नामसे प्रसिद्ध है । द्वितीयाघ्यायका नाम अविरोधाध्याय है । 
जिसमें स्मृति और तर्कादिसे संभावित विरोधोंका परिहारकर ब्रह्ममें अविरोध दिखळाया गया है । प्रथम 
दोनों पादोंमें भगवानु बादरायण मुनि और भगवान्‌ आचायं शङ्करने जिन व्यापक तथा अकाट्य 
युक्तियोंसे प्रतिपक्षियोके सिद्धान्तकी जैसी मार्मिक समीक्षा की है, वह विद्वानोंके आदरका विषय है । 
तृतीयाध्यायका नाम साधनाध्याय है । जिसमें वेदान्त सम्मत सबं साधनोंका विचार है । इसमें जीवके 
परलोक गमन द्वारा वेराग्यका निरूपण, “तत्‌, त्वम' पदार्थ परिशोधन, निगुंणब्रह्ममें भिन्न-भिन्न 
शाखाओंमें पठित पुनरुक्त पदोंका उपसंहार है, प्रसङ्गतः सगुणविद्यामें शाखान्तरीय गुणोंका उपसंहार 
और अनुपसंहार निरूपित है ओर निगुंण ब्रहमविद्यामें बहिरङ्ग साधन-यज्ञ, दानादि आश्रम कमं ओर 
अन्तरङ्ग साधन-शम-दम, निदिध्याखन आदिका निरूपण दै । चतुर्थाध्याय-फलाघ्यायमें सगुण और 
निगुंगविद्याके फलविशेषका साङ्गोपाङ्ग निरूपण तथा जीवनमुक्ति, विदेहमुक्ति, जीवकी उत्क्रान्ति 
` पितृयाण, देवयानमागं और सगुण ब्रह्मकी उपासनाके फलोंमें तारतम्यविषथक विचार है। 
, , अद्वेतवेदान्तके प्रमुख आचार्य 
आचाय॑ शङ्करके पूवंकालीन श्रद्वेत वेदान्तियोंमें भाचायं गोड़पादका विशिष्ट स्थान है । इनकी 
उज्वळ कोतिका ज्वलन्त उदाहरण है उनकी माण्डूक्य-कारिका । आचायं गोइपादके समयमें बौद्ध 


| 


( ७) 


सिद्धान्तोका प्रचुर प्रचार था, इस में सन्देह नहीं है । यदि आचायं गोड़पादकी भाषा महायातके गरन्योंको 
भाषासे कुछ समता रखती है, यया-- / 


न सन्ञासन्न सदसन्न चाप्यनुमयात्मकम्‌ । चतुप्कोरिधिनिसुक्तं तत्त्वं माध्यमिका बिंदु: ॥ ( १।७ ) 
माध्यमिककारिका 

अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः | चळस्थिरोमयाभाषैराबृणोत्येव वालिशः ॥ 

( माण्डू० का० ४८३ ) 

तो इसका यह अथं कदापि नहीं है कि ये आयायं बौद्ध थे या बौद्धसाहित्यसे प्रभावित ये । इनक्ष 
सभी सिद्धान्त मौपनिषद्‌ हैँ । ब्रह्माद्वंतवादका परिष्कृतस्वरूप उन्होंने जिस सुन्दर शे ळीसे प्रस्तुत किया 


है, वह वित्‌ समाजमें अतीव आदरका विषय धना हुआ है । इत कारिकाओंपर आचाय शङ्करका 
मनोरम भाष्य है । , 


्रह्मसूत्रके ध्ययने यह स्पष्ठ है कि बादरायण मुनिले भी पूवंकालमें अनेक आचार्योने वेदान्त- - 
तत्वकी मीमांसा की है । परन्तु उन आचायोँकी वे वृत्तियां अब उपलब्ध नहीं हैं । जेसे--(१) आत्रेय, : 
इनका नाम एक वार ( ब्रह्मसूत्र ३।४।४४ ) में निर्दिष्ट है। ( २ ) आझ्मरथ्य-इनका निर्देश दो 
वार ( ब्रह्मसूत्र १।२।१९, १।४।२० ) मे मिलता है । इनके मतमें जीवात्मा तथा परमात्मामें भेदा- 
भेद सम्बन्ध है। ये भेदाभेद वादी थे। ( ३) ओऔडुकोमि--इनका निर्देश तीन वार ( ब्रह्मसूत्र 
१।४।२, ३।४।४५, ४।४।६ ) में है। इनक्ष मतमें अवस्था भेदसे भेदाभेद दै-संसारदशामें बीव 
और ब्रह्मका भेद थोर मोक्षदशामें झभेद है । ( ४ ) का्ष्णाजिनि-इनका नाम निर्देश ( ब्रह्मसूत्र 
३।१।९ ) में एक वार आया है। ब्रह्मसूत्रमें “रमणीयचरणा।' ( छा० ५।१०।७ ) के ऊपर इनका 
विशिष्ट मत है। (५ ) कारकृत्स्न--( ब्रह्मसूत्र १।४।२२ ) इसमें परमेश्वर ही संसारमें जीवरूपसे 
अवस्थित है । जीव परमात्माका विकार नहीं है । आचायं शङ्ूरके शब्दोंमें इनका मत श्रृत्युनुसारी 
है, अतएव वह मान्य है । ( ६ ) जैमिनि--इनका नाम ब्रह्मसूत्रमें ११ वार आया है । ये बादरायण 
मुनिके साक्षात्‌ शिष्य माने जाते हैं । ये मीमांसा दशनके रचयिता हैं । ( ७ ) बादरि: पराशर-इनका 
उल्लेख चार वार आया है ( ब्रह्मसूत्र १1२1३०, ३।१।११,; ४।३।७, ४।४।१० ) में । , 

आचार्यं शाङ्करका आविर्भाव 

जिस समय वैदिक धमं वेद-विरोषी सांप्रदायिक तत्त्वोसे आक्रान्त हो गया, वेदिक मर्यादा छिन्न- 
भिन्न होने लगी । उस समथ देवी, देवगण तथा मनुष्योंने धमं रक्षाके हेतु त्रिशुलपाणि भगवानु घर 
की हार्दिक आराधना की उन सबको सान्त्वना देकर आशुतोष मगवान्‌ शङ्कर दक्षिण-मारत केरल 
प्रान्तके कालडी ग्राममें एक वेदज्ञ सम्पन्न ब्राह्मण शिवगुरु ओर विशिष्टाके यहां शङ्कर नामसै धाविभूत 
हुए । इस विषयमें 'दुष्टाचारविनाशाय प्रादुभूतो महीतळे । स एव झङ्कराचायंः साक्षात्कैवस्यनायकः ॥' ` ` 
यह प्रमाण है । आचायंका जन्मकाल यद्यपि विवादग्रस्त है, तथापि उनका जन्मकाल विक्रम सम्वत्‌ 
७४५ तथा निर्वाणका ७७७ माना जाता है । ये सात वर्षकी आयुमें साङ्गोपाङ्ग वेदोंका अध्ययन. 
कर आचाय कुलसे घर लोट आये । वेदिक घमंके पुनरुत्यानके छिए आठ वर्षकी अल्प आयुमें 
आचार्य गोड़पादके प्रसिद्ध शिष्य गोविन्द मगवत्पादसे संन्यासकी दीक्षा ग्रहण को । बारह वर्षे की आयु 
तक वहाँ रहकर सरहस्य उपनिषद्‌ ब्रह्मसूत्रादिका अध्ययन किया । कुछ काल वाराणसी वासके बनन्तर 
बदरिकाश्रमे ४ वषे रहकर उपनिषद्‌, गीता, ब्रह्मसूत्र आदि पर माष्य रचना की ओर विवेकचूडामणि आदि 
अनेक नवीन ग्रन्थोंकी रचना भी की । अनन्तर उत्तरसे दक्षिण कन्याकुमारी तक पुवेसे पश्‍चिम तक घूम, 
घुम नास्तिक मतका खण्डनकर वेदिक मतका पुनस्त्यान तथा प्रतिष्ठा को । उसके रक्षाथं मारतमें 


(८) 


श्यज्ञेरी, गोवर्धन, शारदा और ज्योतिमंठ इन चार मठोंकी क्रमशः दक्षिण, पूर्व, पश्‍चिम, और उत्तरमें 
स्थापना कर योग्य शिष्योंको नियुक्त किया । आचायंका यह महनीय काय अद्वितीय है । आचायंकी विद्वत्ता तथा 
माष्यशैलीके सामने आलोचक भी नतमस्तक हुए विना नहीं रह सकते । आचायंने समस्त वेदान्त-वाक्योंका 
अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वयकर जो ब्रह्मत्मेकत्वका उपदेश किया, वस्तुतः वह प्रत्येक प्राणीके लिए 
अन्धकारसे प्रकाशकी ओर जानेको प्रबळ प्रेरणा है इसका मानवमात्र ऋणी है । छाज भी जो वैदिक 
संस्कृतिका अवशेष उपलब्ध होता है वह केवल आघाय॑ शङ्कुरकी ही देन है । आचायं यह दिव्य लीळा 
३२ वर्षकी आयुमें समाप्तकर अन्तर्धान हो गये । इस विषयमे प्रसिद्ध है--'अष्टवर्षे चतुर्वेदी द्वादशे 
सर्वशासतरवित्‌ । पोडशे कृतवान्‌ माप्यं द्वात्रिरो सुनिरभ्यगात ॥' अद्वैत वेदान्तका मूर सिद्धान्त है 
प्रत्यगमिन्न ब्रह्मकी पारमार्थिक सत्ता ओर अनेकात्मक जगत्की मायिकता । आत्मा अनुभूति स्वरूप 
होनेसे स्वयंसिद्ध है । इस विषयमें शत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि श्रुति प्रमाण है । जगत्‌ जड़ होनेसे 
अनुभूति पर अवलम्बित है। ज्ञान दो प्रकारका है--एक वृत्त्यात्मक और दूसरा स्वख्पात्मक । 
नामरूपात्मक जगतका ज्ञान अन्तःकरणका वृत्त्यातमक ज्ञान है, वह अनित्य और जड़ है । परन्तु 
स्वख्पात्मक ज्ञान नित्य आत्मस्वरूप है । “न द्टुट्टेविपरिछोपो विद्यते ( द्रशकी दृष्िका-स्वर्पात्मक- 
ज्ञानका ल्य नहीं होता ) भत! वह किसी प्रमाणका विषय नहीं है किन्तु समस्त प्रमाणोंका आश्रय दै । 


जीव ब्रह्मही एकता--रोक प्रसिद्ध जीव ब्रह्मका भेद पारमार्थिक नहीं है प्रत्युत औपाधिक है । 
बहत वेदान्त सिद्धान्तका 'तत्वमसि' ( छा० ६। ।७ ), 'यदृभ्ने स्यामहं त्वं त्वं वा घा स्या अहस्‌! 
( ऋ० ८।४४।२३ ) आदि वाक्यमें प्रतिपादन किया गया दै । 'अनेन जीवेनास्मनाऽचुप्रविइय नामरूपे 
व्याकरवाणि? (छा० ५।३।२) (इस जीवरूपसे अनुप्रवेशकर मैं नाम-रूपकी अभिव्यक्ति करू) 'तत्सृ्वा 
तदेवानुप्राविशत्‌? इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्मका हो जीवरूपसे व्यपदेश दै । “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’, 
“नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि श्रुतियाँ भेदका अपवाद करती हैं। अतः उपाधि रहित जीव ब्रह्म ही 
है, यही सिद्धान्त है । आचाय षङ्करने अद्वेतवेदान्त सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए भगवती श्रुतिका 
आश्रय तो छिया ही है, परन्तु उन्हें पुष्ट करनेके लिए तथा अन्य मतोंके निराकरणके लिए श्रुति, 
स्मृति अनुकूल तकंका भी उपयोग किया है । आचाय शच्कुरने कमका तथा कमं और उपासनाफे 
समुच्चयका तिरस्कार नहीं किया है, प्रत्युत चित्त शुदधिके लिए इनके निष्काम भावसे अनुष्ठानपर 
बळ दिया है । इसका आचायंने 'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरशवबत्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३। ४ २६, २७ ) इन 
सुत्रेमि स्पष्टीकरण किया है । यह नित्तान्त मिथ्या धारणा है कि आचाय कर्मादि करनेके विरुद्ध थे । 
इस प्रकार बोदोंकों परास्त करने और वेदिक धमका पुनरुत्यान करनेमें कुमारिरमट्ुने भी महत्त्वपूर्ण 
काय किया है । वर्तमान युग ययादिसे अतीव आक्रान्त व त्रस्त है । इसका कारण है अज्ञान मुलक 
भेदवाद । इसको 'द्वितोयाह भयं मवति' 'निस्सन्देह देतसे भय होता है।' इत्यादि श्रुतिवाक्य स्पष्ट करते 
हैं । इससे मुक्त होनेके लिए "एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म' “नेह नानास्ति: किञ्चन इत्यादि भगवती श्रुतिकी 
शरण लेनो चाहिए । ये श्रुतिवाक्य भेदका निषेध करते हुए एकएवका प्रतिपादन करते ह । भयो वे 
भूमा तद्खृतमथ यदल्पं तम्मत्यंस्‌' “आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्न विभेति कुतश्चन’ ( भूमा ही सुखरूप है, 
जो अल्प है वह नाशवात्‌', ब्रह्मके ्ानन्दको जानकर विद्वास्‌ किसीसे भयमीत नहीं होता ) इत्यादि 
श्रुतिवाक्य प्राणिमात्रके चरम लक्यका उपदेश करते हैं। अतएव प्राणिमात्रका चरम छक्ष्य-दुःखोंकी 
आत्यन्तिक निवृत्ति और नित्य निरतिशय सुखकी प्राप्ति ब्रह्मात्मसाक्षात्कारसे होती है। 'शानादेव तु 
कैवल्यम्‌? इसका साक्षात्‌ साधन है ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञान, जिसका आचाय शङ्धुरने ब्रह्मसूत्रमाष्यमें श्रुति 
स्मृति द्वारा विचार किया है। 2 
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शाङ्करमाष्यकी भाषा सरल एवं अथे अत्यन्त गम्भीर है । यद्यपि अथंको सरल और स्पष्ट 
करनेके लिए संस्कृतमापामें अनेक टीकाएँ लिखी गयी हैं, तथापि कालक्रमग्रे वे मी व्याख्याधाध्य 
हो गयी है । हिन्दीमें मी जो व्याख्य़ाऐ की गयी हैं उनके भी अप्राप्य या दुर्बोध होनेसे वेदान्तप्रेमियों की 
कठिनाई दूर नहीं हो सकी । अतः जनताकी ओरसे किसी ऐसी व्यार्याकी माँग बढ़ती ही गयी जो 
उपयुक्त सब कठिनाइयोंको दूरकर सके । उपयुक्त परिस्थितिको दृष्टिगत रखते हुए तथा कतिपय विद्वानों 
और वेदान्तप्रेमियोंसे प्रेरित होकर सम्पूणं चाङ्करमाष्यपर सुन्दर सरळ हिन्दी भाषामें अनुवाद करनेके 
अनन्तर भाष्यके अभिभ्रायको स्पष्ट करनेके लिए अनेक दद्यंनों एवं पञ्चपादिका, भामती, रत्नप्रमा, 
न्यायनिणंय आदि अनेक टीकाग्रन्योंके आधारपर यथामति विवेचनात्मक सुन्दर सरळ हिन्दी 
माषामें “सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्या प्रस्तुतकी गई है। वाराणसी आदिके विशिष्ट विद्वानोंने इस 
नवीन रचनाको अत्यधिक पसन्द किया है । आशा है इससे दाशनिकप्रेमियोंका अधिक उपकार 
होगा । विद्याथियोंके लिए तो यह विशेष उपयोगी सिद्ध होगी। यदि कहीं किसी प्रकारकी 
त्रुटि पाठकोंके दृष्टिगोचर हो तो अवश्य सूचित करनेकी कृपा करें । जिससे अग्रिम संस्करणमें उन 
श्रुटियोंका परिमाजंन किया जा सके । जिन्होंने इस महान्‌ पवित्र ज्ञानयज्ञमें जो भी सहयोग दिया है, 
उन सबको मैं हादिक धन्यवाद देता हूँ । , 

माननीय पाठकोंके समक्ष '्रहमसूत्रशाङ्करमाष्य-भाषनुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिका-सहित' का 
यह द्वितीय संस्करण प्रस्तुत करते महामु हषं हो रहा है । इस संस्करणके प्रकाथनमें पाठकोंका उत्साह 
ही हेतु है । पाठकोंकी इसके प्रति अभिरुचि ही इस ग्रन्थ रचनाकी उत्तमत्ता व उपादेयता सिद्ध करती 
है । इस संस्करण में शुद्धि आदि पर अधिक ध्यान दिया गया द्वै । तत्‌-तत्‌ स्थोमें आवश्यक टिप्पणी 
भी दी गई है । प्रचार व प्रसारकी दृष्टि मंहगाईके अनुपातसे मूल्य भी कम रखा गया है । 

सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामयाः। सर्वे मद्राणि पर्यन्तु मा कश्चिदूदुःखमाग्मवेत ॥ 


इतिशस्‌ । 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती 


॥ 3 तत्सत्‌ ॥ 
प्रास्ताविक-वक्तव्यकी खची 


(१) मङ्गलाचरणम्‌ (८) तवाद समालोचना 
(२) ब्रह्मसूत्रम्‌ (९) विशिष्ठाह्वतवाद समालोचना 
(३) घाङ्करमाष्यम्‌ (१०) द्वेताद्वेतवाद समालोचना 
(४) शङ्करमाष्यकी अनेक व्याख्याएँ (११) शुद्धाद्वेववाद समालोचना 
(५) चाङ्कर-सिद्धान्त (१२) अभिनव-अद्वं वादी मत समालोचना 
(६) सत्य ओर मिथ्याकी परिमाषा (१३) मायावादी कोन हो सकता है । 
(७) जीवो ब्रह्म॑व नापरः (१४) उपसंहार 
& प्रास्ताविक वक्तव्यम्‌ % 


भश्रीमत्परमहंसपरिश्राजकाचार्य-दार्श निक- सार्वभी म-विद्याचारि घि-न्यायमार्तण्ड- 
_ चेदान्तवागीश स्वामी श्रीमहेश्वरानन्द जी महाराज महासण्डलेदवर । 


(१) मंगलाचरणम्‌ 

यदुज्ञातं जीवेबेहुविधजगद्विअमधरं वियद्यद्व द्वाळेस्तलमलिनतायोगिकलितस्‌ । 

तदुन्सुद्रज्ञानप्रततसुखसद्ब्रह्म परमं नमस्यामः प्रत्यक्‌ श्रुतिशतशिरोमिःग्रकटितम्‌ । 

नमः भ्रुतिश्षिरःपद्-षण्डमातंण्डमूतेये । बादुरायणसंज्ञाय सुनये शसवेर्सने ॥ 

उद्धत्य वेदुपयसः कमलामिवाब्धे, आङिङ्गिताखिङजगप्प्रसवेकमूतिम्‌ । 

विद्यामशेषजगतां सुखदामदाद्‌ यः, तं शङ्करं विमलमाष्यक्कत नमामि ॥ 

उस परब्रह्मको हम नमस्कार करते हैं, जिसको असंख्य उपनिषत्-श्रृतियोंने प्रकट किया है। 
वह प्रत्यगात्मासे अभिन्न है, सवत्र विकसित-ज्ञानरूप-विस्तृत-अनन्त सुखरूप एवं त्रिकालाबाधित-सद्रूप 
है । जिसने अपनी अनिवंचनीय माया द्वारा अपनेमें ही वहु प्रकारके नामरूपात्मक-जगद्रप-विभ्न मको 
धारण किया है । मायामोहित-जीव जिसको नहीं जानते हैं। जिस प्रकार अज्ञजन निराकार एवं रूप 
रहित आकाशको तलरूप आकारवाला एवं मलिन-द्यामरूपवाला देखते हैं, उस प्रकार मूढ़जन विशुद्ध 
अधिष्ठान ब्रह्मको अशुद्ध-अध्यस्त-जगद्र्पसे देखते हैं । उपनिषत्‌-वेदान्त-श्रतिरूपी कमळ समुहको 


विकसित करनेवाले सूयंमुतिरूप क्ृष्णद्वेपायन बादरायण नामक परम शान्तिके भण्डार वेदान्त-बरह्मसुत्रके | 


प्रणेता व्यासमुनिको मैं नमस्कार करता हूँ । 


क्षीरसागरसे लक्ष्मीके तुल्य वेदरूपी महासागरसे जिसने ब्रह्मविद्याका उद्धार किया है। जिस ' 


विद्याने समस्त जगतुके उरपत्त्यादिकी हेतुभूत एक अद्वय-त्रह्ममूतिका ही आलिङ्गन किया है। जो विद्या 


निखिल जगत्को पारमाथिक शाश्वत सुखका प्रदान करती है। उस ब्रह्मविद्याके उद्धारक-विमल | 


माष्यकार आचाये जगदगुरु श्रीशद्धरको मैं नमस्कार करता हूं । 
हे (२) ब्रह्मसूत्रम्‌ 
क महि कृष्णद्पायन बादरायण प्रणीत ब्रह्मसुत्र-वेदान्त-दशन सांख्य, योग, न्यायादि समी 
दशनोंमें बडा ही महत्त्वपूर्ण दन है जिसमें थोडेसे शब्दोके द्वारा अतीव सक्षिप्तरूपसे परब्रह्मके स्वरूप, 
उसको प्राप्तकि साधन उसकी उपासना एवं विज्ञानके. फलका साङ्गोपाङ्ग निरूपण किया गया है। 


(११ ) 


इसलिए इसका नाम ब्रह्मसूत्र है “सूचनात्‌ सूत्रमित्याहु इस आप्तवचनद्वारा वह परत्रह्मका सूचक है । 
यह ऋगादि वेदोंके अन्तिम सिद्धान्तका दर्शन कराता है, अत! इसे वेदान्त-दशन' भी कहते हैं । 
उपनिषदें इस वेदान्तदशंनकी मुल-आधार हैं। अतः आचाय श्रीशङ्करने कहा है--'वेदान्तवाक्य- 
कुसुमग्रथनाथंत्वाद्‌ ब्रह्मसू त्राणाम्‌” अर्थात्‌ जसे सूत्रसे पुष्पोंको गूंथकर सुन्दरमाला बनायी जाती है, 
वैसे ब्रह्मसू त्रोंके द्वारा वेदान्त-वाक्यरूपी कुसुमोंका ग्रथनकर सर्वोत्तम ब्रह्मसूत्ररूप मनोहर मालाका 


निर्माण किया गया है, तात्पय यह दै--ब्रह्मसूत्रोंके द्वारा उपनिषद्‌ वाक्योके ही यथाथ अमिप्रायका 
प्रकाशन किया जाता है । 


अतएव उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य अद्वेत ब्रह्म ही अनन्यलम्य अबाधित, निर्दोष एवं सप्रयो इन होने 
से “सत्यं शिवं सुन्दरम्‌' है । 'अनन्यलभ्यो हि शब्दाथः' इस मीमांसान्यायसे यह सिद्ध होता है कि 
अद्वतन्नह्म ही प्रत्यक्षादि अन्य प्रमाणोंसे विज्ञेय नहीं है । एकमात्र वेदान्तप्रमाणद्वारा ही विज्ञेय होने 
के कारण वह अनन्यलभ्प कहा जाता है। ऐसे अनन्यलभ्य, अद्वय, परब्रह्मरूप अर्थमें ही वेदान्तोंका 
तात्पय॑ निश्चित होता है । हेत तो सभोको प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे म्य है, अतः शास्त्र लोकसिद्ध अथं 
का कमी मो तात्पयरूपसे प्रतिपादन नहीं करता । उसका तो केवल अपवादके लिए ही आरोपमात्र 
करता है । इसके लिए-“अध्यारोपापवादभ्यां निष्प्रपञ्च प्रपञ्च्यते ।' यह न्याय कहा' गया है । द्वेत- 
प्रपञ्चका अज्ञानद्वारा अधिष्ठान ब्रह्ममें अध्यारोप होता है अर्थात्‌ अज्ञोंको निष्प्रपञ्च, विशुद्ध; ब्रह्म 
सप्रपञ्बरूप प्रतीत होता है, विज्ञोंको वहो सप्रपञ्च ब्रह्म अपवादद्वारा निष्प्रपञ्च-अद्वय-त्रह्मल्प भासित 
होता है । एवं वह अद्देत किसी भी प्रमाणद्वारा कदापि बाधित नहीं होता, ब्रह्मताक्षात्कार दक्षामें 
कोई भी बाधका कारण अवरिष्ट नहों रहता, अतः वह अबाधित ही है । स्वत! प्रमाणभूत-उपनिषदोंके 
द्वारा विदित होनेसे वह निर्दोष कहा गया है । उसके साक्षात्कारसे निखिल दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्ति 
एवं परमानन्दकी प्राप्तिरूप प्रयोजनको सिद्धि होती है, अतः वह समयोजन है । इसलिए न्यायरत्नावली 
में स्वामी ब्रह्मानन्दने कहा है--'वेदान्तदर्शनं दशनेषु सवेषु दशंनीयतमं दशंनम्‌ ।” अर्थात्‌ सांख्य, 
योग, न्याय, म।मांसादि समी दरांनद्यास्त्रोमें अद्ेतवेदान्तद्शन ही अतीव दर्शन करनेयोग्य-समझने 
योग्य प्रशस्तम दशन है । 

इस ब्रह्मसुत्रको उत्तरमीमांसा मी कहते हैं । महृषि जैमिनि प्रणीत पूवंमीमांशा वेदके पूवं मागमें 
प्रतिपादित कमंकाण्डका प्रतिपादन करती है और वेदके उत्तरमागमे प्रतिपादित ज्ञानकाण्डका प्रतिपादक 
होनेसे ब्रह्मसूत्रको उत्तरमोमांसा कहते हैं । इस मोमांसामें उत्त रत्व-अन्तिमत्व यहो है कि जिस अद्वय : 
ब्रह्मका विचारद्वारा अनुमव प्राप्त कर लेनेपर अन्य कुछ भी ज्ञातव्य परिशिष्ट नहीं रहता । अतएव श्री 
भगवान्‌ कृष्णने गोतामें यही कहा है--'यज्ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यमवशिष्यते । ( गो० ७२ ) 
( जिसको जान लेनेपर अन्य कुछ मी जानना शेष नहीं रहता, यानी ज्ञातव्यकी समाप्ति हो जाती है, 
साथमें कतंव्यकी मो ) 'तस्प कायं न विद्यते ।! ( गो० ३१७) “अर्थात्‌ वह ब्रह्मवित्‌ कृतकृत्य एवं 
धन्य हो जाता है ।' एवं वेदोके उत्तर यानी अन्तिम मागकी उपनिषत्‌-अुतियोंकी मोमांसा करनेसे 
भी इसको 'उत्तरमीमांसा' कहते हैं। मीमांसा यानी पूजित विचार । श्रीमद्भगवद्गीताके “ऋषिसि- 
बहुधा गीतसू' `” “ब्रह्मसून्नपदैर्चेव हेतुमञ्चिर्विनिश्चितैः ।' ( गी० १३1४ ) इस इलीकमें हितुमत्‌' 
विशेषण सहित ब्रह्मसूत्रका नाम आया है, इससे मो इस ग्रन्थको अति प्राचोनता सिद्ध होती है । 
बादरायण मुनि' यह नाम पुराण कालसे ही श्री वेदव्यासजीके लिए व्यवहृत होता आया है । अतएव 
'ब्रह्मसूत्र' वेदव्यासजीकी ही रचना है ब्रह्मसूत्रकारने अपने उस प्रशस्त ग्रन्थका चार अध्यायों और | 
सोलह पादोंमें बिमक्त किया है । पहले अध्यायमें बताया गया है कि समी वेदान्तवाक्योंका एकमा 0 
अद्वय प्रत्यगमिल्न ब्रह्मके हो प्रतिपादनमें अन्वय है, इसलिए उसका नाम समन्बयाध्याय दै। इस | 


( १३ ) 


अध्याय के प्रथमपादमें स्पष्ट ब्रह्मश्ञापक श्रृतियोंका- द्वितीय और तृतीय पादमें अस्पष्ट ब्रह्ममाव सूचक 
श्रतियोंका विचार है अर्थात्‌ द्वितीयमें उपास्य ब्रह्म भोर तृतीयमें ज्ञेय ब्रह्म विषयक विचार है 
और चतुथं पादमें संदिग्ध बजा, अव्यक्त आदि शब्दाथं विषयक विचार है। हिवीय-अध्यायमें 


सब प्रकारके विरोधाभासोंका निराकरण किया गया है, इसलिए उनका नाम “अविरोषा- 
ध्याय' है । इसके प्रथमपादमें स्वसिद्धान्त प्रतिष्ठापनके लिए स्मृति, तर्कादि विरोधोंका परिहार किया ` 


गया है, द्वितीय पादमें विरुद्ध मतोंमें दोषारोपण कर उनका खण्डन किया गया है, तृतीय पादमें 
एकमात्र ब्रह्मसे ही आकाश।दि-विविध तत्त्वोकी उत्पत्ति कही गई है और जीव विषयक श्रुतियोंके 
विरोधका परिहार किया गया है । एवं चतुथंपादमें इन्द्रियादि विषयक श्रुतियोंका विरोध परिहार 


किया गया है। फलतः इस अध्यायमें विरोधी न्यायादि दश्शोनोंका खण्डन कर युक्ति और प्रमाणोंसे 
वेदान्त सिद्धान्तका अविरोध कहा गया है । तृतीय अध्यायका नाम साधनाध्याय है । इसमें 'तत्‌' और 
'त्वम्‌' पदार्थ शोधन विचारकर जीव ओर ब्रह्मके स्वरूपका निर्देश कर ब्रह्मसाक्षात्कारके बहिरद्धु-यज्ञादि 
और शम, दम, निदिष्यासनादि अन्तरङ्ग साधनोंका विचार किया गया है । ब्रह्मविद्या तथा चित्त- 
स्थेयं सम्पादक अन्यान्य उपासनाओंके विषयमें भी वियार किया गया है। चतुथं अव्यायका नाम 
फशाध्याय है । इसमें जीवन्मुक्ति, विदेहमुक्ति, जोकको उत्क्रान्ति, पितृयान, देवयानमागं, सगुश और 
निगुंण ब्रह्मकोी उपासनाके फलोंके तारतम्प्रपर मी विचार किया गया है। माष्प्रकरने सूत्रोके निगूढ़ 
अर्थोको समझानेके लिए कई प्रकारको संगतियां मी इसमें प्रदर्शित की हैं। प्रधानतया तीन प्रकारको 
संगतियाँ हँ-शास्त्रसंगति, अध्यायसंगति तथा पादसंगति । अधिकरणसंगति-आक्षेप, प्रत्युदाहरण, 
दृष्टान्त, प्रसङ्ग, अपवाद आदि भेदसे भिन्न-भिन्न है । इन्हे , अवान्तर संगति भी कहते हैं । प्रत्येक 
अधिकरणमें पाँच अवयव होते है--विषय, संशय, संगति, पुवपक्ष, तथा सिद्धान्त । 

(३) दाङ्गरभाष्यम्‌- शारीरकभाष्यम्‌--त्रह्मसूत्रपर महेश्वर परावतार-मगवत्पादजगद्‌- 
गुरु आचायं शङ्कर स्वामीने अतीव गौरवशाली प्रशस्त द्यारीरकभाष्यकी रचना को है। शारीरक 
यानी इस कु.त्सत-दृद्य जड़ परिच्छिन्न शरीरमें अत्यन्त विशुद्ध अविकृत प्रकाद्यकरूपसे वतमान द्रष्टा 


चेतन महान्‌ विभु परमात्मा, उसका विशदरूपसे वर्णन करनेवाला व्याख्यान द्यारीरकमाष्य माना 
जाता है । अतएव विद्वानोंने माष्यका यही लक्षण किया है-- 


'सूज्ञार्थों वण्येते यन्न पदेः सून्नानुसारिसि: । स्वपदानि च चण्य॑न्ते भाष्यं साष्यविदो विदुः ॥' 
“अर्थात्‌ सूत्रानुसारी पदोंद्वारा जिसमें संक्षप्त सूत्रोंका विस्तृत वर्णन किया जाता है, और 
साथ ही सूत्रोके जसे अपने संक्षिप्त-पदोंका जिसमें वर्णन किया जाता है, वह भाष्य माना जाता है।' 


पाँचदर्शन व्याख्यानकार महाविद्वानु वाचस्पतिमिधने मी थाङ्करभाष्यकी भूरि-भूरि प्रशंसा को है। 
ओर इसके ऊपर “मामती' नामक विद्वज्जन प्रशंसनीय सुप्रसिद्ध टोका की है । उसमें ये-- 


“नत्वा विझुद्धविज्ञान शङ्कर करुणाकरस्‌ । माष्यं प्रसन्नगम्भीरं तत्प्रणीतं विभज्यते ॥' 

जाचाय शङ्करकी दो विशेषणों द्वारा मुक्तकण्ठसे प्रशंसा करते हुए कहते हैं कि आचायं 
शुद्ध रका वेदान्त विज्ञान विशुद्ध एवं भ्रम, विप्रलिप्सा आदि दोषोंसे विनिमुक्त है, उन्होंने भाष्यही 
रचना अपनी प्रसिद्धि एवं विद्वत्ता प्रदर्शनके छए नहीं को है, किन्तु मुमुक्षुजनोंके समुद्धारकी प्रशस्त 
कामनासे प्रेरित करुणाके वशीभूत होकर ही की है। इसलिए आचाय शङ्कर करुणाके निघान हैं। 
अंतः वे नमस्करणीय हैं । माष्यकी प्रशंसाके लिए वे दो विशेषण देते है-प्रसन्न एवं गम्मीर अर्थात्‌ 
वह शब्दत! प्रसन्न है, सरछ है, सुगम है एवं अथतः गम्मोर है यानी पुन: पुनः श्रद्धा एवं एकाग्रता 
- से चिन्तन और मननके योग्य है । माष्यके प्रणेता विशुद्धविज्ञान, कृपानिधान उन आचायं छाडूरको 
मैं वाचस्पतिमिश्र नमस्कार करता हुं । आचायं वाचस्पतिमिश्र दाझंनिक सावंमोम-महाविद्ठान होने 
क्ष कारण कुछ अपने वंदुष्यकी अहंता मी रखते हैं। उनकी यह अहंता न्यायदशनके वात्स्यायन 


( १३) 


माष्यके उद्योतकराचायंके वातिकग्रन्यके ऊपर तात्पयंटीका लिखते समय प्रकट हो जाती है। वे 
प्रारम्ममें कहते हैं--'उद्योतकरगबीनामतिजरतीनां सभुद्धरणादू अहं पुण्यमुपचिनोसि ।' "अर्थात्‌ 
उद्योतकराचायंका वातिक ग्रन्थ अतीव जीणे द्योण है, अनेक त्रुटियोंसे पूर्ण है, अतः मैं अपनी तात्पय॑ 
टोका द्वारा इन सभी त्रुटियोंका निवारण कर उस ग्रन्यका उद्धार कर पुण्य संपादन कर रहा हूं 
अर्थात्‌ मैं उस वातिक ग्रन्थपर बड़ा उपकार कर रहा हें । जैसे कि कोई कीचड़में फंसी हुई बुढी 
गायका उद्धार करते यशस्वी बनता है, इसप्रकारकी अहंता प्रकट करनेवाळा वह महा विद्वान्‌ वाचस्पति- 


मिश्र जब शाद्धूरमाष्यके समक्ष जाता है, उसकी प्रसन्नता एवं _गम्मीरताका अवलोकन कर मुग्ध हो 
जाता है, तब उसकी समग्र अहंता तेजधू पर्मे बरफके समान सवंथा गल जाती है । ओर वह शाङ्कर/ 


भाष्पकी प्रशस्त गौरवशालिनी वाणीको गङ्गाजलके समान स्वच्छ, पवित्र एवं मधुर मानता. हुआ 


उसके समक्ष अपनी मामती टोका रूपी वाणीका वर्षाकालसे बहनेवाले पनालेके अपवित्र जलकी 
तुलना करता हुआ करता है 


'आचायक्ृतिनिवेशनमप्यवधूतं वचोऽस्मदादीनाम्‌ । रथ्यदोकमिव गङ्गाप्रवाहपातः पवित्रयति ॥? 


ड जेसे पनालेका अपवित्र जळ पावन गङ्गाजलमें मिळकर उसके समान ही प्रशस्त हो जाता है, 
वसे मेरी निकृष्ट वाणी मी सर्वोत्कृष्ट पावन घाङ्करमाष्य वाणोके साथ संयुक्त होकर उसके समान 
प्रशस्त गोरवथ।लिनो हो जायगी । 


(४) झाङ्गरभाष्यकी अनेक व्याख्याप-अद्वेत संप्रदायमें शाङ्करमाष्यके दो प्रस्थान 
माने जाते हैं--एक विवरण प्रस्थान तथा द्वितीय मामतो प्रस्थान । गाङ्करमाष्य पर सवप्रयम आचायं. 
श्री शङ्कर स्वामोके प्रधान शिष्य श्री पद्मपादाचायने 'पञ्चपादिका' नामकी व्याख्या छिखो या । इस 


नामधे ही विदित होता है कि पद्मपादाचायंने समन्वयाव्यायके चार पाद तथा अविरोघाध्यायके 
प्रथम पाद इन पाँच पादोंपर हो व्याख्या लिखी थी । परन्तु बहुसमयसे हो प्रथम चार सुत्रोंपर ही 


उनकी व्याख्या उपलब्ध होती है, शेष सारो व्याख्या दुर्देववश लुप्त हो गई है । पञ्चपादिकाकार श्री 


पद्मपादाचायंने अपनो व्यार्याके प्रारम्ममें अपने पूज्य गुरुदेव भाष्यकार आचाय श्री शङ्कर स्वामी 
का महत्त्व वतळाते हुए इसप्रकार नमस्कार किया है-- 


नमाम्यभोगिपरिवारसम्पदं निरस्तभूतिमचुमाधवि्रहम्‌ । 
अनुग्रसुन्मरदितिकाळळाञ्नं विना दिनायकमपूवं शङ्करम्‌ ॥ 
इस प्रकार वेदान्त कल्पर्तरकारने भी-- 
वेदान्ताथ-तदामास-क्षीरनीरविवेकिनम्‌ । नमामि भगवत्पादं परमहसधुरन्धरम्‌ ॥ 
इस मङ्गल दळोकद्वारा आचायं श्रीशङ्करको सर्वोत्तम परम पुज्य परमहंस मानकर नमस्कार 
किया है । भगवत्पाद आचायं शङ्कर एक महाभू वन्दनीय परमहंस हैं। जिस प्रकार हंस क्षीरसे चीरको 


पृथक्‌ फरता है, इस प्रकार इस परमहंसने वेदान्तोंके वास्तविक अर्थोको उन प्रतिवादियोंके मिथ्या 
वर्था पक हर प्रदर्शित किया है । विवरणाचायं प्रकाशात्म श्रीचरण स्वामोने इन चार सूत्रोकी 


पञ्चपादिका व्यास्यापर ही अपना प्रसन्न गम्मीर विवरण ग्रन्य लिखा दै । अद्वेत सम्प्रदायमें यह्‌ ग्रन्थ 
भी अतोव मान्य एवं अवश्य पठनीय माना यया है। इस विवरण ग्रन्थको ही आधार बनाकर संस्कृतके 
विद्वानोंमें विस्यात-अद्ेत सम्प्रदायके महारथी पञ्चदशी आदि अनेक वेदान्त ग्रन्योके प्रणेता आचाय 
श्रीविद्यारण्य स्वामीने 'विवरणप्रमेयसंग्रह्ः नामका ग्रन्य लिखा है। विवरण ग्रन्यक्षे ऊपर तत्त्व- 
दीपन, विवरणोगन्यास आदि अनेक निबन्ध व्यास्यानरूपसे लिखे गए हैं । द्वितीय भामती प्रस्थानके 


प्रणोता हैं आचाय वाचस्पतिभिश्र । वे सवे दर्शानोंके बड़े धुरन्धर विद्वाद ओर अपने समयके अद्वत 
टिया सवं प्रधान आचाय॑ थे । द्याडूर-माष्यपर उन्होंने जो मामती' टोका लिखो है उसका 


अध्ययन आचायं शङ्कुरके सिद्धान्तोंको समझनेके लिए अनिवाय एवं आवश्यक समझा जाता है। 


( १४ ) 


आचाय वाचस्पति मिश्रने शाङ्करमाष्यपर “मामती', सुरेश्वराचायं कृत 'ब्रह्मसिद्धि' ग्रन्यपर 'ब्रह्मतत्त्व- 
समीक्षा', ईश्वरकृष्ण प्रणत सांख्यकारिका पर “तत्त्रकौमुदी' पातञ्जरछ योगदश्शंनपर 'तत्त्ववेद्यारदी', 
न्यायदशंन पर “वातिकतासपयंटीका' पूर्वमीमांता दर्शंगपर “न्यायसुची-निबन्ध' कुमारिल भट्टमत 
पर 'तत्त्वबिन्दु' तथा पुवंभीमांसक मण्डन मिश्रके 'विधिविवेक' पर “न्यायकणिक्रा' नामकी टीकाओंकी 
रचना की है । इस प्रकार यद्यपि वाचस्पति मित्रने पाँच दशंनोंकी व्याख्याऐं लिखो हैं, उनमें तत्त- 
त्विद्धान्तोंका निष्पक्ष भावसे समर्थन किया है, तथापि उना प्रधान लक्ष्य आचाय शङ्करका अद्दैत 
सिद्धान्त ही है, अतः भामती व्याख्या अद्वेतवादका एक प्रामाणिक ग्रन्थ कहा गया है । भामती व्याख्या 
पर आचाये अमछानन्द स्वामीने “वेदान्त-कल्पतरु' नामका प्रशस्त व्याख्यान लिखा है । इसकी भाषा 
प्राज्जल एवं भाव प्रसन्न गम्मीर है । इन्होंने 'शास्त्रदपंण' नामक एक अन्य ग्रन्थ मी लिखा है, 
जिसमें ब्रह्म सूत्रके अधिकरणोंका विवेचन किया गया है तथा 'पञ्चपादिकादपंण' नामका एक अन्य 
ग्रन्थ मी लिखा है। जिसमें पद्मपादाचायंकी पञचपादिकाकी अपने ढंगकी प्रशस्त व्याख्या की है । 'वेदान्त- 
कल्पतरु' पर आचायं अप्पय्य दोक्षितने परिमल” नामका व्याख्या-निबन्ध लिखा है । उन्होंने ब्रह्मतुत्रके 
उपर द्याक्ूर सिद्ध'न्तानुसारी “न्यायरक्षामणि' नामक स्वतन्त्र ग्रन्य लिखा है जो केवल प्रथमाध्याय 
पर ही उपलब्ध है । संस्कृतके विद्वानोंमें प्रसिद्ध “सिद्वान्तलेश' आदि अनेक ग्रन्थोंके वे प्रणेता थे । 
यद्यपि उन्होंने ब्रह्मपूत्रपर शे वसम्प्रदायके मतानुसार जो श्रीकण्ठमाष्य है उसपर 'शिवाकंमणि- 
'दोपिका' नामको प्राञ्जछ विस्तृत व्याख्या लिखकर शैवविशिशद्वेत॒वादके पक्षका समथन किया है, तथापि 
परिमळ, तिद्धान्वलेश, न्यायरक्षामणि आदि ग्रन्थ लिखकर केवलाद्रवसिद्धान्तको पूणंतया रक्षा एवं 
श्रो अभिवृद्धिको है। इसलिए वे बद्वेत सम्प्रदायके वाचस्पतिमिश्र, श्रीहषं एवं मधुसुदन सरस्वतीके 
समकक्ष महानु आचायं माने गये हैं। इस प्रकार आचाय अद्वेतानन्दबोधेन्द्र स्वामोने ब्रह्ममुत्रपर 
ब्रह्मविद्यामरण” नामका विशद पाण्डित्यपुणं व्याख्यान लिखा है । विहृदगण इसे द्याडुरमाष्यकी 
विवृत्ति कहते हैं। आघायं सवंज्ञात्ममुनिने ब्रह्मसूत्र द्याःडुरमाष्यके आधार पर 'संक्षेपञ्चारीरक’ 
नामका वेदान्त-काव्यके ढंगरा पद्रूपसे सुन्दर ग्रन्थ लिखा है । आचायं भारतीतोथने शाडूर- 
भाष्यानुसार ब्रह्मसुत्रका तात्पयं समझानेके लिए 'वेयासकन्यायमाळा' नामक एक उपयोगी ग्रत्यकी 
सरल एवं सुबोध भाषामें रचना की है । आचाय आनन्दगिरि स्वामीने ब्रह्मसूत्रके शाङ्क रमाष्यपर 
'न्यायनिण॑य' नामकी प्रशस्त व्याख्या लिखो है । आचाय शङ्कर स्वामोके जितने भी उपनिषद्‌, 
गीता आदिके भाष्य हैं उन समी पर इनकी विद्यद टीका हैं, भाष्यके यथाथ भावको हृदयंगम 
फरानेमें इनकी टोकाए बहुत ही सहायक हैं । आचाय आनन्दगिरि एक सफल टीकाकार, दानिक 
सावंमीम एवं माष्परहस्यवित्‌ विद्वान्‌ थे इसमें सन्देह नहीं । आचायं स्वामी गोविन्दानन्दजीने शा रोरक- 
साष्यपर 'रत्नप्रमा' नामकी व्याख्या छिखी है। इसमें माष्यक्षे प्रायः प्रत्येक पदकी व्याख्या है । सवं 
साघारणके लिए भाष्यको हृदयंगम करानेमें यह टीका बहुत ही उपयोगी है। जो लोग भामती, 
कल्पतरु आदि गम्मीर टीकाओंके समझनेमें असमं हैं, उन्होंके लिए यह व्याख्या लिखी गयी है, ऐसा 
उन्होने स्वयं कहा है-- 
“विस्तृतग्रन्धवीक्षायामळसं यस्य मानसम्‌ । व्याख्या तदर्थमारव्धा माष्यरत्नप्रमामिधा ॥ 

ब्रह्मसूत्र थाद्कर माष्यको विशदरूपसे समझनेके लिए धाचायं रघुनाथसूरिने 'शङ्कुरपाद 
भूषण नामका बहुत हो ध्राञ्जळ उपयोगी एवं विस्तृत निबन्ध लिखा है । इसमें प्रतिवादियोंके द्वारा 
धारोपित अनेक कुतर्कोक। खण्डन किया गया है । ब्रह्मसूत्रपर स्वामी शङ्करानन्द, सदाशिवेन्द्र 


सरस्वती, स्वामी ब्रह्मानन्द यादि विद्वानोंकी अत सिद्धन्तानुसारिणो छोटो बड़ी अनेक वृत्तियाँ हैं। 
जो रहम सुत्रके मावाथको समझनेके लिए बड़ी उपयोगी हैं । 


( १५ ) 


(५) शाइर-सिद्धान्त--भगवत्पाद आचायं श्रीश्षद्धूरके संक्षिस-मुख्य सिद्धान्तको समझनेके 
लिए यह इलोक सवंत्र विख्यात है-- 
*इळोकाथेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं ग्रन्थकोटिमिः । ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मे नापरः ॥? 
अर्थात्‌ जो निर्णय विस्तारसे करोड़ों-ग्रन्योंके द्वारा कहा गया दै उसको मैं संक्षेपते अध-इलोक 
हारा कहूंगा । एकमात्र सर्वात्मा-ब्रह्म ही त्रिकालाबाधित-सत्य है, नामरूपात्मक यह जगत्‌ मिथ्या है, 
पु विचा होते हुए भी प्रतीयमान है। और यह जीव परमाथंतः ब्रह्म ही है, ब्रह्मासे अन्य 


(६) सत्य और मिथ्याकी परिभाषा-परमाथं सत्य वह है--'यरस्यात्‌ सर्वत्र सवंदा? 
( चतुःरलोकी भागवत ) अर्थात्‌ जो सभी काळोंमें विद्यमान हो, किसी मी कालमें जिसका बाघ न 
हो एवं जो सर्वत्र अवस्थित हो, वह त्रिकालाबाधित सर्वानुगत सत्य है। जसे ५५-५ १० ही होता 
है, किसी भो समयमें एवं किसी मी देश-विशेषमें ५-५ न तो ९ होता है, न ११, वेसे वह सर्वात्मा 
परमाथ सत्य ब्रह्म मी भूत, भविष्यत्‌ एवं वर्तमान तीनों काछमें जगत्के आदि मध्य एवं अन्तमं, 
तथा समी प्रदेशोमे समस्त पदार्थो्मे अखण्ड-एकरस अविकृतरूपस॑ अवस्थित है । यदि उस परमार्थं 
सत्यको कोई भी व्यक्ति छोड़ना चाहे या उससे पृथक्‌ या विमुख होना चाहे, तो हो नहीं सकता, 
क्योंकि उसका समीके साथ तादात्म्यसम्बन्ध है । भेद सहिष्णु अभेद सम्बन्धका नाम तादात्म्य है 
अर्थात्‌ जिसमें वास्तविक अभेद एवं काल्पनिक भेद हो, जैसे सुवणके साथ आभूषणोंका । वह ब्रह्म 
सवंदा काळपरिच्छेदसे रहित है, सवंत्र होनेसे देखपरिच्छेदसे एवं सबका आत्मा होनेसै वस्तु-परिच्छेदसे 
रहित है । अतः वह श्रुति द्वारा “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म! कहा गया है। मिथ्या वह है जो कमी रहे, 
या कमी न रहे, यहाँ रहनेका अभिप्राय केवल प्रतीतिसे है। कल्पित-दाथं मध्यमे भासित होनेपर भी 
वह वस्तुतः आदि एवं अन्तकी तरह मध्यर्में मी अविद्यमान ही दै । अतएव माण्डूक्योपनिषत्‌-कारिका- 
कार श्रीगोडपादाचायंजीने कहा है--'आदावन्ते च यास्ति वतेमानेऽपि तत्तथा ।' 
'ेदान्त-डिण्डिम' नामके लघुग्रन्यमें आचाय नृसिंह सरस्वतीने कहा है-- 
'यद्स्त्यादौ यदस्स्यन्ते यन्मध्ये माति तरस्वयम्‌। ब्रह्मेचेकमिदं सस्यसिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
यज्नादौ यच्च नासत्यन्ते तन्मध्ये मातमप्यसत्‌ । अतो मिथ्या जगत्‌ सवमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
जो आदिमें है, अन्तमें है, एवं मध्यमें भी स्वयं भासित होता है, वह एकमात्र ब्रह्म ही सत्य 
है, यह वेदान्तका डिण्डिम-घोष है । जो आदिमें नहीं अन्तमें भी नहीं, वह मध्यमें आसित होनेपर 
सी असत्‌-मिथ्या ही माना गया है । अतः यह जगत्‌ मिथ्या ही है, ऐसा वेदान्तका डिण्डिम-घोष है । 
अतएव श्रीमगवानुने गीतामें मी सत्‌ एवं असत्से विलक्षण जो अनिवंचनीय है वही मिथ्या 
है, जगत्‌ परमाथं सत्य इसलिए नहीं है कि उसका ब्रह्म साक्षात्कार दशामें वाघ होता है, असत्‌ 
इसलिए नहीं है कि उसकी व्यवहारदयामें प्रतीति होती है, अतः वह सत्‌ एवं असतूसे विलक्षण है, 
इसका निरूपण बड़े अच्छे ढंगसे किया है-- 
“नासतो विद्यते भावो नामाचो विदूयते सतः । उभयोरपि दषटोऽन्तस्त्वनयोस्तस्वदक्षिभिः ॥' 
सत्‌का कभी बाध नहीं होता एवं असत्की कमी भी वन्ध्यापुश्रके समान-प्रतीति नहीं होतो । 
इस इलोफमें मावका अथं सत्ता-अस्तित्व नहीं है, क्योंकि “असत्‌' par हि व सिद्ध होता 
की सत्ता ऐसा कहना पुनरुक्त-सा 1 है। अत भावका 
हता रा इतिं dbs उत्पत्ति ही मानना चाहिए । 
"भावः सत्तास्वमावाभि प्रायचेष्टात्मजन्मसु ।' स क 
भी मावशब्द उत्पत्तिका ही बोधक है । एवं उत्पत्ति-अथवाले भावके 
त्विति ह र विनाश सी मानता उचित है । इससे यह शात होता दै कि जो पदाथ 


( १६ ) 


शशश्शङ्गादिके समान अर्त्‌ है, उसकी उत्पत्ति नहीं होती है, अभाव पदके संयोजनसे उसका विनाश 
भी नहीं होता । इस प्रकार जो परमाथं सत्‌ पदार्थ है, उसकी भी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं देखे गये । 
अतः “यथा असतो भावोऽमावरच न विद्येते, तथा सतोऽपि अमावो भावश्च न विद्येते ।' ऐसा पदोंका 
अन्वय सिद्ध होता है अत: जगत्‌ यदि परमाथं ब्रह्मके समान सवंथा सत्‌ हो एवं वन्ध्यापुत्रके समान 
सवंथा असत्‌ हो तो उसकी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं हो सकते । परन्तु हमारे वेद-उपनिषत्‌स्मृति- 
पुराण आदि समस्त-शास्त्रोमें जगतूकी उत्पत्ति कहदी गई है, एवं उसके विनाश-प्रलयका भी वर्णन किया 
गया है । अतः जगत्‌ सत्‌ एवं भसत्‌ नहीं किन्तु सत्‌ एवं असत्से विळक्षण-अनि वंचनी य-मिथ्या ही है। 
उसकी व्यावहारिकसत्ता माननेपर मी ब्रह्मके समान परमाथं-सत्य नहीं है । इसप्रकार तत्त्वदर्शी-विद्वानों 
ने सत्‌ एवं असत्‌का यथार्थनिणंय किया है। अतः संक्षेप ्ारीरकाचायं सवंज्ञात्ममुनिने कहा है-- 
'जगन्महि्ञा न जगस्प्रसिद्विः न चिन्महिञ्ञापि जगत्प्रसिद्धिः । 
न च प्रमाणाजगतः प्रसिद्धिः, स्वतोऽस्य मायामयताप्रसिद्धिः ॥' 

जगतुकी महिमासे जगत्को प्रसिद्धि नहीं है, चेतन ब्रह्मकी महिमासे मी जगतुकी प्रसिद्धि नहों 
है प्रत्यक्षादि प्रमाणोंस मी जगत्को प्रसिद्धि नहीं है, अतः इस जगतकी अनिवंचनोय-मायामयतारूपसे 
ही प्रसिद्धि-प्रतीति माननी चाहिए । 

'जडत्वहेतोनेजगन्महित्ा, न चिन्महिन्ना तद्सङ्गमावात्‌। 
न च प्रमाणाचद्कारकत्वात्‌ कृतस्य जाड्यादूजडाजनेश्च ॥ 

जड होनेके कारण जगतकी महिमासे जग्रत॒की प्रसिद्धि नहीं हो सकती, जडपदाथं अपने 
4 आपको प्रसिद्ध नहीँ कर सकता, चेतनके द्वारा ही उसकी प्रसिद्धि होती है । परन्तु चेतनकी महिमासे 
भी जगतकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि चेतन, असंग, निर्लेप एवं निर्विशेष है । प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से भी जगनुकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि प्रमाण कारक नहीं होते, प्रसिद्विरूपी क्रियाके जनक नहीं 


होते । जन्य वरतु जड़ होती है और अजड़, चेतन वस्तुकी उत्पत्ति नहीं होती है अर्थात्‌ नाम-रूपात्मक 
जगतुकी प्रसिद्धमे-प्रतीतिमें-जिज्ञासा होती है कि जगतृकी प्रसिद्धि स्वत! ही होती है, या चेतन- 


आत्मासे, या प्रत्यक्षादि प्रमाणोंस ? जगत्‌ स्वयं जड़ है, जड़से जड़की प्रसिद्धि होती ही नहीं, अत) 


प्रथम पक्ष तो सवंथा अयुक्त है। द्वितीयपक्ष भी संगत नहीं, क्योंकि चेतन आत्मा असंग है, उसका 
जगत्से कोई वास्तविक सम्बन्ध ही नहीं, विना सम्बन्धके कोई प्रकाशक किसीको प्रसिद्धि नहीं कर 


सकता । तीसरा पक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे भी जगतुकी प्रसिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि कोई 


भी प्रमाण जड़ पदाथविषयक संवित्‌ प्रकाशकका कारण-उत्पादक नहीं हो सकता । ब्याशय यह है 
कि जगतुकी प्रकाशरूप संवित्‌ नित्य-आत्मस्वरूप ही है, उसे प्रत्यक्षादि प्रमाण उत्पन्न नहीं कर 


सकते। और जो अन्य पदाथ है, वह जड़ है, उसे प्रकाश या संवित्‌ मानना उचित्‌ नहीं । इसलिए 
अनिवंचनीय, मिथ्या, देह, गेह, कलत्र, पुत्रादि जगत्को कोई कितना भो परमाथं त्य माने, तो भी 


वह सत्य नहीं हो सकता । अतः नाम-ख्पात्मक जगत्को तो तत्त्वदर्शियोंने स्वप्नक्षे समान केवल प्रतीति- 
मात्र हो माना दै । आचायं मगवत्पादने भी कहा दै-- 


'संसारः स्वप्नतुल्यो हि रागद्वेषादिसंकुछः । स्वकाले सत्यवज्ञाति, प्रबोघेडसत्यवज्ञवेत ॥' 
यह प्रतीयमान संसार स्वप्नके समान है । राग, द्वेषादि दोषोंसे सम्बद्ध है । जेसे स्वप्न निद्रा- 
कालमें मासित होता है । और जाग्रतुकालमें बाधित हो जाता है, वेसे यह संसार मी अज्ञानकालमें 
प्रतीत होता है और बोघ होनेपर बाधित हो जाता दै । दे अवति प्रभवति न भवति किं ? सवति- 
रस्कारः' ( षट्पटी ) हे मगवनु | अघिष्ठानरूप सर्वात्मा आप परब्रह्मका साक्षात्कार होनेपर क्या 


इस द्वेतप्रपः्वका तिरस्कार नहीं होता ? अवश्य जाता है। अधिष्ठानके साक्षात्कारसे उसमें 
भारोपितका बाघ ही हो जाता है, यह सबदि है ॥ ४ 


( १७ ) 


( ७) जीवो ब्रह्ोव नापरः- यह जीवात्मा वस्तुतः देह नहीं है, किन्तु देव है, जड नहीं 
है, किन्तु चेतन है, दृश्य नहीं है, किन्तु दृष्टा है, परिच्छिन्न नहीं है, किन्तु अपरिच्छिन्न ( विभु ) है । 
अतएव इसकी मी ब्रह्मके समान त्रिकालाबाष् 5 
सिद्ध ज्ञानस्वरूप है । अतएव कठोपनिषत्‌ पद सीजन मो करा हा व या जा 

“महान्तं विभुमाव्मानं मत्वा धीरो न शोचति। ( क० १।१।२२ ) 
अचिनाशि तु तद्विद्धि येन सवेमिदं ततम्‌ ।' ( गी० २।१७ ) 

अर्थात्‌ उस महानु विभु आत्माका मनन एवं ध्यान करके धीर यानी अविकृत प्रज्ञावाला 
महापुरुष शोकसे रहित हो जाता है । हे अजुन ] उस अपने स्वस्वरूपभूत आत्माको तु अविनाशी 
जान । वह सवंव्यापक है, उससे यह समग्र जगत्‌ अन्तर-बाहर व्याप्त दै । आत्माको जो अणु परिमाण 
एवं मध्यम परिमाणवाळा मानते हैं, उनका मत इन वचनोंसे खण्डित हो जाता है। एवं वह 
आत्मा धानन्दस्वरूप है, उसकी आनन्दरूपता सुषुसिमे एवं समाधिमें अनुभूत होती है। दुःख 
आदि तो मनके घमं हैं, मनके साथ तादात्म्याध्यास होनेसे वे घमं विशुद्ध आत्मामें धारोपित है । 
जसे जपाकुसुभकी लालिमा स्फटिकमें आरोपित होती है, जसे लालिमाके आरोपसे उसकी स्वामाविक 
शुक्ळता तिरोहित हो जाती है, वसे ही मनके दुःखादि घमोंके भारोपसे उस मन्तरात्माकी स्वाभाविक 
आ अभिभूत हो जाती है। इसलिए मैं चिदात्मा वस्तुतः सद्र्प, चिद्रप, आनन्दरूप, 
परिपूर्ण अविनाश्ची-भूमा- ब्रह्म मावना मुमुक्ष सदा : ग मधुसूदन 
4013 ला श ह ऐसी ह वना मुमुक्ष सदा करता रहे । अतः आचाय मधुसूदन 

'अनादिसुखरूपता निखिळददश्यनिसुक्तता, निरन्तरमनन्तता स्फुरणरूपता च स्वतः। 
न्रिकालपरमार्थंता त्रिविधभेद्झून्यात्मता, मम श्रुतिशतार्पिता तदहमस्मि पूणो हरि ॥' 
अर्थात्‌ मेरी अनादि-शाश्वत सुख पुर्णता, निखिल देहादि दृष्य द्वेतप्रपश्चसे विमुक्तता, सवंदा 
अनन्त-अपरि(च्छन्नता-व्यापकता, स्वयं स्फूतिरूप-चेतन्य ज्योतिरूपता, त्रिकालाबाधित परमाथंता, सजा- 
तीय, विजातीय एवं स्वगत भेदशूम्पता, स्वतः प्रमाण सेकड़ों-शुतियोंके द्वारा प्रतिपादित है, अतः मैं 
पुणंहरि हूँ ।' आचाय भ्रीनुसिहसरस्वतीने 'वेदान्तडिण्डिम'में सरल सहज एवं सुगम भाषामें कहा है-- 
सब्चिदानन्द्रूपत्वाद्‌ ब्रह्मवात्मा न संशयः । श्रुतिप्रमानुसंभानादितिं वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमेंद्‌ः सत्तारूपेण विद्यते । सत्ताभेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमंदः स्फूर्तिरूपेण विद्यते । स्फूर्तिभेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमेंद्‌ः प्रियरूपेण विद्यते। प्रियभेदे न मान स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोभेंदो नाञ्ना रूपेण विद्यते । नाञ्नो रूपस्य सिथ्यात्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 

न जीव ब्रह्मणोभेंदः पिण्ड ब्रह्माण्ड भेदतः । व्यष्टेः समश्रेकत्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
अभेदद्शन मोक्षः संसारो भेददशनम्‌ । सवंवेदान्तसिद्धान्त इत्ति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
जीवो ब्रह्मात्मना जेयो ज्ञेयं जीवास्माना परम्‌ । झु क्तिस्तदैक्यविज्ञानादिति we ह 

- ' कारण यह जीवात्मा वस्तुतः ब्रह्मा हो हे, 
भी उक यह पिच, नाकि Er एवं प्रत्यगभिक्ष जय ब्रह्मतत्त्वके सतत 
मनन एवं निदिध्यासन द्वारा स्पष्ट ही अनुभूत होता है । यही स्त Rr 
सत्तार्पसे मी जीव एवं ब्रह्मका र 
क ल नन 

a नहीं सकता, अतः जाव 44२0 ककी पर 
पी भिस सत भी णे एकस्व निराकार अल एवं दत 
.है और सत्तासै अभिन्न हे । इस प्रकार परम प्रिय आनन्दरूपसे भी जीव ब्रह्मका ४ जद नही हो प्या 5 
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क्योंकि छान्द भी विभु-व्यापक है सर्वत्र विद्यमान है, सत्ता एवं २फूतिसे अभिन्न है, अतः उसका भी 
कोई विभाजन नहीं कर सकता । यद्यपि वेषयिक आनन्द शब्दादि विषयोंके भेदसे भिन्न-सा प्रतीत होता 
है, तथापि विषयोपाधिसे रहित विशुद्ध निविषय निरतिशय निरवच्छित्न शाश्वत आनन्दर्भ किसी भी 
प्ररकारका भेद नहीं है, यह वेदान्तका स्वतः प्रमाण उपनिषदोंका डिण्डिम-घोष है । नामोंके भेदसे एवं 
_औपाधिक रूपोंके भेदसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं है, क्योंकि नाम एवं रूप मिथ्या है, कल्पित नाम 
रूप वास्तविक जीव ब्रह्मकी एकताका प्रतिरोध नहीं कर सकते । इस प्रकार पिण्ड एवं ब्रह्माण्डके 
भेदसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हैं, क्योंकि कायं कारणकी अनन्यताके सिद्धान्तके अनुसार आभूषण 
एवं सुवणकी तरह पिण्ड एवं ब्रह्मण्डमें मी भेद नहों है; अतः यह वेदान्तोंका यथाथं अविचलित 
निश्चय है कि जीव एवं ब्रह्मके अभेदानुभवका ही नाम मोक्ष है। अविद्याकृत भेद दशंन ही संसार- 
दुःखमय बन्धन है । जीव ब्रह्मस्वरूप ही है एवं जीवात्मरूपसे परब्रह्म हो भासित होता है, ऐसा हढृ 
श्रद्धासे समझना चाहिए । जीव ब्रह्मके अभेद विज्ञानसे ही. मोक्षकी प्राप्ति होती है, ऐसा 

वेदान्तोंका घोष है। 
(८) द्वेतवाद्‌-समाळोचना-_वेदान्त-उपनिषद्‌ आदि शास्त्र द्वतका-जीवेश्वरादिके भेद 


का ही प्रतिपादन करते हैं, अद्वतका नहीं ऐसा कहते हुए कुछ मतावलस्वी ऋग्वेदसंहिठाकी इस 
प्रसिद्ध थुतिको प्रस्तुत करते हुँ-- 


"द सुपर्णा सयुजा सखाया सान वृक्ष परिषस्वजाते । 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्दत्यनइनञ्नन्योऽमिचाकशीति ॥' (ऋ. १।१६४।२०) (मु.उ. ३।१।१) 

“शरीररूपी एक ही वुक्षमें जीव एवं ईश्वररूपी परस्पर मिलकर एक दूसरेके हितकर सखा हुए 
दो हंस पक्षी रहते हैं। इन दोनोंमें जीवरूपी पक्षी शरीरवृक्षके स्त्राद-मोगरूपी फलोंहो भोगता छोर 
दूसरा ईश्वररूपी पक्षी भोगोंको मोगता तो नहीं है, किन्तु केवल देखता रहता है अर्थात्‌ जीव भोक्ता 
है ओर ईश्वर द्रष्टा है।' इस मन्त्रे एकका भोक्तारूपसे एवं दूसरेका द्रष्टारूपसे भेद ही बतलाया है । 
इसप्रकारकी--'पृथगात्मानं प्रेरितारञ्च मत्वा जुष्टस्ततस्तेनाम्रतत्वसेति । ( श्वे० १।६ ) इस श्वेताश्ववर 
श्रतिने भी 'पृथक्‌' पदसे जीवाह्माका उसके प्रेरयिता ईश्वरसे भेदका ही वर्णन किया है । जीवात्मा जब 
उस परमेश्वरका शद्धा भक्तिसे सेवन करता है, तमी वह अमृतत्व ( मोक्ष ) को प्राप्त होता है । एवं 
“जीवेश्वरौ भिन्नो विरुदधधर्माक्रान्तत्वात्‌ दहनतुहिनवत्‌।' इत्यादि अनुमान प्रमाण भी जीव एवं 
ईश्वरके भेदको ही सिद्ध करता है, क्योंकि जीव अल्पज्ञत्व, अल्पशक्तित्वादि एवं ईश्वर सवंज्ञत्व, सवं- 
शक्तित्वादि परस्पर विरुद्ध धर्मोंसे बरफ एवं अग्निकी तरह अङ्गान्त हैं, अतः उनका अभेद नहीं हो 
सकता । और सभी जीवोंको मैं महान्‌ सुखपूणं ईश्वर नहीं हूँ, किन्तु सुखी दुःखो हें” ऐसा प्रत्यक्ष 
होता है, अतः जीव एवं ईदवरका भेद ही मानना चांहिए। अब यहाँ उक्त द्वेतवादो द्वारा प्रदर्शित इन 
श्रुत्यादि पर क्रमश) विचार किया जाता है । (द्वा सुपर्णा? इस श्रुतिका पूर्वाधं जीव एवं इंग्वरके भेदका 
प्रतिपादन नहीं करता । तब वह भेद पारमाथिक है, ओपाधिक नहीं, ऐसा वह द्वेतवादी कँसे कह 
सकता है ? क्योंक किसी भी पद एवं वाक्यसे भेदका बोध ही नहीं होता । 

चङ्का--'द्रौ' इस पदके द्वारा श्रुति द्वित्वका प्रतिपादन करती है, और यह द्वित्व भेदमें हो 
होता है, भभेमें नहीँ । अत! यह्‌ द्वित्व ही जीव एवं ईश्वरके भेदका बोधक है । समाधान--किसोको 
कमी सदोष चक्ष्से दो चन्द्रमा दिखाई देते हैं, इसमें प्रतीयमान द्वित्व काल्पनिक भेदका ही बोधक है 
पारमाथिक भेदका नहीं, इस प्रकार हित्व गम्य भेद प्रत्यक्षादि प्रमाण सिद्ध काल्पनिक-आऔपाधिक भेदका 
ही अनुवाद करता है । और 'तत्त्वर्मास' आदि महावाक्य-श्रतियोंसे प्रतिपादित परमाथ अभेदे साथ 
विरुद्ध होनेके कारण वह भेद पारमार्थिक नहीं है । पूर्वोक्त श्रुतिके पूर्वाधंमें निदिष्ट 'सुपणौं, 'सखायो, एवं 


ड 


( १९ ) 


सयुजी' ये तीन विशेषण भी जोव एवं ईश्वरके अभेदके ही ज्ञापक हैं, भेदके नही । दोनों ही सुपण हैं 
हंस हैं, सजातीय हैं अथवा निरुक्तके मात्रादि विपयंयादि नियमके अनुसार दोनों ही सुपूण ही यहाँ 
सुपण नामसे कहे गये हैं । “पूणमदः पुणमिदं' यह श्रुति मी 'अदः' यानी परोक्ष ईव्वरतत्त्व भी पुणं 
है, एवं “इदम्‌' यानो अपरोक्ष सन्निकृष्ठ जीव तत्त्व भी पूणं है। दोनों ही पूणं हैं, पूर्ण सत्ता, पूण स्फूति 
एव पुण थानन्दसे व्याप्त होनेके कारण उनकी पूर्णतार्मे किसी प्रकारका मी तात्विक भेद नहीं है 
घटाकाश, महाकाशादिकी तरह केवल औपाधिक ही भेद है । अत एव वे दोनों सखा हैं, इन दानोंका 
समान ही ख्यान है, ख्याव यानी इन दोनोंकी समानरूपसे-सच्चिदानन्दरूपसे प्रतीति है, ऐसा अभेद- 
भाव यह सखापद बोधित करता है। वे दोनों बिम्ब-प्रतिबिम्ब मावसे या घटाकाश-मद्वाकाशरूपसे 
सदा अत्रिनामाव सम्बन्धसे संयुक्त हैं यह सयुजो? पद बोधित करता है । इसलिए पूर्वाध श्रुति अभेद- 
भावको ही ज्ञापक है, अतः उत्तराधंमें वर्णित अन्यत्व ओपाधिक अन्यत्वका ही बोधक है । परमार्थतः 
तो वे दोनों अनन्य हैं । “पृथक्‌ आत्मानं प्रेरितारञ्च मत्वा' यह श्रुति मी पृथक्‌ पदसे जोव एवं ईश्वरके 
पार्थक्यक्रा प्रतिपादन नहीं करती, अपितु आत्मा देहादि जडवगसे पृथक्‌ है ओर चेतन साक्षी होनेके 
कारण जडवगंका प्रेरक है ऐसा उसका वास्तविक अथं है। अतः आतमा होनेसे अनात्म देहादिसे 
तादात्म्याष्यास वश्च अपृथग्ररूपसे प्रवीयमान होनेपर भी वह वस्तुतः पृथक्‌ ही है, विरुद्ध घर्माक्रान्तत्व 
हेतु भी जीव एवं ईश्त्ररका पारमार्थिक भेद सिद्ध नहीं करता, क्योंकि अल्पज्ञत्व, सर्वंशत्वादि विरुद्ध धमं 
पिण्ड, ब्रह्माण्डादि उपावियोंक्ष सम्बन्धसे प्रतीत हो रहे हैं। उपाधिविनिमुक्त विशुद्ध स्वरूपमें उनका 
सान नहीं होता । 'में ईश्वर नहीं हूँ' यह प्रत्यक्ष मो काल्पनिक भेदका ही अनुवादक है, तात्विक 
भेदका साधक नहीं । ईइवर अप्रत्यक्ष है अवः तत्पतियोगिक भेद मो प्रत्यक्ष नहीं है । इसलिए प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे जोव ईरवरका भेद सिद्ध नहीं होता । म 

इस प्रकार जीवोंका भो परस्पर तात्विक भेद सिद्ध नहीं होता । जैसे जलादिमें प्रतिबिम्बित चन्द्र 
उपाधियोंके भेदसे अनेकरूपसे प्रतीत होनेपर भी वस्तुतः एक ही है 'तदमिन्नाभिन्तस्य तदभिन्नत्वस्‌' 
यह दशंनशास्त्रोंका न्याय बिम्बसे अभिन्न एक प्रतिबिम्बका द्वितीय प्रतिबिम्वसे भी .अभेद सिद्ध करता 
` है, वेसे जोवात्मा मो बन्तःकरणादि उपाधियोंके भेदसे सुखो, दुःखी आदि विभिन्नछ्पसे प्रतीत होने 
पर भी शुद्धस्वरूपसे एक ही है श्रुति मो ऐसा ही कहती है । 

'एुक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित: । एकधा बहुधा चेव दझ्यते जळचन्द्रवत्‌ ॥' 

एक हो निखिल भूतोंका पिण्ड ब्रह्माण्डादि शरोरोंका आत्मा है । परन्तु पृथक्‌-पृथक्‌ भूत, 
मौतिकादि उपाधियोंके भेदसे वह बहुत प्रकारका प्रतोत होनेपर भी जळचन्द्रके समान वरंततुः एक 
ही है।' इस प्रकार 'ग्रह्वोवेद सवंम्‌' ( नु० उ० ७ ) 'सवं खल्विदं ब्रह्म ( छा० ३।१४.१ ) 'वासुदेवः 
सबंमिति’ ( गो० ७1१९ ) 'तदनन्यत्वमारम्मणञब्दादिम्यः ।' ( ब्रह्मसूत्र २।३।१४) इत्यादि वचनोके 
द्वारा जगतका मी बाधसामानाधिकरण्य न्यायसे परमात्मासे अभेद भ'व ही सिद्ध होता है 'वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं मृतिकित्येव सस्यम्‌’ ( छा० ६।४।१ ) इस श्रृतिके द्वारा घट, शरावादि कायं बगंमें 
नुगत एकमात्र मृत्तिका--उनका उपादान कारण- ही सत्य“दै। काय वर्ग तो वाणोसे कथन मात्र 
ही है, इस दृष्टान्तद्वारा परमात्मासे बगत्‌का अनन्यत्व सिद्ध होता. है । 

( ९ ) विशिष्टाद्वैतवाद्समालोचना 

कुछ प्रतिवादो जोग कहते हैं--उपनिषदादिका प्रतिपाद्य केवळ अद्वेत नहीं है, किन्तु चेतव 
एवं अचेतनवे विशिष्ट ब्रह्म अद्वेत है । जैसे लो$में शरीर एवं शरीरी आत्माका परस्पर अत्यन्त भेद 
होनेपर भो 'यह एक ही देवदत्त है' ऐसा जड़ एवं चेतत विशिष्ठ एकत्वका व्यवहार होता है, वसे जड़ 


( २० ) 


पदाथं एवं जीवोंका अनेकत्व होनेपर भी एवं ब्रह्मसे उन सबका भेद होनेपर भी चित्‌-अचित्से 
विशिष्ट ब्रह्म एक है--अद्वेत है, ऐसा मानना अनुचित नहीं है । परन्तु यहाँ विचारणोय यह है कि 
विशेषण, विद्येष्य एवं उनका सम्बन्ध इन तीनोंका नाम विशिष्ट है, यह विशिष्ट. पद जब हंतको सिद्ध 
करता है, त॑ब उसका ब्रह्मके साथ अद्वेत कहना वदतोव्याघात दोष है । जैसे कोई यह कहे कि 'मम 
मुखे जिल्ला नारित' अर्थात्‌ मेरे मुखमें जिह्व। नहीं है” वेसे ही विशिष्ट जब देत है, .तब वह अडवत हो 


ही नहों सकता और “यह एक देवदत्त है” यहु दृष्टान्त भी विषम है, क्योंकि शरोरके साथ आत्माका | 


एकत्व वस्तुत: हो नहीं सकता, अतः यह एकत्व व्यवहार भ्रममुलक है। अतएव बुद्धिमान्‌ पक्षपात 
रहित विवेचकोंकी प्रशस्त दृष्टिमें विशिष्ट और अद्देत इन दोनों पदोंका समन्वय ही नहीं हो सकता, 
- क्योंकि इतके अमावका नाम ही अह्वत है जिसमें परमार्थतः द्वेत न हो, वह अटत है, अह्तमें द्वेतरूप 
विशेषण लगाकर उसको परमार्थंत। कौत विशिष्ट कर सकता है? और वह अद्दैत विशिष्ट क्यों हो 
जायगा ? यदि वह वस्तुतः विशिष्ट है तो उसे अद्वेत कहना हो व्यथं है । अता श्रुति, स्मृति, पुराण 
यादि किसी मी शास्त्रमें 'विशिष्टाद्वैत' ऐसा आनुपूर्वी पद ही उपलब्ध नहीं है, इसलिए 'विशिशद्वेत' 
यह मत-वाद शास्त्रानुकूल एव युक्ति संगत नहीं दै। शङ्का--'यस्य पृथिवी शरीर यस्यापः शरीरं 
यस्यात्मा शरीरम्‌’ ( वृह० ३।७।२-३ ) इत्यादि अध्रु तियोक्े द्वारा चित्‌ (चेतन जीव) एवं अचित्‌ ( जड़ 
प्रकृति पृथिव्यादि रूप ) शरोरसे विशिष्ट आत्मा एक है, अद्वेत है, ऐसा निश्चित होता है । समाधान-- 


चेतन जोव ओर जड़ पृथिव्यादि ये दोनों परमात्माके वास्तविक शरोर नहीं हो सकते । शुमाशुम कमंसे . 


जन्य जो सुख दुःखादि रूप फल है--उसके भोग अनुमवके झाश्रयका नाम शरीर है “मोगायतन हि 
श्वरीरम्‌' यह दाशेनिकोंकी परियाषा है । विशुद्ध परमात्मामें कमं बन्धन एवं फल भोगका सम्मव नहीं है 
उसमें कमं एवं भोग स्वीकार करने पर वह जीवके समान भोक्ता हो जायया अर्थात्‌ परमात्मा न होकर 
जीव हो जायगा । बतः "पृथिवी, आपः, आत्मा, शरोरम्‌' का अथं है स्वरूप । परमात्मा ही अपनी 
अचिन्त्य अनिवंचनोय माया शक्ति द्वारा पृथिव्यादिरूपसे प्रतीत होता है, अतः यह सव कुछ उसका 


ही स्वरूप है, उससे उनको पृथक सत्ता नहीं है। “सवं खल्विदं ब्रह्म! ( छा० ३।१४।१ ) इदं सवं . 


यदयमात्मा' ( बृह० २।४।५ ) 'ऐतदात्म्यमिदं सवम्‌' ( छा० ६।८।७ ) इत्यादि श्ृतियोंके द्वारा भी 


पूर्वोक्त ही अथं निश्चित होता है । लोकमें मी स्वरूप अथंमें शरीर शब्दका प्रयोग देखा जाता है, जैसे 


‘शिलापुत्रकस्य शरीरम्‌’ 'यह पत्थर पुतलेका शरीर है, यानी स्वरूप है ।' अतएव “विश्वरूपो यतोऽव्ययः” 
( वि० पु० १।२२।६८ ) '्वेख्पे ब्रह्मणस्तस्य मूतं चामूर्तमेव च।' ( वि० पु० .१।२२।५३ ) इत्यादि 
बचनोमें भी रूप शब्दका प्रयोग पूर्वोक्त निणंयकी पूणं पुष्टि करता है । अतः 'नेह नानास्ति किचन! 
( वृह० ४४।१९ ) इस श्रृतिके द्वारा उस विश्वाधिष्ठान अद्वितीय ब्रह्ममें वस्तुतः किसी भी प्रकारसे नाना 
दवेत प्रपञ्च नहीं है, यह सिद्ध होता है। व्यवहार दथामें जो नानात्वकी प्रतीति द्वोतो है, वह माया- 
मात्र है । यह बात थोमऱ्वागवतमें भी. स्पष्ट कही गई है-'मायामात्रमिदं राजनु ! नानारवं प्रत्यगात्मनि” 
( मा० १२।४।२५ ) 'प्रत्यगात्मा-ब्रह्ममें प्रतोयमान नानात्व मायामात्र है, अविद्यासे आरोपित है । 


( १० ) द्वेताद्वैतवाद्समालोचना 
कुछ मतवादी कहते हैं--दो प्रकारकी श्रुतियाँ उपलब्ध होती हैं, १--द्वे तप्रतिपादिका एवं 
२-अद्व तप्रतिपादिका। 'तुल्यञ्च सांप्रदायिकम अर्थात्‌ सम्प्रदाय यानी गुरुप रम्परासे समधीत समी श्रतियाँ 
समान हैं, इनमें गौण-मुख्यमाव नहों हो सकता ।' इस न्यायसे विनिगमक॒का अमाव होनेके कारण 
ढत एवं अद्वत दोनों ही श्रुति तात्पयंके विषय हैं, ऐसा मानना चाहिये । द्वेत एवं अढ्वेत दोनों ही धरति 


हैं, अता जैसे अढ्दतवादी अद्वेतको पारमाथिक मानते हैं, वेसे हो द्वेतवादियोंको मो अद्वेतको पार 1 
ड 


} 


( २६ ) 


मार्थिक मानना चाहिए । इसी प्रकार जैसे द्वेतवादी द्वेतको पारमाथिक मानते हैं, वसे हो अद्वेतवादियों 
को भी दंतको पारमाथिक मानना चाहिये। ऐसा मानने पर अद्वेतवादो एवं द्वतवादों दोनोंके विवाद 
का शमन हो जायगा तथा द्वत एवं ध्द्देतता सामञ्जस्य (समन्वय) हो जायगा । यहाँ विचारकोंको यह 
समझना चाहिये कि यद्यपि विषमसत्तावाले दंत एवं अद्देत का विरोध नहीं । परन्तु समसत्तावाले-द्वेत 
एवं अद्वेतका प्रकाश पूवं अन्धकारकी तरह परस्पर विरोध होनेके कारण-दोनों ही श्रुति तात्त्पयंके 
विषय हैं, ऐसा सहुस्रवदन शेष भगवान्‌ भी नहीं कह सकते । द्वत प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे अधिगत है, 
भेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि श्रुतिवोके द्वारा बाधित है, दुःखनिवृत्ति एवं शाश्वत सुख लामरूप 


प्रयोजनका समपंक नहीं है, प्रत्युत अनथंक्रा प्रयोजक होने के कारण श्रुति तात्पयंका विषय नहीं है । 
परिशेषात्‌ अनधिगत, अवाधित एवं सप्रयोजन अद्वेत ही श्रुति तातपयंका विषय है । अतः अन्य गति 


न होनेके कारण प्रत्यक्षादिसे अधिगत द्वेतकी प्रतिपादक श्रुतियाँ अनुवादक होनेसे गौण हैं । दवतप्रपञच ' 
अविद्यासे उद्भासित होतेके कारण अनिवंचनीय ( मिथ्या ) है अतः उसका शास्त्र प्रतिपादित 
परमार्थं सत्य अद्वेतके साथ विरोध नहीं है। इस प्रकार द्वतप्रपञ्च बाधित होने पर मो 


व्यावहारिक सत्थ है एवं सर्वात्मा अद्वेत ब्रह्म अबाधित होनेसे परमाथ सत्य हे । ऐसा माननेमें 
कुछ भी विरोध नहीं है। द्वेतका प्रतिपादन तो श्रूतियाँ केवल अध्यारोप की दृष्टिसे अपवादके 


लिए ही अपवादाधिगम्य अधिष्ठान परब्रह्मके विज्ञापनके लिए हो करती हैं। अतः “योग्यं 
योग्येन सम्बध्यते’ इस न्यायके अनुसार "तुल्यञ्च साम्प्रदायिकम्‌’ इस न्यायका किसी भी प्रकारसे बाघ 
नहीं होता । अतः अपनी कपोळ कल्पना द्वारा बाधित द्वेठको परमाथं सत्य एवं थुति तात्पयंका विषय 
मानना कदापि उचित नहीं है । द्वैतप्रपञ्च की अवास्तविकता “यत्र हि द्वेवमिव मवति, तदितर इतरं 
पस्यति ।' (वृह० २।४।१४) 'इस श्र तिमें वर्तमान 'इव' कारके द्वारा स्पष्ट ही ज्ञात होतो है अर्थात्‌ जिस 
अविद्याऽवस्थामें द्वेतकी तरह होता है, वहाँ अन्य हुमा द्रष्टा अन्य हृदयको देखता है । जैसे (इदं 
सुवर्णमिव विमाति ।' 'यह पदाथं सुवणंकी तरह दीखता है इसमें वर्तमान 'इव' कार प्रतीयमान सुवणेकी 
वास्तविकताका प्रतिषेध करता है । “यत्र त्वस्य सवंमातमंवामूत्तत्केन क॑ पस्येत्‌ ।' ( ब्रृह० ४५१५ ) 
जिस ज्ञानकालमें इस तत्त्वदर्शीको यह सब अद्वय आत्मा ही हो गया, तब किस इन्द्रियसे, किस विषय 
को कौन देखे ? क्योंकि त्रिपुटी भेद-द्रष्टा, दृश्य एवं दशन-सबका विद्या द्वारा वाघ हो जाता हैं।' 

“एवमेवास्य परिद्रष्टः षोडश्चकलाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति, मिद्येते तासां नामरूपे पुरुष इत्येव 
प्रोच्यते, स एषो$कळो5मृतो मवति । ( प्र उ० ६।५ ) 

इस द्रष्टा आत्मा पुरुषकी श्रद्धा आदि षोडण कलाएं, पुरुषके ही आश्रित थीं, विद्यादथामें 
स्वाधिषठातमूत पुरुषमें ही वे विळीन हो जाती हैं, उनके कल्पित नाम एवं रूप की निवृत्ति हो जाती 
है, अन्तमें वह एकमात्र कला रहित निष्कल अमृत पुरुष परमात्मा हो परिशिष्ट रह जाता हे । 
*पुणमेवावश्िष्यते ।' ( वृह० ५।१।१ ) 'ब्रह्माद्ययं शिष्यते! ( मा० १०1१४१८ ) इत्यादि वचनोंसे 
स्पष्टतः पुण अद्वय ब्रह्म ही परिशिष्ट रद्द जाता है। इस प्रकार होत प्रपञ्च अविद्योद्धासित है, अतः 
मिथ्या है, इस शर तिके निर्णयका श्रीमद्भागवतमहापुराणके ये वचन मी समर्थन करते हैं । 

“तस्मादिदं जगदरोषमपत्स्वरूपं स्वप्नाममस्तधिषणं पुरुदुःखदुःखम्‌ । 

त्वय्येव नित्यसुखबोधतनावनन्ते माग्रात उद्यदपि यत्‌ सदिवावमाति ॥ (मा० १०1१४२२) 

इसलिये यह सम्पूर्ण दत जगत्‌ स्वप्तके समान असत्य है, प्रतीयमान होने पर मी वस्तुतः 
छविद्यमान दै । अतः इसमें तात्त्विक ज्ञान की विषयता नहीं है और यह दुःखपर दुःख देता रहता है। 
शाश्वत परमानन्दरूप नित्यज्ञानरूप अनन्त अद्दयरूप आप ब्रह्ममें यह मायासे ही मासित हो रहा है, 
वस्तुत यह सत्य नहीं है । तथापि सत्यके समान प्रतीत होता है। 


( ३३ ) 


त यदिदमग्र आस न सविष्यद्तो निधनाद्‌, अनुमितमन्तरा त्वयि विभाति रूषेकरसे । 
अत डपमीयते द्रदिणजाति विकल्पपथेः वितथमनोविला तय्रतमित्यवयन्त्यबुधाः ॥ (मा० १०।७३७) 

वेदस्तुतिमें श्रुतियाँ कह रही हैं--हे भगवन्न | वास्तविक बात तो यह है कि यह इत-जगत्‌ 
उत्पत्तिसे प्रथम नहीं था भोर प्रलयके बाद भी नहीं रहता, यह मध्यमें एकरस-अद्वव आप परमात्मा 
में मिथ्या ही प्रतोत हो रहा है। इसोसे हम श्रुतियाँ इस जगतका वर्णन ऐसी उपमा देकर करती 
हैं कि जैसे मिहोमें घठ शरावादि, छोहेमें शस्त्रादि और सुवणमें कुण्डलादि नाम मात्र हैं, वास्तवमें 
मिट्टी, छोहा और सोना ही सत्य हैं, वेसे ही परमात्मामें प्रतीत यह हत जगत्‌ नाममात्र है, सवंथा 
मिथ्या और मनकी कल्पना मात्र है, इसे दुराग्रही लोग ही सत्य मानते हैं । 

इसलिए तात्विक-द्व त माननेवाळेके पक्षमें इन श्रुति पुराणदि वचनोंकी संगति लगाना 
सवंथा अशक्य है । इस पक्षमें निरपवाद एवं निरिचिताथं विज्ञानका छाम नहीं हो सकता । अतः 
निष्पक्ष विद्वानोंको शास्त्रप्रतिपादित अपवादकी शून्यता एवं युक्ति-संमावित सुनिश्चित अर्थका बोध 
हवताद्वेतवादमें नहीं मिळ सकता । 

यदि मोक्षदद्यामें मी अभेदे साथ भेद रहता है तो ब्रह्मवेद ब्रह्मच भवति ।' “जो ब्रह्मको 
. जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है” इस श्रृतिसे विरोध होता है । अतः जोवात्माका ब्रह्मक्रे साथ सभो 
दशाओंमें नित्य सिद्ध-वास्तविक अभेद है, एवं अविद्यादशामें काल्पनिक-श्ाननिवत्यं-भेद है, 
ऐसा मानना यथाथ है, इसलिए द्र ता तमतवाद भी शास्त्र एवं युक्तिपे अनुकुल नहों है । विचार- 
शीलोका यह मतवाद भी रुखिकर एवं प्रामाणिक प्रव त नहीं होवा । 

( ११ ) शुद्धाद्वैतवादसमालोचना 

कुछ मतवादी कहते हैं कि--केवळ अद्वेत नहीं है, किन्तु शुद्ध-अद्वेत है । जीव एवं जगत्‌ 
अविकृत शुद्ध ब्रह्मका परिणाम-कायं है । कारण शुद्ध ब्रह्म मायाके सम्बन्धे रहित है, अतएव वह 
शुद्ध कहा जावा हे । उसका अपने कार्यरूप जीव एवं जगत्से अह्वत है। प्रमेय-रत्नाणवं ग्रन्यमें 
ऐसा कहा मी है--मायासम्बन्वर हितं शुद्धमित्युच्यते वुघे। | कायकारणख्पं हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ 

मायाके सम्यन्धसे रहित ब्रह्म शुद्ध है, ऐसा विद्वान्‌ कहते हैं ॥ कायं एवं कारणरूप हि शुद्ध 
ब्रह्म है, वह मायिक नहीं है। इस मतमें जीव ब्रह्मका वास्तविक अंशांशिमाव है, घटाकाश, महाका 
की तरह औपाधिक नदी । अविकृत ब्रह्मका ही परिणाम भूत यह चराचर जगत्‌ परमाथं सत्य ही है, 
मिथ्या नहीं, इस मतवाले श्रोमद्धागवतको परम प्रमाण मानते हैं । 

यहाँ यह विचार करना चाहिए-निविकार, निराकार ब्रह्मका परिणाम कैसे हो सकता है? 
परिणामका अथं है--विकार-अन्यथामाव । जैसे दूधका दहो 'अस्थुलमनणु' ( बृह० २।८।८ ) 
'कूटस्थमचरू घुवम्‌' ( गी० १२।३ ) इत्यादि-श्रुति स्मृति, वचनोंसे परमात्माका स्वरूप, समस्त 
विकारोसि रहित, अखण्ड, एकरस, अचळ एवं धुव निश्‍चित होता है। अत: मायाके सम्वन्धते रहित, 
अविकृत, परिपूर्ण, निष्क्रिय शुद्ध, देत, ब्रह्म जीव एवं जगद्रपसे कंसे एवं किस कारणसे परिणत 
होया ? अविकृत ब्रह्मका परिणाम माननेपर पुनः बह ब्रह्म अविकृत कंसे कहा जा. सकता है ? अतः 
, अविङत ब्रह्म पारणामवाद वदतोव्याघात-दोषसे ग्रस्त है । ब्रह्ममें अधिकत्व एवं विकृतत्व विरुद्ध 
धमंद्रयका समावेश दोनोंकी विषमसत्ता माननेपर यानी वास्तविक अविकृतको काल्पनिक विकृति तो 


मानो जा सकती है, परन्तु दोनोंको सम सत्ता माननेपर यानो पारमाथिक अविकृतको पारमार्थिक . 


विकृति कनो नहीं हो सकतो है । शद्का--'तदात्मानं स्वयमकुरुत' (तैञ २,७) 'आत्मकृतेः परिणामात्‌’ 
( ब्र० १।४।२६ ) इस भ्रति वचन एवं सुत्रके द्वारा उस ब्रह्मने माया-सभ्बन्धके विना स्वयं ही अपने 
आपको जीव एवं जगद्रवसे परिणत किया, ऐसा अवगत होता है। समाधान--'मायी सृजते विश्वमे- 


ais "०... 


(२३) 


तत्‌’ (श्वे० ४९) 'मायिन तु महेदवरम्‌” (६वे० ४।१०) 'इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते’ (ऋ० ६1४७ 
१८) 'भात्ममायां समाविश्य सोऽहं गुणमयीं द्विज! सृजन रक्षन्‌ हरत विश्वं दधे सज्ञां क्रियो- 
चिताम्‌ ॥' ( मा० ४।७।५१ ) “सम्मवाम्या.ममायया ।' ( गो० ४६ ) 'मायामत्रं तु कात्स्त्येनान- 
भिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र ३।२।३ ) अर्थात्‌ मायावाला परमात्मा इस विद्वका निर्माण करता 
है। मायावाला महेश्वर है जगतुका नियन्ता है, इन्द्र-परमात्मा मायाओंके द्वारा ही विष्वके बहु- 
असंख्यरूप हुआ प्रतीत होता है। अपनी सत्त्वादिगुणमयी मायाका आश्रय कर ही में इस विएवका 
सजन, रक्षण एवं संहरण करता हुआ उत्पत्त्यादि क्रियाओंके अनुरूप ही उत्पादक ब्रह्मा, रक्षक विष्णु 
एवं संहारक महेश्वर ऐसे नामोंको घारण करता हे । मैं निराकार भगवानु अपनी मायाके द्वारा ही 
साकाररूपसे प्रकट होता हे । यह सम्पूणं नामख्पात्मक जगत्‌ मायामात्र है, क्योंकि मायाके द्वारा 
आच्छादित होनेसे इसका मूल अघिष्ठानरवरूप संपूणरूपवे अभिव्यक्त नहीं होता है। इत्यादि श्रुति, 
स्मृति, सूत्र एवं पुराण आदि सहस्रों वचनोंके द्वारा वह माया विशिष्ट ब्रह्म ही जीव-जगदूपे परिणत 
होता है, ऐसा जाना जाता है। रङ्गा- तब तो पूर्वोक्त-शास्त्र वचनोंका परस्पर विरोध होगा ? 
समाघान--“तरमाद्वा एतस्मादात्मन आकाश; संभूत.' ( तै० २।१ ) इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक वचनोके 
द्वारा परमात्मा विश्वका उपादानकारण प्रतिपादित है एवं कहीं “मायां तु प्रकृति विद्यात्‌।' ( स्वे० 
४१०) 'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णा घ्नीः प्रजाः सृजमानां सरूपा: ( श्वे ४५ ) अर्थात्‌ 
मायाको विश्वकी प्रकृति-उपादानकारण समझो । वह माया अजन्मा, अनादि, रक्त-रजोगुण, शुक्ल- 
सत्त्वगुण एवं फ्नुष्ण-तमोगुण युक्त है, अपने समान ही वह त्रिगुणात्मक जड़ चेतन, प्रजाओंका 
निर्माण करती है, इत्यादि वचनोंसे त्रिगुणमयी माया भी विश्वकी उपादानकारण ज्ञात होती है, 
सृष्टि प्रतिपादक पूर्वोक्त वाक्य स्थित आत्मादिपद, माया, अजा आदि पदोंसे प्रतिपादित देवी शक्ति 
माया विशिष्ट परमात्माके बोधक हैं, इस प्रकार पूर्वोक्त दोनों प्रकारके वचनोंका समन्वय कर विरोध 
परिहार किया जाता है, क्योकि माया एवं परमात्मा दोनोंमें उपादानकारणताका शुत्यादिमें वर्णन 
है । परन्तु इसमें इतना भेद दै परमात्मा अविकृत होनेसे विवतोंपादानकारण है ओर माया परिणामी 
उपादानकारण है । केवलाद्वत सिद्धान्तमें यह निर्णीत हुआ दै अर्थात्‌ यह जग्रत्‌ ब्रह्मका विवत है 
एवं मायाका परिणाम है । उपादानकारणरूपसे झमिप्रेत पदाथंसे विभिन्नसत्तावाला होकर जो अन्यथा 
प्रतीत हो, वह विवतं है । जैसे रज्जुमें प्रतीयमान सपं रस्सीका विवत है । ररसीकी व्यावहारिक सत्ता 
और प्रतीयमान सपंकी प्रातिमासिक सत्ता है । इस प्रकार उपादान एवं उपादेयकी विवतंवादमें 
विषमसत्ता है । उपादानकारणसे जिसकी समान-सत्ता हो वह परिणाम है । जसे दूधसे परिणत दहीकी 
समान सत्ता है, अतः मायाविशिष्ट ब्रह्म जगतका उपादानकारण है, ऐसे कथनमें अर्यात्‌ मायामें 
परिणामी-उपादानकारणता एवं ब्रह्ममें विवर्तोप/दानकारणता योग्यतानुसार माननी चाहिए । 
शद्भा--तब 'आत्मकृते! परिणामात श्रीबादरायण मुनिने ब्रह्मसुत्रमें ऐसा क्यों कहा है ? उसमें 
मह्॒षिका ताउपयं है कि जगत्‌की सत्यतामें अभिनिवेश रखनेवाले मनुष्योंकी अ विवतंवादमें प्रविष्ट 
नहीं हो सकती है, इसलिए उनके ऊपर अनुग्रह करनेके लिए क्षरुत्भती- न्यायसे परिणामवाद 
पूवंपक्षूपसे क्वा गया दै । पश्चात्‌ 'कुत्स्नप्रसक्ति निरवयवत्वशब्दकोपो वा! ( ब्रह्मसुत्र २११२६ ) इस 
ब्रहासूत्रके अधिकरणमें यह विचारकर परिणामवादका खण्डन कर दिया दै । यदि संपूर्ण-ब्रह्म जगद्रूपसे 
परिणत हो तो (नत्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव-अद्र्‍य ब्रहाका अभाव हो जायगा, साथ ही मोक्षकी मी 


` असिद्धि होगी । यदि एकदेशसे ब्रह्म जगद्रपसे परिणत हो तो निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका विरोध 


होगा । इस प्रकार परिणामवादमें विरोध प्रकट कर महि व्यासने ब्रह्मसूनमें 'आत्मनि चेव विवित्राइथ 
हि? ( ब्रह्मसूत्र २११२८ ) इस सूत्र द्वारा विवतंवादको सिद्वाभ्तरूपसे सिद्ध करनेके लिए स्वप्नदृषटान्वसे 


~ 


( २४) 


समाधान किया है । जैसे स्वप्नसृष्टि, कल्पित होनेके कारण स्वप्न द्रष्टाके स्वरूपको विकृत न कर 
भिथ्याख्पसे प्रतीत होती है, वसे ब्रह्मके विशुद्ध स्वरूपको विकृत न कर मायाद्वारा उस सर्वात्मा 
बद्वयन्रह्ममें जगत्‌ सृष्टिका प्रदुर्माव होता है । इस प्रकार बादरायण मुनिने बिवतंवादको ही सिद्धान्त- 
खूपसे माना है । अतएव सवंज्ञात्ममुनिने संक्षेप्यारीरकमें कहा है--“कृपणधीश परिणाममुदीक्षते 
क्षपितकल्मषघीस्तु विवतताम्‌ ।' 'विवेकहीन अल्पमति वाला परिणामवाद मानता है तो निमंल- 
विशाल बुद्धिवाळा विवतंवाद मानता है । इसलिए श्रीमद्भागवतमें भी जगत्‌ मिथ्या कहा गया है 
“ईक्षेत्र विभ्रममिदं मनसो विलासं दृष्टविनष्टमतिछोलमलातचक्रम्‌ । विज्ञानमेकमुरुधेव विमाति माया 
स्वप्नस्त्रिधागुण विसगंक्कतो विकल्पः ॥' ( मा० ११।१३।३४ ) ‘नश्वरं गृह्यमाणञ्च विद्धि माया मनो- 


` मयस्‌ | ( सा० ११।७।७) यह नामखूपात्मक-जगत्‌ मनकी कल्पनामात्र है । दीखनेपर भी नष्ट प्राय 


है, अळातचक्रके समान अविद्यमान हो दोख रहा है, अतः भ्रममात्र है। एक अद्वय ज्ञानस्वरूप आत्मा 
ही अनेक-सा हुमा इंतरूपसे प्रतीत द्वो रहा है । यह स्थूल शरीर, इन्द्रिय, और अन्त:करणरूप तीन 
प्रकारका विकल्प मायाके गुणोंके परिणामकी रचना है ओर स्वप्नके समान मायामात्र है । 

स्वप्तकी तरह मनकी कल्पना मात्र है, इसलिए मायामात्र मिथ्या है, ऐसा निश्‍चय करो । 
इसप्रकार श्रीमद्मागवतमें--प्रह्मण्यात्मानमाधारे घटाम्बरमिवाम्बरे ।' ( भा० १।१३।५४ ) “घटे 
मिन्ने यथा55काश॥ आकाशःस्याद्‌ यथा पुरा । एवं देहे मृते जीवो ब्रह्म संपद्यते पुन! ॥' ( मा० 
१२।५५ ) “यद्‌ यज्जनो भगवते विदधीत मानं तच्चात्मने प्रतिमुखस्य यथामुखश्री। ।' ( ७।९।११ ) 
रेमे रमेशो ब्जसुन्दरीमियंथाऽमंक। स्वप्रतिबिम्बविश्रमः।' ( भा० १०।३३।१७ ) अर्थात्‌ महाकाशमें 
घटाकाञके समान अपने क्षेत्रज्ञ आत्माका ज्ञान ध्यानद्वारा आवरणनिवारण कर अद्वय-ब्रह्ममें 
विलीन कर दिया । जेसे घड़ा फूट जानेपर आकाश प्रयमकी ही तरह अखण्ड ही रहता है, परन्तु 
“घटाकाद्य' की निवृत्ति हो जानेसे छोगोंको ऐसा प्रतीत होता है कि वह महाकाशसे मिल गया है 
वास्तवमें तो वह मिला हुआ था हो । वेले ही देहपात हो जानेपर ऐसा ज्ञात होता है मानो यह 
ब्रह्मवित्‌ जीव ब्रह्म हो गया, वास्तवमें तो वह ब्रह्म था ही । उसकी अब्रह्मता तो केवल भ्रममात्र थी, 
जेसे अपने मुखमें की हुई तिलकादि शोमा दपंणमें दीखनेवाले प्रतिबिम्बमें स्वत: आ जाती है, वसे 
ही भक्त अपने मुळ बिम्बस्वरूप मगवानुके प्रति जो जो सम्मान प्रकट करता है, वह उसके प्रतिबिम्व- 
भूत-अपनेको स्वतः प्राप्त हो जाता है। जंसे नन्हा सा शिशु निविकार भावसे अपने प्रतिबिम्बके साथ 
खेलठा है, वसे रमारमण भगवानु श्रोकृष्णने ब्रजसुन्दरियोके साथ क्रीड़ाको । अध्यात्मपक्षमें बुद्धि 
वृत्तियाँ गोपिकाए हैं, उनके साथ प्रतिविम्बरूप विहार समझना चाहिए । इत्यादि अनेक स्थलोंपर 
श्रीमद्मागवतमें जीवन्रह्मका घटाकाश महाकाशकी माँति तथा बिम्ब-प्रतिबिम्बकी तरह औपाधिक ही 
अंशांशिमाव माना है, वास्तविक अंशांशिमाव निर्विकार निराकर पुर्ण ब्रह्ममें कदापि संमव नहीं है । 


बतः उसका वास्तविक अंशांधिवमाव एवं अविकृत ब्रह्मपरिणाम श्रीमद्भागवतसे मी विरुद्ध है। इस 
लिए “हमारे मतमें श्रीमद्भागवत परमप्रमाण है, ऐसा उनका कहना सवंथा प्रवञ्चनामात्र है । 


( १५ ) अभिनव-अद्वेतवादीमत-समालोचना 
कुछ विद्वानु कहते हैं कि केवल ज्ञानसे मुक्ति प्राप्त नहों होती, किन्तु मक्ति सहित ज्ञानसे हो होती 
है। वे कहते हैं कि समष्टि ओर व्यष्टिके भेदसे दो प्रकारके बन्ध माने गए हैं। समष्टि बन्ध माया 
है और व्यष्टि बन्ध अविद्या है। माया और अविद्या दोनों पृथक पृथक हैं, अतएव अविद्याका ज्ञानसे 
नाञ्च हो जानेपर मो मायाके निवारणक्रे लिए भक्तिकी अपेक्षा होती है, मक्तिसे ही मायाको निवृत्ति 
होती है, जानसे नहीं । इस विंषयमें एक उदाहरण प्रस्तुत करते हैं कि प्राचीन समयमें नगरके 
चारों ओर दुं रखनेकी प्रथा थी । रात्रिके समय राजाकी आज्ञासे उसके द्वार बन्द कर सैनिक वहाँ 


( २५ ) 


पह्रा देते रहते थे ताकि वाहरका शत्रु नगरमें प्रविष्ट न हो सके । अब इस दार्शन्तसे तुलना कीजिए, 
नगर द्वार समष्टि है, जब कि गृहद्वारकी चाबी गृहपतिक्े हाथमें रहती है। वह जब चाहे तब दरवाजा 
खोलकर जाहर आ जा सकता है । किन्तु नगर द्वार विना राजाको आज्ञाके किसीके लिए खोला नहों 
जा सकता । उसकी चाबी राजपुरुषक्रे हाथमें रहती है। नगरद्वार समष्टि बन्धन माया है, वह 
राजाधिराज परमेश्वरफी कृपाके विना कभी खुल नहों सकता, उसके खोलनेका भक्तिप्रसृत भगवस्रसाद 
ही प्रधानतम साधन दै । उपनिषत्‌, गीता, भागवत आदिके अवलोकनसे उपयुक्त सिद्धान्तको पुष्टि 
होती है। अब यहाँ यह विवार करना चाहिए कि उपनिषत्‌-गीता, भागवत आदिके बचनोंके द्वारा 
कया भक्तिमे मायाको निवृत्ति होती है ? तया माया एवं अज्ञानका क्या भेद भी सिद्ध होता है ? निष्पक्ष 
विदान्‌ कहेंगे कि कदापि नहीं । 'श्रद्धाभक्तिष्पानयोगादव हि ।' ( कैवल्थोगनिषत्‌ १।२) श्रद्धा, भक्ति 
एवं घ्यात योगसे उस परमेश्‍वर ज्ञान प्राप्तकर--- 
“मक्त्य त्वेनस्टया शक्ष्य ऊहुमेवंविघोऽजुन ! ज्ञातु द्रष्टरुप्च तत्वेन भ्रवेष्टु्च परंतप ! ॥ (गो० ११।५४) 

श्रीभगवान्‌ बहते है कि--हे अजुन ! मैं परमेश्वर हूँ । अनन्य सक्तिके द्वारा ही मेरा साक्षा- 
त्कार, परमार्थतः ज्ञान तथा मुझमें अभेदभावसे प्रवेश किया जा सकता है। 
भक्त्या मामभिज्ञानाति यावाऱ्प्रकचास्मि तत्त्वतः । ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥गो१८।५५ 

पराभवितके द्वारा मुझको त₹?तः, मलोप्रकार जानता है कि मैं कंसा ओर किस प्रकारके प्रमाव 
वाला हूँ । दथा उस भक्तिसे मुझे तत्त्वतः जानकर तत्काल ही मुझमें अभेदमावरूप प्रवेश हो जाता है। 
फिर उसको हष्टिमें मुझ बासुदेवके सिवाय और कुछ भी नहीं रहता । ज्ञात्वा देव मुच्पत्रे सबंपाशेः ।' 
( इवे० २॥१५ ) 'ठमेव विदित्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ।' ( शु० य° ३१।१८ ) 

श्ञानपे ही समःत बन्धोंकी निवृत्ति होती है, ज्ञानसे ही अविद्या-मृत्युका अतिक्रमण होता है, 
मोक्ष लाभके लिए ज्ञानको छोड़कर और कोई मागं नहीं है । 

ते वे विदन्त्यतितरन्ति च देवमायां स्त्रोशूत्रहूणश्यवरा अपि पापजीवाः । ( मा० २।७।४६ ) 
स्वानुभूस्या तिरोमूटमायागुणमिशेषणम्‌ । ब्रह्मण्यवस्थितमतिमंगवत्यात्म संश्रये ॥ (भा० ३।३३।२५।२६) 
स्त्री, शूद्र, हूण आदि पापी जीव भी भगवड्क्तिसे मगवानुको जान लेते हैं और देवकी मायाका 

अतिक्रमणकर मोक्ष लाम प्राप्त करते हैं। अपने स्त्रझूपकी अपरोक्षानुमतिसे ही मायाके गुण आवरण 
एवं दिक्षेपको दूर कर देता है। माथाकी निवृत्ति हो जानेपर जीवात्माकी बुद्धि अधिष्ठानमूत परब्रह्म 
मगवावुमें स्थिर हो जाती दै अर्थात्‌ बह मगवद्धाव ( ब्रह्मम व ) प्राप्त कर कृतकृत्य हो जाता है । 
लत: 'अनन्यप्रेमरूप।भक्तिर्ञानस्येन साधनम्‌, ज्ञानमेव तु मुर्ति प्रति साधनमिति गीताचायंस्प 
भगवतोऽपि मतम्‌ । इसलिए अनंन्य प्रेमरूपा भक्ति ज्ञानका ही साधन है, ओर ज्ञान ही मुक्तिका 
साधन है, ऐसा गीताचायं भगवानुका भो सिद्धान्त है । यह बात स्वयं भगवान्‌ कहते हैं 
तेषां सततयुक्तानां मजतां प्रीतिपूवंकम्‌। ददामि बुद्धियोगं तं येन माझ्चुपयान्ति छे ॥ (गी० १०1९०) 
सद्भक्त एतद्विज्ञाय मद्भावायोपपद्यते । ( गी० १३।१८ ) 

“उन निरन्तर मेरे घ्यानमें लगे हुए और छनन्य प्रेम पूवंक मेरा अजन करनेवाले भक्तोंको 
मैं वह तत्त्वज्ञानरूप योगका प्रदान करता हुँ, जिससे वे मुझको ही प्राप्त होते हैं। मेरा भक्त मेरे 
स्वरूपका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त कर मेरे अद्वय ब्रह्ममावको प्राप्तकर लेता है।' थर अविद्या एवं 
मायाका समान लक्षण होनेके कारण गोता आदि शास्त्रोंमें दोनोंके एकत्वका ही वर्णन किया है, अतएव 
संक्षेपश्चारीरकाचायं श्रीसवंज्ञात्ममुनिने कहा दै 

'अज्ञानमावरणसावरणजन्न साया, सर्वेश्वरेण हरिणा दढसभ्यभायि। 
च्चैतन्यवस्दुन इति प्रतिपद्यमानाः, तत्त्वं तदेकमिति निश्च यतः प्रतीमः ॥ 


( ९६ ) 


सर्वेदवर भगवान्‌ श्रीकृष्णने दृढ़ शब्दोंमें चैतन्य वस्तुके अज्ञानको आवरण थर आवरणको 
माया कहा है, ऐसा जानकर हमलोग उन दोनों अज्ञान एवं मायाको एकरूपसे निश्चग्रत मानते हैं। 
अत: 'आवरकत्व' लक्षण अज्ञान एवं मायामें समान होनेसे दोनों एक ही हैं, और अब 'तत्त्वज्ञाने क- 
निवत्य॑त्वरूप' लक्षण भी दोनोंमें समान होनेसे दोनों एक ही हैं, ऐसा श्रीसवंज्ञात्ममुनि कहते हैं-- 
“ज्ञानं निवतकमपि द्वितीयस्य गीतागतः करुणया सग्रवाजुवाच । 
तेनापि तत्त्वमिद्मेकमिति प्रतीति आनीयते कथितलक्षणतु्यमावात्‌ ॥ 

गीतामें श्रीमगवानुने करुणासे प्रेरित होकर उन माया और अज्ञान दोनोंका भी निवतंक 
एकमात्र ज्ञान ही कहा है, भक्ति आदि नहीं । इसलिए भी ये दोनों माया और अज्ञान एक ही स्वरूप 
हैं ऐसा निश्‍चय होता है क्योंकि 'श्चानकनिवत्यंत्व्प' दोनोमें समान है । उन वचनोंको श्रीसवज्ञात्म- 

मुनि बतलाते हैं--'नाहँ प्रकाश इति तावदनेन सायाज्ञानेन चाद्वतमितीतरद्प्यमाणि । 

मामेव ये तु परमं पुरुषं प्रपन्नाः, ज्ञानेन तु प्रक्षेतिना च धिया निवृत्तिः ॥ 

“नाहं प्रकाश; सवस्य योगमायासमाद्ृतः।' ( गी० ७।२५ ) 
इस वचनसे श्रीभयवानुने मायाका आवरकरूपसे वर्णन किया है, और 'अज्ञानेनावृत्तं ज्ञानं 
तेन मुह्यन्ति जः्तवः ।' ( गी० ५१५ ) इसवचनक्षै द्वारा भगवायुने अज्ञानको भी आवरक कहा है। 
“मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते ।! ( गी० ७।१४ ) इसवचनसे मायाको ज्ञान निवत्यं कहा 
यया है, तथा ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ।' ( गो० ५१६ ) इसवचनसे अज्ञान भी 
ज्ञानैकनिवत्यं कहा गया है । थङ्का--'मामेव ये प्रपद्यस्ते' इस वचनके द्वारा तो प्रपत्ति-मगवच्छरणा- 
गति रूप भक्तिसे ही मायाका तरण-निवारण कहा गया है, तत्त्वज्ञानसे नहीं ? समाधान--ज्ञानी त्वात्मेव 
भे मतम्‌' ( गी० ७1१८ ) इत्यादि वाक्यशेषमें ज्ञानकी ही प्रशंसाका वर्णन करनेसे 'प्रपद्यन्ते' पदसे 
ज्ञान ही लेना चाहिए, भक्ति नहीं । “पद? गतो धातु ज्ञानाथंछ भी है, ज्ञान, गमन एवं प्राप्ति ये तीन 
अथं गत्यथंक घातुओके माने जाते हैं। अत एव वेदान्तके चतुथं प्रस्थानरूप श्रीमद्धागवतमेँ भी माया 
ज्ञानेकनिवत्ये है, ऐसा अनेक स्थलॉपर स्पष्टतः कहा दै । जंसे--“मायां व्युदस्य चिच्छकत्या कंवल्ये 
स्थित आत्मनि ।' ( म० १।७२ ) 'विधूय मायां वयुनोदयेन’ ( मा० ५।११।१५ ) 

चित्‌ यानी ज्ञान शक्तिसे मायाका विध्वंस करके वह स्वस्वरूपावस्थानरूप कैवल्थ मोक्षमें 
अवस्थित हो गया । वयुन यानी ज्ञानके उदयसे उसने मायाका विधूनन-निवारण किया । इस प्रकार 
शास्त्रोंने एक ही आवरण-विक्षेप शक्तिवाली मायाका, प्रकृति, अविद्या, अज्ञान, अक्षर, अव्यक्त, 
असत्‌, तम, अव्याकृत आदि अनेक नामोंसे वर्णन किया है । प्रवृत्तिके निमित्तोंके भेदसे एक ही 
पदार्थका अनेक न!मोके दव! रा वर्णन सवत्र किया जाता है । भक्तिरूप ज्ञान एवं ज्ञानरूपा सक्ति ऐसा 
दोनोंका समुच्चय नहीं, अभेद माननेपर ही आत्मा एवं ब्रह्मका अभेद सिद्ध होता है । यदि भक्ति एवं 
ज्ञानका भेद माना जाता है तो ज्ञानका विषय आत्मा कोई पृथक्‌ पदाथ है, एवं भक्तिका विषय ब्रह्म॑ 
परमात्मा भी कोई पृथक्‌ पदाथ है, ऐसा सिद्ध होगा। क्योंकि ज्ञानके द्वारा आत्माके थज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर तथा आत्माका अपरोक्षानुभव होनेपर भी ब्रह्मका अनुभव नहीं होता, क्योंकि वह तो 
मायासे जावृत्त है, आत्माये पृथक्‌ है। यदि ब्रह्म आत्मासे अभिन्न माना जाता है, तो अज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर जैसे आत्माका अपरोक्षानुभव हुआ, वेसे तदभिन्न ब्रह्मका भी अपरोक्षानुमव हो जाता 
है । अतः जो मतवादी अज्ञान एवं मायाको तथा भक्ति एवं ज्ञानको पृथक्‌ मानते हैं--उनके मतमें 
बलात्‌ आत्मा एवं ब्रह्मका वास्तविक भेद सिद्ध हो जाता है, ओर वे इतवादी बन जाते हैं-अतः 
उनका यह कहना--'हम अद्वेतवादी हैं--जीव ब्रह्मका अभेद मानते हैं, मिथ्या सिद्ध हो होता दै । 

“तस्मात्‌ प्रियतमः स्वात्मा सर्वषामपि देहिनाम्‌ । तदथ्थमेव सकळं जगदेतच्चराचरम्‌ ॥ 


( २७ ) 


कृष्णमेनमवेहि त्वं आत्मानमखिलात्मनाम्‌ ॥ ( मा० १०।१४।५४-५५ ) ड 

इससे यह बात सिद्ध होती है कि समी प्राणी अपने आत्मासे ही सबसे बढ़कर ्नन्य प्रेम 
करते हैं, इसलिये आत्मा ही परम प्रेमासपद है। ओर उस आएमाके प्रेमके लिए ही यह समस्त 
चराचर जगत्‌ उसे प्रिय लगता है । अतः तुम इस श्रीकृष्ण-परमात्माको समस्त जीवात्माओंका आत्मा 
यानी अभिन्नस्वरूप ही समझो । अतः अपने आत्मामें ही सबको स्वाभाविक अनन्य प्रेम है, आत्मासे 
परमेश्वरको पृथक्‌ माननेपर उसमें अनन्य ( परा ) भक्ति सिद्ध नहीं हो सकतो। प्रजाका गृह एवं 
राजाका नगरवाला दृष्टान्त विषम है, उसमें प्रजा एवं राजा पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। उन दोनोंके गृहुद्वार एवं 
नगरद्वार भी पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। परन्तु दार्शन्तमें राजा-परमेश्वर एवं प्रजा-जीवात्माका वास्तविक अनन्यत्व 
है, और थावरण विक्षेप शक्तिवाळा अज्ञान एवं मायाका द्वार भी एक ही है। इसलिए महामारतमें 
“एक? झन्रुनं द्वितीयोऽस्ति शत्रु अज्ञानतुल्यो नह्यस्ति’ “इन जीवोंका एक ही दुःखादिप्रद शत्रु है, उनका 
द्वितीय कोई शत्रु नहीं है और वह अज्ञान ही है । इस वचनसे मी अज्ञान मायाका अभेद ही सिद्ध 
होता है । इसलिये कुछ विद्वानोंका पूर्वोक्त मतवाद, उपनिषत्‌, गोता, भागवत आदि शास्त्रोंके निर्णयोंसे 
सवंथा प्रतिकुल है। गुहद्वारकी चाबीके समान आत्मज्ञान सुलभ नहीं है । किन्तु भगवरप्रसादसे हो उसका 
लाभ किसी विद्येष अधिकारीको ही होता दै । “यततामपि सिद्धानां करिंनम्मां वेत्ति तत्त्वतः' (गो० ७।३) 

“प्रयत्न करनेवाले सिद्धोंमें मी कोई विशेष पुरुष ही मुझ सर्वात्मा भगवानुका परमाथंतः 
जानता है ।' उक्त इस चाबीका दृष्टान्त दार्शन्तके अनुकूल नहीं है अतः श्रीमद्धागवतमे कहा है— 

'हृदि स्थिता यच्छति भक्तिपूते ज्ञानं सत्तत्त्वाधिगम पुराणम्‌ ।' ( मा० ३।२५।४ ) 

सभी प्राणियोंके हृदयमें साक्षीरूपसे स्थित भगवानु भक्ति द्वारा पवित्र हुए हृदयमें हो 


दुळम ज्ञानको प्रदान करता है, जिससे उस पूणं-अद्वय ब्रह्मके स्वख्पका अपरोक्ष अनुमव हो जाता 
है । इसछिये पूर्वोक्त दृष्टान्त द्वारा दार्शान्तका वर्णन करना उपहासास्पद ही प्रतीत होता है । 


१३ मायावादी कोन हो सकते हैं ! 

' कुछ कुतकंव्यसनी द्वैतवादी छोग अद्वेतब्रह्मवादियोंकी निन्दाके अभिप्रायसे 'ये मायावादी हैं 
ऐसा कह कर आक्षेप करते हुए-बढत ब्रह्मवादके प्रति अपना विद्वेष प्रकठ करते हैं। परन्तु यहाँ 
विद्वानोंको विचार करना चाहिये कि मायावादी कौन हो सकते हैं? मायाशब्दके प्रयोगमात्रसे एवं 
उसके शाशत्र-तर्कानुकूल अर्थ-विशेषके माननेमात्रसे यदि कोई मायावादो कहा जा सकता हवै तो 
तुल्यन्यायसे हमारे श्रुति, स्मृति, पुराणादि समस्त शास्त्र भी मायावादी माने मायेंगे । क्योंकि उन 
द्यास्त्रोने माया शब्दका एवं उसके अथे विशेषका वर्णन प्रचुरमात्रामें किया है । जैवे 

«न्दरो मायाभिः पुरुरूप ईयते ।' ( ऋ० ६।४७।१८ ) “मायां तु प्रकृति विद्यात्‌, मायिनं तु 
महेश्वरम्‌ । (श्वे उ० ४।१०) 'विश्वमायानिवृत्तिः' (श्वे० १।१०) मम माया दुरत्यया' (ग० ७१४) 
“संभवाम्यात्ममायया' (गी० ४।६) “मायामेतां तरन्ति ते (गी० ७ १४) 'योगमायासमावृत:' 
(गो० ८1२५) 'एषा माया भगवतः सगंस्थित्यन्तकारिणी । (मा० ११।३।१ ६) 'मायामयुक्ता वस्तु 
चक्षते ।'. ( मा० १०।७३।११ ) चिन्मात्रमेकमभय॑ प्रतिषिष्य मायाम ( मा० ४७२६ ) 

अर्थात्‌--'एक ही इल्द्र-परमात्मा-मायाश्क्तियोंके द्वारा ही अनेक रूपोसे प्रतीत होता है ।' 
मायाको प्रकृति यानी विश्वका परिणामी उपादानकारण ओर मायाके अधिष्ठाता नियत्ताको महेस्वर 
समझो । विश्वमायाकी निवृत्ति होती है, मेरी माया दुस्तर है, धपनी माया द्वारा अजन्मा मैं जन्म 
लेता है, इस मायाको तर जाते हैं, मैं अपनी योगमायासे समावृत हूं, मगवानुकी यह साया विस्वकी 
सृष्टि, स्थिति एवं संहार करती दै, संसारासक्तअज्ञाती ही मायाको सत्य वस्तु समझते हैं, माथाका 
प्रठिषेध करके आप मगवानु ही चिन्मात्र अद्य अमयरूपसे परिशिष्ट रह जाते हैं। इत्यादि शास्त्र | 


( १८ ) 


वचनोंमें स्पष्टतः माया शब्दका प्रयोग एवं उसके अर्थ विशेषका स्वोकार देखनेमे आता है । अपरि- 
चिछत्न-निष्करिय परमात्मा अचिन्त्य शक्तिवाली मायाके विना जगत्को रचना आदि नहीं कर सकता, 
इसलिए मायाद्वारा ही परमात्मामें जगत्कारणतावाद ही मायावाद है, यह पूव प्रदर्शित श्रुति स्मृत्यादि 
वचनोंसे समुपलब्ध होता है । यहाँ यह समझना चाहिए कि जो लोग ब्रह्मको परमार्थ सत्य मानते हैं 
वे ही ब्रह्मवादी कहे जा सकते हैं। एवं जो बौद्धादि ब्रह्मो ही शून्य मानते हैं, वे ब्रह्मवादी' 
नहीं कहे जा सकते । वेसे जो माया एवं तत्कायं हृतगरपश्चकों परभाथंसत्य मानते हैं, वे ही माया 
एवं तत्कायंक्रे पक्षपाती होनेके कारण मायावादी कहे जा सकते हैं अर्थात्‌ मायाको सिथ्या-बाधित- 
कल्पनामात्र माननेवाले यद्व त ब्रद्मयादी मायावादी नहीं कहे जा सकते । समश्त शास्त्रोंमें जगतुकी 
परिणामी उपादानफारणता मायामें सुननेमें आती है, उस कारणताको कोई भी हठवादी इन 
शःस्त्रोसे निकाल नहीं सकता । जिन शास्त्रोके यचनोंमें मायाका जका निरूपण किया गया है, उन 
बचनोंको प्रमाण न माननेपर नास्तिकत्वाशो प्राप्ति होती है । 

कुछ विद्व षी जन इस कपोलकल्पित वचनके द्वारा कहते हुँ--'मायावादमस'च्छास्त्रं प्रच्छन्न 
बौद्धमुच्यते ।' अर्थात्‌ मायावाद सच्छास्त्र नहीं है, यानी सच्चे शास्त्रोंमें प्रतिपादित नहीं है, अतः यह 
छिपा हुआ एक प्रकारका बौद्धमत ही है। परन्तु यहाँ यह समझना चाहिए--मायाको परमाथ सत्य 
मानना ही मायावाद है, मायाको मिथ्या मानना मायावाद नही है । अतः जो होती लोग माया एवं 
तत्कायं दृ तप्रपत्च जो असंख्य-अनथोसे पूणं है को परमार्थं सत्य मानकर-संवंथा अनिवत्ये मानते हैं 
बोर जो अद त ब्रह्मणे सदा विमुख रहते हैं उससे विद्वेष करते रहते हैं वे ही वस्तुत: मायावादो हैं । 
जो अनन्त-अद्वय-पूर्ण ब्रह्मानन्दके दिव्य रसाश्वादमें निमग्न रहते हैं वे निद्र अलमस्त अद्वेतवादी--- 
जो माया एवं तत्कायं द्वेतप्रपश्वके मिथ्यात्वके आपादन द्वारा माथा तत्काथेके परमार्थं सत्यत्वका 
निवारण कहते हैं-वे बद्वतन्नह्मवा दी कदापि मायावादो नहीं हो सकते । 

१४-उपसंह।र 

ब्रह्मसूत्र एवं ्याङ्करमाष्यके अध्ययन, श्रवण एवं मननसे जिज्ञासु सज्जन, अह्वत ब्रह्मवादको 
यथावत्‌ समझकर अपने देवदुलम मानव जीवनको धन्य एवं सफल वना सकते हैं। जो सज्जन मुल 
संस्कृठके भाष्यादिको समझ नहीं सकते हैं, उनके लिए हमारे 'बेदान्ताचार्य स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीजी' ने बहुत ही परिधमकर सूत्र एव भाष्यका राष्ट्रभाषा हिम्दीमें अत्युत्तम अनुवाद किया है, 
र साथमें चङ्करमाष्पकी रत्नप्रमा, भामती, विवरणादि अनेक संस्कृत व्याख्याओक्रे विशद भावोंको 
“सत्पानन्दी-दीपिका” में सरळ एवं सुगम हिन्दी भाषा द्वारा प्रकट किवा है, यह हिन्दी-प्र मी तत्त्व- 
जिज्ञासुओंपर महानु उपकार हुआ है । इस 'सत्थानन्दी-दीपिका के पठन एवं मवनद्वारा वे थथावत्‌ 
अद्वेत सिद्धान्तके रहस्योंको हृदयंगम करके अपने बहुमुल्य जीवनमें परा-शान्ति प्राप्कर पारमार्थिक 
ब्रह्मानम्दका सतत अनुभवकर अपनेको धन्य बना सकेगे। इसलिए 'विद्वद्ठर स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीज्ञी' को विद्याल-अद्वत संप्रदायकी तरफसे खूप्र खूब धन्यवाद दिया जाता है । और साथ 
हो इस पुस्तक-प्रकाशनरूप शुभकायंमें धनद्वारा सहयोग देनेवाले अनेक-उदार धनवान्‌ सज्जनोंको 
भी खूब-खूब शुभाशीर्वाद दिया जाता है । इस पुस्तक द्वारा घामिक-जिज्ञासु जनवामें महनोय-प्रशस्त 
छद्वेत ज्ञानका प्रचार होगा । और यह निश्‍चित है कि विश्वमें इसी यद्देत ज्ञानके प्रचार द्वारा ही 
विश्वके समझदार नेताओंके द्वारा अमिळषित सच्चो-शास्ति एवं अहिसाका सम्राज्य स्थापित होगा, 
इसमें लेश भी संशय नही । 

'हरिः अँतत्सत्‌ , शिवमस्तु, शिवो5हं शिवः संस्‌ । 


Sm RRR 


॥ श्री; ॥ 
बह्मस्ुत्रशाङ्कर भाष्याधिकर णानुक्रमः । 


— AN — 
अधिकरणानि. पृष्ठम्‌ अधिकरणानि. पृष्ठम्‌ 
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६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ ९९ ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ ३०७ 
७ अन्तरधिक रणम्‌ ११५ ५ बालाक्यधिकरणम्‌ ३१३ 
८ आकाशाधिकरणम्‌ ११९ ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ ३१८ 
९ प्राणाधिकरणम्‌ १२३ ७ प्रकृत्यधिकरणम्‌ ३२७ 
१० उ्योतिस्चरणाधिकरणम्‌ १२७ ८ सवंव्यार्पानाधिकरणम्‌ ३३३ 
११ प्रतदंनाधिकरणम्‌ १३७ | द्वितीयाभ्याये प्रथमः पादः ॥ १॥ 
प्रथमाध्याये द्वितीयः पाद ॥ २॥ ॥ सकल को ३२५ 
१ सवंत्र प्रसिद्धघधिकरणम्‌ १४८ रे Pa ३४१ 
२ अत्त्रधिकरणम्‌ १५९ कि ३४3. 
३ गुहाप्रविष्टाधिकरणम्‌ १६१ ¥ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ ३५८ 
४ अन्तरधिकरणम्‌ १६७ ५ नोर 2402. ३६० 
६ आरम्भणाधिकरणम्‌ ३६२ 
करणम्‌ ७४ 
नकल १८८ | ' तस्यपदेबाधिकरणण ३८१ 
७ वेइवानराधिकरणम्‌ . १८६ 5 उपसंहारददा वाचिक 2 
९ कृत्स्नप्रसकस्यधि करणम्‌ ३८७ 
प्रथमाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ १० सर्वोपेताविकरणम्‌ ३९२ 
१ युस्वाद्यधिकरणम्‌ १९८ ११ प्रयोजनवत्त्वाधिकरणम्‌ ३९३ 
२ भूमाधिकरणम्‌ २०६ १२ वेषम्यने धृ ण्याधिकरणम्‌ ३९५ 
३ अक्षराधिकरणम्‌ २१३ १३ सवंधर्मोपपत्त्यधिकरणम्‌ ३९८ 
४ लतिका च र , द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः २॥ 
स्स | सलल ३४ 
७ प्रमिताधिकरणम्‌ २३९ २ महुदीर्घाषिकरणम्‌ डर 
८ देवताधिकरणम्‌ २४२ ३ परमाणुजगदकारणस्त्राधिकरणम्‌॒ ४१८ 
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३ त्रह्सून्नशाङ्गरभाष्याधिकरणाचुक्रमः । 


अधिकरणानि. 


७ पत्यघिकरणम्‌ 
८ उत्पत््यसंभवाधिकरणम्‌ 


द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 


१ वियदधिकरणम्‌ 

२ मातरिःश्वाधिकरणम्‌ 

३ असंभवाधिकरणम्‌ 

४ तेजोऽधिकरणम्‌ 

५ अवधिकरणम्‌ 

६ पृथिव्यधिकाराधिकरणम्‌ 
७ तदभिध्यानाधिकरणम्‌ 

८ विपर्यंयाधिकरणम्‌ 

९ अन्तराविज्ञानाधिकरणम्‌ 
१० चराचरव्यपाश्रयाधिकरणम्‌ 
११ आत्माधिकरणम्‌ 

१२ ज्ञाधिकरणम्‌ 

१३ उत्क्रान्तिगत्यघिक रणम्‌ 
१४ कत्रधिकरणम्‌ 

१५ तक्षाधिकरणम्‌ 

१६ परायत्ताधिकरणम्‌ 

१७ अंशाधिकरणम्‌ 
द्वितीयाध्याये चतुथः पारः ॥ ४ ॥ 
प्राणोत्पत््यधिकरणम्‌ 
सप्तगत्यधिकरणम्‌ 
प्राणाणुरंवाधि करणम्‌ 
प्राणश्रष्ठचाधिकरणम्‌ 
वायुक्रियाधिकरणम्‌ 
श्रेष्ठाणुस्वाधिकरणम्‌ 

७ ज्योतिराद्यधिकरणम्‌ 

८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ 

९ संज्ञामुतिक्लुप्त्यधिकरणम्‌ 
तृती पाध्याये प्रथमः पादः ॥ १॥ 
१. तदन्तर्रतिपत््यधिकरणम्‌ 
२ कृतात्ययाधिकरणम्‌ 

३ अनिष्टादि#यंघिकरणम्‌ 
४ सामाव्यापत््यधिकरणम्‌ 
५ नातिचिराधिकरणम्‌ 
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५६५ 
५७५ 
५८३ 
५८९ 
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अधिकरणानि. 
६ अन्याधिष्ठिताधिकरणम्‌ 
` तृतीयाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २ ॥ 
१ संघ्याधिकरणम्‌ 
२ तदभावाधिकरणम्‌ 
३ कर्मानुस्मृतिशब्दविध्यधिक्ररणम्‌ 
४ मुग्धाधिकरणम्‌ 
५ उभर्यरिङ्गाधिकरणम्‌ 
६ प्रकृतैठावत्वाधिकरणम्‌ 
७ पराधिकरणम्‌ 
८ फलाधिकरणम्‌ 
तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 
१ सववेदान्सभ्रत्याधिक रणम्‌ 
२ उपसंहाराधिकरणम्‌ 
३ अन्यथात्वाधिकरणम्‌ _ 
४ व्याप््यघिकरणम्‌ 
५ सर्वाभेदाधिकरणम्‌ 
३ आनन्दाद्यधिकरणम्‌ 
७ आध्यानाघिकरणम्‌ 
८ आत्मगृहीत्यघिकरणम्‌ 
९ कार्याख्यानाधिकरणम्‌ 
१० समानाधिकरणम्‌ 
११ सवन्धाधिकरणम्‌ 
१२ संभृत्यधिकरणम्‌ 
१३ पुरुषविद्याधिकरणम्‌ 
१४ वेधाद्यधिकरणम्‌ 
१५ हान्यधिकरणम्‌ 
१६ सांपरायाधिकरणम्‌ 
१७ गतेरथंवत््वाधिकरणभ्‌ 
१८ अतियमाधिकरणम्‌ . 
१९ यावदधिकाराधिकरणम्‌ 
२० क्यक्षराघ्यधिकरणम्‌ 
२१ इथदधिकरणम्‌ 
२२ अन्तरत्वाधिकरणम्‌ 
२३ व्धतिहाराधिकरणम्‌ 
२४ सत्याद्यधिकरणभ्‌ 
२५ कामाद्यधिकरणम्‌ 


त्रहासज्शाङ्करभाष्याधिकरणानुक्रम; । 


अधिकरणानि. पृष्ठस अधिकरणानि. 
२६ सा ७११ ९ तदधिगमाधिकरणम्‌ 
२७ तन्तिर्घारणाधिकरणम्‌ ७१४ शिपाधिकरणम्‌ 
२८ प्रदानाधिकरणम्‌ ७१७ Ms 
२९ लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ ७ ० | ११ अनारब्धाधिकरणम्‌ 
३० ऐकात्म्याधिकरणम्‌ ७२८ | १२ अग्निहोत्राद्यधिकरणम्‌ 
३१ आ का ७३२ | १३ विद्याज्ञानसाधनत्वाधिकरणम्‌ 
३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ ७३५ रक्षपणाधिकरणम्‌ 
३३ शब्दादिभेदाधिकरणभ्‌ ७३७1 ७ के 
३४ विकल्पाधिकरणम्‌ ७४० | चतुर्थाध्याये द्वितीयः पाद्‌ः ॥ २॥ 
३५ काम्याधिकरणम्‌ ७४१ १ वागधिकरणम्‌ 
३६ यथाश्रयमावाधिकरणम्‌ ७४२ २ मनीधिकरणम 
र ३ अध्पक्षाधिकरणम्‌ 
तो पाया चतुर्थ: पादः ॥ ४॥ | 4 न सा 
१ एुरुषाथाधकरणभ्‌ hs ५ संसारव्यपदेशाधिकरणम्‌ 
४ परामर्शाधिकरणम्‌ ७५६ ६ प्रतिषेधाधिकरणम्‌ 
३ स्तुतिमात्राधिकरणम्‌ ७६३ काप 
४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ ७६४ ७ वागादिल्याधिकरणस्‌ 
५ झग्तीन्धनाद्यधिकरणम्‌ ७६६ ८ भविभागाधिकरणस्‌ 
६ सवपिक्षाधिकरणम्‌ ७६७ ९ तदोकोधिकरणम्‌ 
७ चर्वाचानुमतिजरल ७७० १० रष्म्यधिकरणम्‌ 
८ आश्रमकर्माधिकरणम्‌ ७७२ 
९ विधुराधिकरणम्‌ ऽ ११ दक्षिणायनाधिकरणम्‌ 
१० तद्भूताधिकरणम्‌ ७७७ | चतुर्थाध्याये तृतीयः पादः ३॥ 
११ आधिकारिकाधिकरणम्‌ ७७८ १ अचिराद्यधिकरणम्‌ 
१२ बहिरधिकरणम्‌ र ७८० २ वाय्वधिकरणम्‌ 
१३ स्वाम्यधिकरणम्‌ ७८१ ३ तडिदधिकरणम्‌ 
१४ सहाकयंन्तरविघ्यधिकरणम्‌ ७८३ ४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ 
१५ आनाविष्काराधिकरणम्‌ ७०६ ५ कार्याधिकरणम्‌ 
१६ ऐहिकाधिकरणस्‌ ७८७ ६ अप्रतीकालम्बनाधिकरणम्‌ 
८ 
र्जर करेंट, पादः ॥ १॥ टे चतुर्थाध्याये चतुर्थः पादः॥ ४ ॥ 
चतुर्थाध्याये प्रथमः पादः ॥ १ संपद्याविर्मावाधिकरणम्‌ ` 
१ आवृत्त्यधिकरणम्‌ ७९१ २ अविभागेन दष्टत्वाधिकरणम्‌ 
२ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ ७९७ ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ 
३ प्रतीकाधिकरणम्‌ ८०० ४ संकल्पाधिकरणम्‌ 
४ बरह्मदृष्ट्यधिकरणम्‌ ८०१ ५ अभावाधिकरणम्‌ 
५ आदित्यादिमक्यधिकरणम्‌ ८०४ ६ प्रदीपाधिकरणम्‌ 
६ आसीनाधिकरणम्‌ 2 ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ 
७ एकाग्रताधिकरणम्‌ © / ग्रन्थोपसंहार' : ६ क 
८ आप्रायणाधिकरणम्‌ ८११ महार 
समासोऽयं ब्रह्मसजशा३ रभाष्यस्थाधिकरणानुक्रमः । 
। ४० तत्सत्‌ । 
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३०शं नो मित्रः शं वरुणः। झं नो भवत्वर्यमा । 
शं न इन्द्रो ब्रृहस्पतिः। शं नो विष्णुरुरुक्रमः । 
ॐ शान्तिः शान्तिः शान्तिः 


उद्धाराथं सुसुक्षोररचिषत पुरा ब्रह्मवूजाणि यानि 
कृष्णद्वैपायनेन श्रुतिपरमतिना ऽ ऽस्नायशीर्षाथंचकत्रा । 


कत्वा भाष्यं तदीयं निखिलबुधजुतं गूढतस्वोपदेष्टा 
निद्धेंतानन्ददायी जगति विजयते शङ्करो देशिकेन्द्रः ॥ 
बक्तारमासाद्य यमेव नित्या सरस्वती स्वार्थंसमन्विताऽऽसीत्‌ । 
निरस्तदुस्तककलङ्गपङ्का नमामि तं शङ्करमचिताङ्घ्रिम्‌ ॥ 
भ्रुति-स्वृति-पुराणानामालयं करुणाळ्यम्‌। 
नमामि भगवत्पादं शाङ्करं छोकशाङ्करम्‌॥ 
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ॐ तत्सद्ब्रह्मणे नमः 


्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ 


स्वाभि-सत्यानन्द्‌-सरस्वती- 
कृत- 
भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकातहितम्‌ 

यदाकारा वृत्तिमेवति मनसो इदयघुतये, जगत्सर्व रज्जौ भुजग इच यत्रास्ति विदितम्‌। 
अवेद्यं यच्चास्ते सततमपरोक्षं ुमधियाम्‌, शिव प्रत्यग्रप॑ तदहमसरतं नौमिं परमम्‌॥ १॥ 
शङ्कर शङ्कराचाय केशवं बादरायणम्‌ । सूच्रभाष्यकृती वन्दे भगवन्तौ पुनः पुनः ॥ २ ॥ 
ईश्वरो गुरुरात्मेति मूर्तिभेदविभागिने। व्योमवडः्यापदेहाय दक्षिणामूतेये नमः॥ ३॥ 
ब्रह्मानन्दं परमसुखदं केवलं ज्ञानमूर्तिम्‌, डन्द्वातीतं गगनसदरं तच््वमस्यादिळक्ष्यम्‌ । 
पकं नित्यं विमलमचलं सर्वधीसाक्षिभूतम्‌, भावातीतं त्रिगुणरहितं सद्गुरुंतं नमामि ॥४॥ 

सद्महसवरशाङरमाभ्यसिन्वोरनदर्िगाइनसुतक जन मन चे! । 

तात्प्येसकुलनभूषितद्युद्धराष्ट्रभापानुवादमहमातनवे नवीनम्‌ ॥ ५॥ 

रथ्योदक सुरनवीं समवाप्य सद्यः शुद्धि यथच्छेति वचः कलुषं मदीयम्‌ । 

शारीरकं समधिगम्य तथेच भाष्यं सम्पत्स्यते नियतमेच चिराय पूतम्‌ ॥ ६॥ ` 
ध्यायं ध्यायमनामयं पशुपतेः पादास्बुरोहद्वयं स्मारं स्मारमनारतं बुधमनोहारीशुरूणां गिरः 

श्रीमच्छङ्करदेशिकेश्वरक्ृते भाष्येऽनुवादं सुधीः 
सत्यानन्दसरस्वती वितनुते शुञ्रां तथा दीपिकाम्‌॥ ८॥ 
“अथ त्रह्मसूत्रशाङ्गरभाष्ये समन्वयाख्यप्रथमाध्यायस्य प्रथमः पाद” 
इस ग्रन्यमें समन्वय, विरोध परिहार, साधन और फल इस भेदसे .चार अध्याय वाळी भगवान्‌ 

वादरायणद्वारा प्रणीत यह शारीरक मीमांसा जीवब्रह्मकत्व साक्षात्कार हेतुभूत श्रवणात्मक विचार 
प्रतिपादक च्यायोंको दिखलाती है । उसमें सम्पूण वेदान्त वाक्योंका साक्षात्‌-परम्परया वा प्रत्यगसिन्न 
अद्वितीय ब्रह्म में ही तात्पृयं है । यह समन्वय इस प्रथम अध्यायसे प्रकाशित किया जाता है । इसमें 

“सिद्धार्थं ज्ञातसम्बन्धं श्रोतुं श्रोता प्रवतंते | शाखादौ तेन वक्तव्य: सम्बन्धः सप्रयोजनः ॥' 
महापुरुषोंकी इस उक्तिके अनुसार शास्त्रके आरम्ममें यदि विषय, प्रयोजन, अधिकारी और सम्बन्धका 
प्रतिपादन न किया जाय तो उसमें विज्ञपुरुषोंकी प्रवृत्ति नहीं होगी । इसलिए शास्त्रके आरम्ममें उसका 
निरूपण करना आवश्यक है । इस सम्पूण शास्त्रका जीवब्रह्म॑क्य विषय है, उसके ज्ञान द्वारा अविद्या 
सहित संसाररूप वन्धकी . आत्यन्तिक निवृत्ति प्रयोजन है, विवेक वैराग्यादि साधन चतुष्टय सम्पन्न 


अधिकारी है, प्राप्य प्रापक भाव, प्रतिपाद्य प्रतिपादकमाव आदि सम्बन्ध हैं। विचारात्मक शास्त्रके 


अथातो या सत 


आरम्भमें प्रयोजक इन चार अनुबन्धोंका युक्तिसे निर्णय करनेके लिए भगवानु सुत्रकारने बि “अथातो र 
3 नह्मजिज्ञासा' इस सुत्रकी रचना की । यह तमी सार्थक हो सकती है जब वन्ध मिथ्या हो। यदि बन्स | 


ब्र क 
र = 


२ ब्रह्मसूत्र शाङ्करभाष्य [ अध्याय १ पाद १ 


8 युष्मद सत्प््ययगोचरयोविषययिषयिणोस्तमःअकाशबङ्विरुङरवभाययोरितरेतरः 
भावानुपपत्तौ सिद्धायां तद्धर्माणामपि सुतरामितरेतरभाचानुपपत्तिः, इत्यतो 5 स्मत्मत्यय- 
भाष्याजुवाद 

शंका--अन्धकार और प्रकाशके समान विरुद्ध स्वमाव वाले युष्मत्‌ ( तुम ) और अस्मत्‌ 
(हम ) प्रतीतिके विषयभूत विषय और विषयीकी इतरेतरमाव ( तादात्म्यकी ) अनुपपत्ति 
सिद्ध होनेपर उनके धर्मोकी भी सुतरां इतरेतरमावकी अनुपपत्ति है, इसलिए अस्मत्‌ प्रतीतिके 


सत्यानन्दी-दीपिका 

पारमाथिक हो तो उसकी उक्त ज्ञानसे कदापि आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं होगी । इसी प्रकार “तरति 
शोकमात्मवित्‌? ( आत्मवेत्ता शोक पदसे ज्ञापित बन्धसे मुक्त हो जाता है ), “ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌ 
( मोक्ष केवल ज्ञानसे ही होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ मी तभी सार्थक हो सकती हैं जब वन्ध मिथ्या 
हो, मिथ्या भी तमी सिद्ध हो सकता है जब वह अध्यस्त हो, अतः उसकी सिद्धि के लिए भगवानु भाष्य- 
कार उपोद्घात भाष्यमें युष्मद्‌? आदि द्वारा सर्वप्रथम अध्यासका निरूपण करते हैँ-- 

४ जैसे अन्धकारके स्वरूपमें 'यह प्रकाश है' ऐसा भ्रम और प्रकाशके स्वरूपमें 'यह अन्धकार 

' ऐसा भ्रम किसीको नहीं होता, क्योंकि दोनों परस्पर बिरोधी स्वमावके हैं। यहाँ अन्धकार ओर 

प्रकाशके स्वरूपका उदाहरण इसलिए दिया गया है कि प्रकाशमें अन्धकारके विद्यमान होनेपर भी 
“यह प्रकाश है? ऐसी बुद्धि होती है । प्रकाशके अधिक प्रदीप्त होनेपर पहलेकी अपेक्षा अधिक प्रकाश 
प्रतीत होता है । इस प्रकार प्रकाशके तारतम्यसे अन्धकारका भी तारतम्य होता है, इसलिए दोनोंका 
इतना विरोध नहीं है इससे यहाँ स्वख्पका ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ अन्धकारके स्वरूपमें प्रकाश बुद्धि 
और प्रकाशके स्वरूपमें अन्धकार बुद्धि कदापि किसीको नहीं होती । वैसे ही अत्यन्त विरोधी स्वमावकें 
आत्मा और अनात्माका भी अन्योन्य अध्यास ( भ्रम ) नहीं होता । यहाँ अध्यास भ्रमका पर्यायवाची 
शब्द है । इसका आगे माष्यमें विस्तृत वर्णन होगा । 

यद्यपि नाम-रूपात्मक समस्त विषय 'इदम्‌' ( यह ) शब्द वाच्य है तुम शब्द वाच्य नहीं 
है, क्योंकि 'तत्त्वमसि' इस श्रुति-वाक्यमें 'त्वम्‌' शब्द आत्मवाची है, इसलिए भगवान माष्यकारको 
आत्मा और अनात्माका ज्ञान करानेके लिए माष्यस्थ 'युप्मद' शब्दके स्थानमें “अस्मद्‌? शब्दके साथ 
“इदम्‌” शब्दका प्रयोग करना चाहिए था अर्थात्‌ माष्यस्थ 'युप्मदस्मत्मत्यय' के स्थानमें “इदमस्मत. 
ऐसा पाठ होना चाहिए, तो भी विषय और विषयीमें अत्यन्त विरोध दिखळानेके लिए “इदम्‌ शब्दका 
प्रयोग न कर “युष्मद्‌? शब्दका प्रयोग किया है, क्योंकि इदम्‌ शब्दका “अस्मद्‌” शब्दके साथ अत्यन्त 
बिरोध नहीं हैं । जैसे कि 'अथमहमस्मि' ( यह मैं हुँ ) ऐसा लौकिक प्रयोग देखनेमें आता है, परन्तु 
“त्वमहमस्मि” ( तू मैं हूँ ) ऐसा प्रयोग देखनेमें नहीं आता । इसलिए इन लौकिक प्रयोगोंसे सिद्ध होता 
है कि भगवानु भाध्यकारने विषय और विषयीमें अत्यन्त विरोध सूचित करनेके लिए भाष्यमें 
“ुच्मदस्मद्‌? शब्दका प्रयोग किया है । 


टिप्पणी--१ लोक प्रसिद्ध 'अहम' शब्द वस्तुतः शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नहीं करता, 
किन्तु चिदू-जड सिश्चितको विषय करता है, यदि वह शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय करता तो मोक्ष 
झाखकी रचना व्यथं सिद्ध होती । किन्तु मोक्ष शाखकी रचनासे यह सिद्ध होता है कि लोक प्रसिद्ध 


“अहम? प्रतीति झुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नहीं करती टु नाकार 
आगे रूपए करगे । ॥ इस बातको स्वयं भगवान 


अधिकरण १ । सूत्र १ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित ३ 


गोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्म्त्ययगोचरस्य विषयस्य तद्धर्माणां चाध्यासः, तद्वि पर्य- 
येण विषयिणस्तद्धर्माणां च विषयेऽध्यासो मिथ्येति भवितुं युक्तम्‌; शतथाप्यन्योन्यरिम- 
चन्यो न्यात्मकतामन्योन्यघर्माश्चाध्यस्येतरेतराचिवेकेनात्यन्तचिविक्तयोर्धमंधर्मिणोमिथ्या- 
ज्ञान निमित्तः सत्यानृते मिंथुनीङृस्य, 'अहमिद” 'ममेदम! इति नैसर्गिको ऽयं लोकव्यवहारः। 
विषयभूत चैतन्य स्वरूप विषयीमें युष्मत्‌ प्रतीतिके विषयभूत विषय और उसके धर्मोका अध्यास और 
इसके विपरीत विषयमें विषयी और उसके धर्मोका अघ्यास नहीं हो सकता । समाधान-तो मी अत्यन्त 
भिन्न धर्मो और धर्मियोंकाः भेद ज्ञान न होनेके कारण एकका दूसरेमें परस्पर स्वरूप तथा एक 
दुसरेके धर्मोका अध्यासकर सत्य और अनृतका मिथुनीकरणकर “यह मै' और “यह मेरा” इस प्रकार 
मिथ्याज्ञान निमित्त स्वाभाविक यह लोक व्यवहार होता है । आक्षेप पूवंक पूव पक्षी कहता है--यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है-आत्मासे भिन्न सारा जगत्‌ अर्थात्‌ शरीर आदि जड़ 
समुदाय अनात्मा है, इसलिए वह 'तुम' शब्दसे गृहीत होता है। आत्मा विषथी है यह बात 
'स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता’ (इवेता० ३।१९) इत्यादि श्रुतिसे भी सिद्ध होती है । “तस्य भासा 
सर्वमिदं विभाति’ ( उसीके प्रकाशसे यह सव प्रकाशित होता है) इत्यादि श्रुतिसे सबका प्रकाशक 
होनेसे भी आत्मा विषयी सिद्ध होता है । अनात्मा जड़ और प्रकाश्य होनेसे विषय है और आत्मा 
चेतन्यस्वरूप होनेसे विषयी है । इस प्रकार दोनों अत्यन्त विरोधी स्वमावके हैं। इसलिए दोनोंका 
परस्पर तादात्म्याघ्यास नहीं हो सकता । धर्मियोंका तादात्म्याध्यास होनेपर ही उनके आश्रित धर्मोका 
भी तादात्म्याध्यास होता है, अन्यथा नहीं । जब दोनों घमियोंका तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता तो 
सुतरां उनके आश्रित धर्मोका भी तादात्म्याध्यास नहीं होगा । अनुमानसे भी यह सिद्ध होता है 

“आत्मानास्मानौ अध्यासरहितौ विरुद्धस्वभावत्वात्‌ तमः प्रकाशवत्‌? विरोधी स्वभाव होनेसे 
जैसे अन्धकार और प्रकार अध्यास रहित- हैं, बसे ही विरोधी स्वभाव होनेके कारण आत्मा और 
अनात्मा भी अध्यास रहित हैं । 

% आत्मा और अनात्मा ( देह, इन्द्रिय आदि जड़ समुदाय ) ये दोनों धर्मी तथा इनके घमं 
परस्पर अत्यन्त विलक्षण हैं। जैसे कि चेतनत्व, नित्यत्व आदि आत्माके धमं हैं और जडत्व, परि- 
च्छिन्नत्व आदि अनात्माके घमं हैं । परन्तु यहाँ यह प्रश्‍न होता है कि एक चिन्मय, निर्धेमंक आत्मामें 
` चेतनत्व आदि धमं कैसे हो सकते हैं, तो इसका उत्तर यह है--“आनन्दो विषयानुभवो नित्यत्व- 
मिति सन्ति धर्माः” ( पञ्चपादिका ए० ६७ )। आनन्द, विषयानुभव, नित्यत्व आदि चेतनात्माके 
स्वरूपभूत होते हुए भी अन्तःकरणकी वृत्तिरूप उपाधिसे धमं जैसे मासते हैं। इस प्रकार दोनों 
धर्मी और उनके ध्म यद्यपि परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं, तथापि दोनोंका भेद गृहीत न होनेके कारण 
` दोनों धर्मियोंका एक दुसरेमें अध्यास होता है अर्थात्‌ आत्माख्पी धर्ममिं “यह मैं हूँ' ऐसी अनात्म- 
बुद्धि और देह, इन्द्रिय आदि अनात्मामें 'यह आत्मा है. ऐसी आत्मबुद्धि होती है । इस प्रकार दोनों 
धर्भियोका परस्पर अध्यास होनेपर उनके धर्मोका मी परस्पर धर्मियोंमें अध्यासं होता. है । जसे कि . 
आत्माके चेतनत्व आदि धर्मोका “मैं चेतन हूँ इस प्रकार अनात्मामें और अनात्माके जडत्व, परिच्छि- 
न्त्व आदि धर्मका 'मै जड़, अज्ञानी, परिच्छिन्न हैँ आत्मामें अध्यास होता है । यद्यपि यह सामान्य 
नियम है कि धर्मी अध्यास पूर्वक घर्माध्यास होता है, तथापि यह नियम सर्वत्र लागू नहीं होता, कारण 
कि स्फटिक मणिमें जपाकुसुमकी छालिमाकी प्रतीति धर्मी अध्यासके विना भी होती है । परन्तु प्रमे 


तो धर्मी अध्यास पूवंक धर्माष्यास होता है, इसलिए धर्मी अध्यास पुवंक घर्माध्यासका वर्णन किया गया तळ, 


| ब्रह्मसूत्र शाङ्करआप्य [ अ० १ पा० १ 


आह-कोऽयमभ्यासो नामेति। उच्यते,-*स्सृतिरूपः परज पूर्वचटाचमासः। *तं केचित्‌ 
अध्यास क्या है? इसपर कहते है--स्मृतिरूप पु्वदृष्टका अन्यमें ( अधिष्ठानमें ) अवभास ( प्रतीति ) 
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है । इस रीतिसे अध्यासके सिद्ध होनेपर सत्य और अनृतका मिथुनीकरण होता है, क्योंकि मिथुनी- 
करणके बिना उक्त लोक प्रसिद्ध व्यवहार उपपन्न नहीं होता । 
सत्य, अनृत और मिथुनीकरणका स्वरूप यह है--'त्रिकालावाध्यस्वं सत्यत्वस्‌' जिसका तीनों 
कालोंमें बाध न हो वह सत्य है । वह ब्रह्म है, क्योंकि-'संत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान ओर 
अनन्त है ) इत्यादि श्रुति ब्रह्मको ही सत्य कहती हैँ । “अतोऽन्यदातम्‌ः ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मसे जो 
भिन्न है वह सव आतं- अनृत अर्थात्‌ मिथ्या है ) “अन्तं नाम मिथ्या? “ज्ञानबाध्यच्तं सिथ्यास्वम्‌ः 
( जो ज्ञानसे बाधित है वह सब मिथ्या है ) इसी प्रकार अध्यास पूर्वक सत्य और अनृतका मिथुनीकरण 
होता है । व्याकरणानुसार ऐसे स्थलमें 'अभूततञ्चावेच्विः' जो वस्तु जैसी नहीं है बलात्‌ उसे बसा मान 
लेनेके अथमें 'च्वि' प्रत्यय होता है । यथा अनात्मत्व रहित आत्मामें अनात्मभाव अथवा आत्मत्व 
रहित अनात्मामें आत्मगाव, इसे मिथुनीकरण या युगलीकरण कहा जाता है, इस अर्थमें 'च्वि' प्रत्यय 
होता है । तदनन्तर 'यह शरीर आदि में हूँ” 'यह पुत्र आदि मेरे है. अनादि कालसे इस नेसर्गिक लोक 
प्रसिद्ध व्यवहारका कारण मिथ्या-ज्ञान-अध्यास ही है । यह मिथ्याज्ञान भावात्मक है । 


झंका--लोक प्रसिद्ध यह अनात्म देह आदि सत्‌ हैं अथवा असत्‌ ? यदि सत्‌ हैं तो द्वैतापत्ति 
होगी, जब कि वह 'एकमेवाद्वितीयम्‌' ( एक ही अद्वितीय सद्-ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतिसे विरुद्ध और 
बाधित है, इससे देह आदि सत्‌ नहीं हैं। यदि असत्‌ हों तो गगनकुसुम आदिके समान उनकी 
प्रतीति नहीं होनी चाहिए, किन्तु इनकी प्रतीति भी सर्वानुभव सिद्ध है। ऐसी परिस्थितिमें सत्य और 
अंनृतका मिथुनीकरण कंसे होगा ? मिथुनीकरणका अभाव होनेपर किसका किसमें भेदाग्रह ? उसके 
न होनेपर अध्यास कंसे ? इस प्रकार अध्यासकी असिद्धि - होनेके कारण ग्रन्थका आरम्भ सिद्ध नहीं 
होगा इत्यादि आशय मनमें रखकर पूरव पक्षी 'आह' इत्यादिसे अध्यासपर आक्षेप करता है और . 
उसका रक्षण भी पूछता है । 

३% “स्मृतिरूपः परत्र पूचदष्टावमासः? इस अध्यास लक्षणमें 'परत्र अवभासः' इतना ही 
अघ्यासका लक्षण है, स्मृतिरूप ओर पूवदृष्टावमास' ये दोनों पद अध्यासके साधक हैं । 
इनका पदकृत्य इस प्रकार है- “परत्र' पदमें सप्तमी विभक्ति अधिकरणाथंक है । अतः “परत्र' 
परमें-अन्यमें अर्थात्‌ अधिष्ठानमें, अवभास-प्रतीति अर्थात्‌ अन्यमें [ अन्यकी ] प्रतीति। शंका- 
अन्यमें किसकी प्रतीति ? समाधान-स्मृतिरूप पूवदृष्टकी । स्मृतिरूपका अथे स्मयंमाणके सहश है, 
पूवहष्टका अर्थ पुर्वानुभूत है । स्मर्यमाणके सह पूर्वानुभूतकी अन्यमे-अधिष्ठानमें प्रतीति । इस 
प्रकार पदकृत्यसे यह समुच्चिताथं निष्पन्न हुआ । अब इस अध्प्रास लक्षणका उदाहरणसे स्पष्टीकरण 
किया जाता है- जँसे कि 'शुक्ताविदं रजतम्‌' ( शुक्तिमं यह रजत है ) परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ रजत 
भिन्न शुक्ति ( सीप ) में जो रजत ( चाँदी ) है, वह पूर्वामुभूत और स्मयंमाणके सहृश-स्मृतिके 
विषय हट्रस्यित रजतके सहृद्य मी है, इस प्रकार इस दृष्टान्तमें अघ्यास लक्षणका समन्वय है, 
क्योंकि रजतसे भिन्न शुक्तिरूप अधिप्ठानमें रजतकी प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ मिथ्यारूप है । 
“ब्रमापादानाज्ञानविषयस्बमधिष्टानत्वम' ( भ्रमके उपादान कारण भूत अज्ञानका विषय अधिष्ठान है ) 
उस अधिष्ठानमें अज्ञानस कल्पितको अध्यस्त कहते हैं। जैसे शुक्तिह्प अधिष्ठानमें अज्ञानसे 
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कल्पित होनेके कारण रजत अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिष्ठानमें अज्ञान कल्पित सपं अध्यस्त है । 
इस अध्यास लक्षणमें पूर्वेष्ट पदसे सूचित किया गया है कि भ्रमकालसे पूर्व अध्यस्त वस्तु अनुभूत होनी 
चाहिए, अन्यथा अध्यास नहीं होगा । वस्तु व्यावहारिक हो अथवा काल्पनिक इस विषयमें कोई आग्रह 
नहीं, क्योंकि जिस व्यक्तिने व्यावहारिक सपं कभी नहीं देखा किन्तु रबड़ आदि निमित सपं देखा है 
उसे भी संस्कार बलसे रज्जु आदिमें सपं भ्रम हो जाता है, इसलिए शुक्ति आदिमें रजत आदिका 
“नेद रजतम्‌' 'यह रजत नहीं है” 'नायं सपं:' “यह सपं नहीं हैं” इस वाध ज्ञानसे वाध होता है, अतः 
शुक्ति आदिमें अज्ञानसे कल्पित रजत आदि और उनका ज्ञान वाधित होनेसे कल्पित हैं । 
अध्यास दो प्रकारका है--'स्वरूपाध्यास और संसर्गाघ्यास' । जंसे कि “शुक्ताविदं रजतम्‌' 
( शुक्तिमें यह रजत है ) यहाँ रजत शुत्तिमें स्वरूपसे हो अध्यस्त है, क्योकि भ्रम कालसे पहले वहाँ 
रजत नहीं था, केवल भ्रमकालमें नूतन अनिवंचनीय उत्पन्न होता है और उसका “यह रजत नहीं है' 
इस ज्ञानसे बाध होता है, अतः वह स्वरूपसे हो अध्यस्त है । इस प्रकार शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ 
संपर्गाध्यास है अर्थात्‌ कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिए 'नेद “रजतम्‌' इस ज्ञानसे शुक्तिका केवळ 
संध्षगंमात्र ही बाधित होता है । 
अब अध्यासकी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीका प्रतिपादन किया जाता है--प्रत्येक वस्तुके दो 
अंश होते हैं एक सामान्य और दूसरा विशेष । अधिष्ठानके सामान्य अंशका ज्ञान और विशेष अंशका 
अज्ञान, साद्ृश्य, भेदाग्रह आदि मो भ्रममें अपेक्षित हैं। जैसे कि 'इयं गुक्तिः इसमें इदम्‌-यह' 
शुक्तिका सामान्य अंश है, क्योंकि वह “यह घट है, यह पट है” इस प्रकार सब वस्तुओमे उपलब्ध 
होता है और शुक्तित्व विशेष अंश है, क्योंकि वह केवल शुक्तिमें ही सीमित दै । सामने रजतके सदृ 
चमकीला पदार्थं देखकर उसमें व्यक्तिको 'यह रजत है' ऐसा भ्रम होता है । कारण कि दोष आदिके 
वळसे समीपस्थ चमकीले पदार्थके विशेष शुक्तित्व अंशका ज्ञान उस व्यक्तिको नहीं होता । परन्तु जब 
वह श्रान्त पुरुष प्रतीयमान रजतको लेने जाता है तब अतिश्ञीक्र उसे अधिष्ठानके विशेष अंश 
शुक्तित्वका ज्ञान हो जाता है । वह स्वयं अनुभव करता है कि मुझे इसमें रजतका भ्रम हो गया था । 
वस्तुतः 'यह शुक्ति है रजत नहीं’ यह ज्ञान होते ही अध्यस्त रजत और रजत ज्ञान दोनों बाधित हो 
जाते हैं। सहस्र यत्न करने पर भी पुनः उनकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि वे दोनों स्वरूपसे ही 
अध्यस्त 'थे, इसलिए वहाँ केवळ शुक्ति ही प्रतीत होती है। शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ जो 
संसर्गाध्यास था, वह भी उसी समय बाधित हो जाता हे । इससे यह सिद्ध होता है कि “इदम्‌' में 
रजत, रजतज्ञान और संसर्गाध्यास ये तीनों कल्पित थे, अन्यथा उनका बाध नहीं होता, जंसे' “इदम्‌' 
अंशका वाघ नहीं होता । अतः ये तीनों बाधित होनेसे मिथ्या सिद्ध होते हैं, क्योंकि मिथ्या वस्तुका 
ही वाध होता है । इससे मिथ्यावस्तुमें अस्ति, भाति और प्रियताकी प्रतीति भी अधिष्ठानकी ही होती 
है । 'शुक्तिमें यह रजत है' “गवय ( नीळ गाय ) में यह गो है' इत्यादि भ्रम स्थलोमें अध्यस्त रजत 
आदि पूर्वे दृष्ट और स्मर्यमाण रजत आदि के सहश हैं तथा अपनेसे भिन्न शुक्ति आदिमें प्रतीत भी होते 
हैं । इस प्रकार दोनों धमियोंका भेद गृहीत न होनेके कारण भ्रम उत्पन्न होता है। पूव-पूवं अघ्यास 
संस्कार द्वारा उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है । अध्यास, भ्रम, मिथ्या ये सब एकार्थवाची शब्द हैँ । 
वेदान्त सिद्धान्तानुसार इसका लक्षण इस प्रकार है-'सद्सद्विलक्षणत्वं सिध्यात्वम' (सत्‌, असत्से 
विलक्षण मिथ्या है) जैसे कि शुक्ति में अध्यस्त रजत न सत्‌ है और न असत्‌, किन्तु इन दोनोंसे विलक्षण 
है । इसलिए अध्यस्त रजत सत्‌ नहीं, क्योंकि उसका 'नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे बाघ होता है, असत्‌ भी 
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नहीं, क्योंकि भ्रमकालमें उसकी प्रतीति सर्वानुभव सिद्ध है, जब कि असत्‌की प्रतीति कदापि नहीं होती, 
जसे असत्‌ गगन कुसुम बन्च्या पुत्र, शशश्वुज्ध आदिकी प्रतीति नहीं होती, योगदशंनमें इसे विकल्पवृत्ति 
कहा गया है--““शब्दज्ञानानुपाती चस्तुझून्यो विकल्पः” ( यो० सू० १।९ ) ( जिसका शब्द श्रवणसे 
ज्ञान हो किन्तु वस्तु न हो वह विकल्प है ) अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योंकि 
दोनोंका परस्पर विरोध है अतः अध्यस्त वस्तु सत्‌ अपत्से विलक्षण अनिवंचनीय उत्पन्न होती है 
अर्थात्‌ जिस अध्यस्त वस्तुका सत्‌, असत्‌ और उमयरूपसे निवंचन न हो वह अनिवचनीय है । 
“स्मृतिरूपः परत्र पूवदष्टावमासो5ध्यासः' अब इस अध्यास लक्षणको प्रकृतमें घटाया जाता है-- 
प्रत्र-अन्यमें अर्थात्‌ चिदात्मरूप अधिष्ठानमें यह सारा कार्यकारणात्मक प्रपञ्च स्वरूपसे ही अध्यस्त है! 
यद्यपि प्रतीयमान यह प्रपच नूतन है तथापि पुर्वद्ृष्ट और स्मयंमाणके सहश है, क्योंकि यह प्रपन्च 
अनादिकालसे प्रवाहरूपसे चला आ रहा है, इससे यह अनादि कालसे अविद्या द्वारा चिदात्मामें अध्यस्त 
है । पुवं पूवं अध्र्यासके अनुमव जन्य संस्कार स्मृतिरूप होकर अन्तःकरणमें नूतन अनुभवको उत्पन्न करते 
हैं, जैसे पून पूवे बोज उतरोत्तर अकुरोतयन्न करता है, वेसे हो पूवं-पूवं अध्यास उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है। 
चिदात्माका अध्यस्त प्रपचके साथ संसर्गाध्यास है । इसका “नेह नानास्ति किञ्चन? ( इस ब्रह्म 
में किश्चदपि दत नहीं है ) इत्यादि श्रुति प्रतिपादन करती है । यह श्रुति प्रत्यगभिन्न ब्रह्ममें प्रतोयमान 
दवेतका मिथ्यात्व बोधित करती है । यदि यह दृश्यमान प्रपश्च मिथ्या न होता तो श्रुति द्वेतका निषेध न 
.करती । भागवत में भी प्रपञ्चके मिथ्यात्वका स्पष्ट वर्णन है--“मायामात्रमिदं राजन्‌ ! नानात्वं प्रत्य- 
गात्मनि' ( १२।४।२५ ) ( हे राजनु ! यह समस्त हृद्यमान नानात्व-प्रपश्च प्रत्यगात्मार्मे मायामात्र- 
मिथ्या-कल्पित है ) स्वामी मधुसूदन सरस्वतीने अपने अद्वेतसिद्धि ग्रन्थमे यह स्पष्ट वर्णन किया है कि- 
“अद्वेतसिद्धेद्देतमिथ्यात्वसिद्धि पूचकत्वा द्‌ द्वैतमिथ्यात्वमेव प्रथमसुपपादनीयम्‌? ( घृ० ८ ) ( अद्वेतकी 
सिद्धि द्वेतमें मिध्यात्व सिद्धि पूवंक है, इसलिए द्व॑तमें मिथ्यात्वका प्रथम उपपादन करना चांहिए अर्थात्‌ 
प्रपश्चमें मिथ्यात्व सिद्ध किये विना प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती) और “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌' “नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतियाँ मी सार्थक नहीं हो सकतीं, अतः 
दवेतप्रपश्चमें मिथ्यात्व युक्त है । इस विषयमें--“विमतं-जगत्‌ मिथ्या दृश्यत्वात्‌ ,जड़त्वात्‌, परिच्छिन्न- 
त्वात्‌ झक्तिरूप्यवत्‌' (अद्वेतसिद्धि ५० ३०) (यह प्रपश्च मिथ्या है, क्योंकि हृद्य, जड़ तथा परिच्छिन्न 
है, जैसे शुक्तिरूप्प) यह अनुमान भी है । 
उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि हस्यमान जगत्‌ सत्‌ नहीं, क्योंकि “नेह ना- 
नास्ति किञ्चन’ इत्यादि श्रुतिसे बाधित है, असत्‌ भो नहीं, कारण कि उसकी प्रतीति सर्वानुभवंसिद्ध हैं, 
सत्‌, असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी हैं, इसलिए यह इस्यमान समस्त जगत्‌ 
सत्‌ असत्से विलक्षण अनिवंचनीय है । यद्यपि 'स्मृतिरूपः पूवदृष्ट: परत्रावमासः' अध्यासका यह 
सामान्य लक्षण सवंसम्मत है, तो भी वादियोंका इस लक्षणके स्वरूपमें जो यत्किञ्चित्‌ विरोध है, उसे 
भगवानु भाष्यकार आगे भाष्यसे स्पष्ट करते है--- 
यद्यपि भ्रमस्थलमें अधिष्ठान और आरोप्यके स्वरूपमें वादियोंका मतभेद है, तो मी 'अन्यमें 
अन्यका अवभास ही अध्यास है, इस सामान्य लक्षणमें वे संब एक मत ही हैं । अन्यमें अन्यका अवभास 
कसे होता है, इस विषयमें भगवान्‌ भाष्यकार वादियोंकी भिन्न-भिन्न युक्तियोके आधार पर उनके 


सिद्धान्तो के अनुसार ` ''तं केख्िव्‌' इत्यादि माष्यसे लक्षण कहते हैं-। प्रथम उन वादियोंके विषयमें स्पष्ट 
किया जाता है-- 
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अन्यत्रान्यधर्मा ध्यास--इति वदन्ति। केचित्तु--यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिवन्धनो 
> 
खम--इति। अन्ये तु--यत्र यदध्यासस्तस्येच विपरीतधर्मत्वकस्पनामाचक्षते-इति। 


वही अध्यास है । कोई लोग एकमें दुसरेके धमंके आरोपको अध्यास कहते हँ । कुछ लोग कहते हैं 
कि जिसमें जिसका अध्यास है उसका भेदाग्रह निमित्तक भ्रम अध्यास है । अन्य लोग तो जिसमें 
जिसका अध्यास है उसमें विरुद्ध धमंत्वकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं। परन्तु सवंथापिं समी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्मख्यातिरसत्ख्यातिरख्यातिः ख्यातिरन्यथा । तथाऽनिवंचनीयख्यातिरेतत्त ख्यातिपञ्चकम्‌ । 
विज्ञानशून्यमीमांसातकाह्वेतचिदां मतम्‌ ॥ 

“आत्मख्याति, असत्‌ ख्याति, अख्याति, अन्यथाख्याति और अनिवंचनीयख्याति ये पाँच ख्यातियाँ 
क्रमसे विज्ञानवादी, शून्यवादी, मीमांसक, नैयायिक और अद्वेतबादियोंको सम्मत हैं” भगवानु माष्यकारने 
प्रथम लक्षणमें तं केचित्‌? इत्यादि भाष्यसे आत्मख्यातिवादी .योगाचार और अन्यथाख्यातिवादी 
नेयायिकोंका मत प्रदर्शित किया है । आत्मख्यातिवादी योगाचार' क्षणिक विज्ञान ( बुद्धि ) को आत्मा 
मानते हूँ । उनके मतमें क्षणिक विज्ञानसे अतिरिक्त बाह्य कुछ मी नहीं है, तो मी अनादि अविद्या वश 
विज्ञान ही ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयरूपसे जो पृथक्‌-पृथक्‌ अवभासित होता है वही भ्रम है। इस मतमें 
“अन्यन्रान्यघर्मावभासः? यह अघ्यासका लक्षण है । 'अन्यधमंका अन्यमें अवभास अध्यास है' अन्यका 
घर्म-विज्ञानरूप आत्माका धमं-आकार विशेष जो रजत आदि उसकी अन्यमें-ाह्य असत्‌ शुक्ति 
आदिमें प्रतीति ही अध्यास है । यद्यपि योगाचार मतमें बाह्य कोई भी पदार्थ नहीं है अर्थात्‌ बाह्य शुन्य 
है, इसलिए बह बाह्याथं शून्यवादी भी कहे जाते हैं, तथापि अनादि अविद्या वश क्षणिक विज्ञात ही 
रजत आदि अनेक आकारोसे असत्‌ बाह्यमें अवभासित होता है । 'नेदं रजतम्‌’ इस ज्ञान से बाह्य 
रजतका बाध होने पर भी वह आन्तर विज्ञानरूपसे है, क्योंकि उसके मतमें प्रतीयमान रजत आदि 
आकार विशेष आन्तर विज्ञानरूप ही हैं अर्थात्‌ वे सब आत्माके ही आकार विशेष हैं। आत्मा ही 
अनेक आकारोंमें प्रतीत होता है, इसलिए इसे आत्मख्याति कहा जाता है । अ 

नैयायिकोंकी दृष्टिमें यह समीचीन नहीं है, क्योंकि प्रतीयमान रजत आदि आकार विशेष बुद्धिरूप 
हैं, ऐसा अनुभव किसीको भी नहीं होता । भ्रमस्थल तथा व्यवहारमें रजत आदिकी आंन्तरता किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं है, किन्तु सुख, दुःख आदि आन्तर हैं और रजत आदि बाह्य, यह तो सर्वानुभव 
सिद्ध है । रजत आदिको आन्तर माननेमें अनुभवसे भी विरोध है । रजत आदि पदार्थ स्वप्नके अतिरिक्त 
जाग्रतमें आग्तर अप्रसिद्ध हैं इससे बाह्य अतीयमान पदार्थको भ्रमआदिस्थलोमें आन्तररूपसे कल्पना करना 


१ टिप्पणी --वौद्धोमें चार मत हैं--माध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक और वैमाषिक ! 
माध्यभिकमतमें बाह्य और आन्तर सब झून्य है, अतः वह सबञ्चन्यवादी कहे जाते हे । योगाचार 
मतमें बाह्या शून्य है, किन्तु आन्तर विज्ञान सत्य है । वह क्षणिक विज्ञानको ही आत्मा कहते 
हैं। प्रतिक्षणमें नष्ट होनेवाला विज्ञान ही वाझाकारसे प्रतीत होता है, अतः बह क्षणिक विज्ञानवादी 
अथवा बाह्यार्थ शून्यवादी कहे जाते हैं । सौत्रान्तिक मतमें वाह्याथे तो है, परन्तु क्षणिक होनेसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, इसलिए वह उसे अनुमेय मानते हैं । वैभाषिकमतमें बाह्याथ है और वह 
प्रत्यक्ष सी होता है, सौत्रान्तिक और बैभाषिक दोनों वाझ और आन्तर उभयात्मक पदार्थ मानते हैं, 
अतः ये दोनों सर्वास्तित्ववादी कहे जाते हैं । इसका, विशेष विचार द्वितीय अध्यायके द्वितीयपादमें 


किया जायगा । - 
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अप्रसिद्ध है । यदि आन्तर हो तो 'मयि रजतम्‌' ( मेरेमें रजत है ) अथवा बुद्धिका धमं रजत आदि बुद्धि 
रूप होनेसे “अहं रजतम्‌' ( मैं रजत हूँ ) ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, “इदं रजतम्‌' ऐसी सन्मुख प्रदेशमें 
प्रतीति कदापि नहीं होनी चाहिए, किन्तु इदं रजतम्‌' इस प्रकार बाह्य प्रतीति और प्रवृत्ति दोनों होती 
हैं, अतः आन्तर रजत आदि असम्भव हैं, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें उसकी बाह्य प्रतीति सम्भव नहीं 
है । किन्तु बाह्य श्रमस्थलमें अन्यदेशस्थ रजत आदिकी अन्य ( शुक्ति आदि ) में प्रतीति होती है, 
अतः यह आत्मख्याति न होकर अन्यथाख्याति है । 


इसी प्रकार “त केचित्‌? इस प्रथम अध्यास लक्षणसे अन्यथाख्यातिवादी नैयायिक तथा वेशेषिक 
मतोंका भी उल्लेख किया गया है । उनके मतमें भ्रमस्थलसे भिन्न हट्ट आदि देशस्थ अनुभूत रजत आदि 
की नेत्रके दोषसे अन्यत्र-शुक्ति आदि में प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ भ्रमसे पूवं हट्ट आदिमें 
देखे गये रजत आदि नेत्रके दोषसे संस्कारद्वारा भ्रमस्थलमें प्रतीत होते हैं। यह प्राचीन नैयायिकोंका मत 
है । नव्य नेयायिक चिन्तामणिकार इसका खण्डन करते हूँ--यदि नेत्र दोषसे ही दूरस्थ रजत आदिकी 
सन्मुख शुक्ति आदि में प्रतीति होती है तो भ्रमस्थल और हट्टके मध्यमें वतमान वृक्ष आदि अन्य पदर्थोकी 
प्रतीति क्यों नहीं होती उनकी भी प्रतीति होनी चाहिए? परन्तु देखा यह जाता है कि मध्यमें वतमान 
पदार्थोकी प्रीति नहीं होती, तो इससे यह मानना पड़ेगा कि नेत्र दोपसे हट्ट आदि स्थित रजत आदिकी 
भी शुक्ति आदिमें प्रतीति नहीं होती, क्योंकि भ्रमकालमें अथवा वाध कालमें ऐसा अनुभव तो किसीको 
मी नहीं होता कि हट्ट आदि देशस्थित रजत यहाँ प्रतीत हुआ अथवा उसका वाध हुआ । किन्तु नेत्र 
आदिके दोषसे शुक्ति आदि ही रजत आदिके रूपसे प्रतीत होते हैं । 


परन्तु शाङ्कर मतानुसार यह अन्यथाख्याति वादी मत भी समीचीन नहीं है, क्योकि वेदान्त 
सिद्धन्तमें अर्थाध्यास और ज्ञानाष्यास इस भेदसे अध्यास दो प्रकारका माना गया है । किन्तु इसके 
विपरीत नैयायिक और क्षणिकविज्ञानवादी मतमें केवल ज्ञानाध्यास स्वीकृत है अर्थाध्यास नहीं, 
क्योंकि नैयायिक भ्रम ज्ञानका विषय देशान्तरस्थ रजत अथवा रजतत्वको मानते हैं और क्षणिक 
विज्ञानवादी विज्ञानका परिणाम-आकार विशेष आन्तर सत्य रजतको भ्रम ज्ञानका विषय मानते हैं, 
अतः इन दोनोंके मतमें विषय मिथ्या नहीं है, किन्तु शुक्तिमें रजतत्वका सम्बन्ध प्रतीत होता है 
इसलिए “इदं रजतम्‌' यह ज्ञान मिथ्या है । बाध भी केवल रजतत्वके संसगंमात्रका होता है 


अब 'केचित्त? इस द्वितीय लक्षणसे अख्यातिवादी सांख्य तथा मीमांसक मतोंका उल्लेख 
है। जंसे--“यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो भ्रम” जिस शुक्ति आदिमें जिस रजत 
आदिका अध्यास लोक प्रसिद्ध है वहाँ उन दोनों विषयी ज्ञानोंका भेद गृहीत न होनेके 
कारण भ्रम-“यह रजत है' ऐसा विशिष्ट व्यवहार होता है, तात्पयं यह है कि उनके मतमें “इदं 
रजतम्‌' “अयं सपंः' इत्यादि भ्रम स्थलोमें शुक्ति तथा रज्जुसे सदोष नेत्रका सम्बन्ध होनेपर 
शुक्ति तथा रज्जुका शुक्तित्व आदि विशेष अंश प्रतीत नहों होता; किन्तु सामान्य 'इदम्‌? अंश प्रतीत 
होता है । सदोष नेत्रका शुक्ति आदिके साथ सम्बन्ध होने पर साहद्य आदिसे झटिति रजत आदिके 
सस्कार उद्भूत होकर रजत, सपं आदिकी स्मृतिको उत्पन्न करते है । यद्यपि स्मृतिज्ञानमें तत्ता अंशकी 
प्रतीति होती है, परन्तु दोषवश वह लुप्त हो जाती है। इसलिए 'इदं रजतम्‌? इत्यादि भ्रम 
स्थछोमें दो ज्ञान होते हैं। 'इदम्‌' अंशका नेनोसे प्रत्यक्षज्ञान और रजत आदिका स्मृतिज्ञान । 
इससे ये दोनों ज्ञान सत्य हैं और इनके विषय इदम्‌ और रजत मी सत्य हुँ। किन्तु दोपवश दोनों 
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अधि० १ स्ूू० १ | भाषानुवादःसत्यानन्दी दीपिका सहित ९, 


सर्घथापि त्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न व्यभिचरति । तथा च लोकेऽनुमबः-शुक्तिका हि 
रजतवदवभासते, एकश्चन्दः स द्वितीयचदिति। & कथं पुनः प्रत्यगात्मन्यविषये5 ध्यासो 
मतोंमें 'अन्यमें अन्यके धमकी प्रतीति' इस लक्षणका व्यभिचार नहीं है । इसी प्रकार लोक व्यवहारमें 
भी अनुभव है कि शुक्ति ही रजतके समान अवमासित होती है; एक ही चन्द्रमा दो चन्द्रमाओके 
समान प्रतीत होता है। अविषय प्रत्यगात्मा-चिदात्मामे विषय और उसके धर्मोका अध्यास कैसे होगा ? 
सत्यानन्दी-वीपिका 
ज्ञानों और दोनों विषयोंका भेद गृहीत -न होनेके कारण 'इदं रजतम्‌' 'अयं सर्प: इत्यादि 
विशिष्ट व्यवहार होता है, जिससे प्रवृत्ति भी होती है। परन्तु 'नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे भेदाग्रह 
| निमित्तक भ्रान्ति कालमें दोनों ज्ञानो तथा दोनों विषयोंका जो अभेद व्यवहार होता था वह बाधित हो 
जाता है और इससे “इदं रजतम्‌' यह पूर्व ज्ञान भ्रमरूप कहा जाता है । सांख्य और मीमांसक मतमें 
वह विशिष्ट व्यवहार ही भ्रमख्प है और वही बाधित होता है । उनके मतमें कोई भी ज्ञान मिथ्या नहीं 
प्रत्युत ज्ञानमात्र सत्य है । | 
तत्त्वत: उनका यह अभिमत मी युक्त नहीं है, क्योंकि शुक्तिमें रजत भ्रमसे रजतार्थी पुरुषकी 
निष्फल प्रवृत्ति होती है, इससे भ्रमज्ञांन अनुमव सिद्ध है। किश्च अख्यातिवादी मतसे तो बाधज्ञान 
के अनन्तर रजतकी स्मृति और शुक्ति ज्ञानका भेद गृहीत न.होनेके कारण मेरी शुक्तिमें प्रवृत्ति हुई 
थी, ऐसा वाघज्ञान होना चाहिए ? और स्मृतिमें तत्तांशका लोप आदि अनेक विरुद्ध कल्पनाओंकी 
अपेक्षा एक भ्रमज्ञान मानना युक्तियुक्त है । किच अ्रमस्थलमें -अङ्गुली निर्देश पूवंक रजतार्थीकी नियमसे 


प्रवृत्ति हुआ करती है । जहाँ नियमसे प्रवृत्ति होती है वहाँ रजत और रजतज्ञान दोनोंकी उत्पत्ति मानना _ 


युक्त है । अतः भ्रमस्थलमें एक ही विशिष्ट ज्ञान होता है । 


अत्र अन्ये तु! इस तृतीय लक्षणसे शून्यवादी माध्यमिक “मतका उल्लेख करते हैं---यत्र 
यदध्यासः तस्यैव विपरीतधमत्वकस्पनामाचक्षते” 'जिसमें-शुक्तिमें जिस रजत आदिका अध्यास है, 
तस्येव-उसी शुक्तिमें विपहीतधमं-अत्यन्त असत्‌ रजतकी रजतरूपसे प्रतीति अथवा शुक्तिमें अत्यन्त 
असत्‌ रजतकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं' अर्थात्‌ वे अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीतिको असत्ख्याति 
कहते हैं । परन्तु यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि यदि अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीति हो सकती है तो 
असत्‌ गगनकुसुम, वन्ध्यापुत्र आदिकी भी प्रतीति होनी चाहिए ? परन्तु होती नहीं, इससे अत्यन्त असत्‌ 
रजत आदिकी भी भ्रम स्थलमें प्रतीति असंभव है। 


इससे यह स्पष्ट हुआ कि 'अन्यमें अन्यका अवमास' यह अध्यासका लक्षण सवंवादी सम्मत है । 
इस बातको भगवानु भाष्यकारने 'सबंथापि? इत्यादिसे दिखलाया है। यद्यपि समी पक्षोर्मे अधिष्ठान 
और आरोप्यका किस प्रकार अध्यास होता है, इस विषयमें विवाद है, तो भी 'अन्यमें अन्यधमंकी 
प्रतीति अध्यास हैं, इस लक्षणे किसीको विवाद नहीं और इस लक्षणका कहीँ व्यभिचार भी नहीं है। 
यहाँ तक आत्मख्याति, अन्यथाख्याति, अख्याति और असत्ख्याति इन चारोंका संक्षेपसे तंन किया 
गया । अब क्रमसे प्राप्त शाङ्कर वेदान्त अभिमत अनिवंचनीयख्यातिका भी विचार किया जाता है-'सत्‌ 
असन्‌से विलक्षण प्रतीतिको अनिवंचनीयख्याति कहते है? । यथा “शुक्ताविदं रजतम्‌ इस प्रतीतिका विषय 


रजत अनिव॑चनीय है, क्योंकि नेदं रजतम्‌' इस बाघ ज्ञानसे बाधित होनेके कारण वह सत्‌ नहीं, प्रतीतिका . 


विषय होनेसे गगनकुसुम आदिके समान असतू-अळीक भी नहीं, सत्‌, असत्‌ उमयात्मक भी नहीं, 
२ | 


१० ब्रह्मसूच शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा० १ | 
विषयतद्धर्माणाम्‌ ? सर्वा हि पुरोष्वस्थिते विषये विषयान्तरमध्यस्यति, युष्मत्प्रत्यया- ` 


जव कि सब लोग पुरोवर्ती ( इन्द्रियसंयुक्त ) विषयमें अन्य ( इर्द्रियासंयुक्त ) विषयका अध्यास करते 
हैं और तुम युष्मत्‌ ( तुम ) ऐसी प्रतीतिसे रहित प्रत्यगातमाको अविषय कहते हो । कहते हुँ- यह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि दोनोंका परस्पर विरोध है, अतः भ्रमस्थलमें सत्‌, असत्से विलक्षण अनिवंचनीय रजतकी प्रतीति 
होती है, इससे इसे अनिवचनीयंख्याति कहते हैं । 


अनिवंचनीय रजतकी उत्पत्ति और प्रतीति इस प्रकार होती है- अन्तःकरणकी वत्ति नेत्र 
द्वारा बाहर निकल कर विषयके समान आकारको प्राप्त कर विषयस्थ आवरणका नाश करती है ' 
और वृत्तिस्थ आभास विषयको प्रकाशित करता है, वसे तो चाक्षुष ज्ञानमें प्रकाश आदि वाह्य सामग्री 
भी अपेक्षित है। वाह्य पदार्थोका “यह घट है, यह पट है” इस प्रकार चाक्षुष प्रमाज्ञान उत्पन्न होता 
है । परन्तु जहाँ शुक्ति आदिमें रजत आदिका भ्रम होता है वहाँ अन्तःकरणकी वृत्ति शुक्तिके साथ _ 
सम्बन्धित होनेपर तिमिर आदि दोष वश शुक्तिके आकारको धारण नहीं कर सकती, इससे शाक्तिस्य ' 
आवरणकी भी निवृत्ति नहीं हो पाती, तो वहाँ शुक्तिके विशेष अंशका ज्ञान न होनेके कारण पूर्वान 
भूत रजतके संस्कार जाग्रत हो जाते हैं, जिससे शुक्ति चेतनस्थ अविद्या क्षुव्ध होकर तमोगुणसे रजताः 
कार परिणामको प्राप्त होती है। जिस समय जिस निमित्तसे शुक्ति चेतनस्थ अविद्याका रजताकार | 
परिणाम होता है, उसी समय उसी निमित्तसे साक्षी चेतनस्थ अविद्याका सत्त्वगुण भी ज्ञानाकारसे | 
परिणत हो जाता है। इस प्रकार भ्रमस्थलमे रजत आदि विषय और उसका ज्ञान एक ही समय 
अनिवंचनीय उत्पन्न होते हँ । किसी सतूख्याति वादीके मतमें शुक्तिमें रजतके सत्य अवयव विद्यमान | 
हैं, उन्होंमें सत्य रजत उत्पन्न होता है । इस प्रकार यदि रजत सत्‌ माने तो उसका वाध कदापि नहीं 
होगा, जव कि 'नेदं रजतम्‌' ऐसा वाध सर्वानुभव सिद्ध है, अतः यह मत भी युक्त नहीं है । इसलिए 
श्रमस्थलमें अध्यस्त वस्तु संत्‌ असत्से विलक्षण अनिवंच्ननीय है । इस प्रकार मिथ्याप्रतीतिमें विद्वान्‌ तथा 
साधारण लोग सव एक मत हैं। | 


अव भगवानु भाष्यकार “तथा च' इत्यादिसे सिद्धान्तको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं। शङ्का- | 

अन्यमें अन्यकी मिथ्या प्रतीति तो सर्वानुमव सिद्ध है, जैसे शुक्ति आदिमें रजत आदिकी । परन्तु अभिन्न. 
स्तुमें भेद भ्रम तो अनुभव विरुद्ध है, अतः वेदान्तमतमें चिदात्मासे अभिन्न जीवोंका भेद कँसे? | 

समाधान--अङ्गुली आदि व्यवधानके कारण नेत्रसे जसे एक चन्द्रमा भी दोके समान प्रतीत होता है, ' 
वसे ही अविद्या उपाधिके कारण ब्रह्म और जीव दो माने जाते हैं, इस प्रकार औपाधिक भेद सि ' 
होनेपर अध्यास भी सिद्ध है । परन्तु 

“विभेद॒जनके$ज्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते 1 आत्मनो ब्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति” 
( ब्रह्म तथा जीवके भेदजनक अज्ञानका आत्मसाक्षात्कारसे अत्यन्त बाध होनेपर जीव ब्रह्मका असत्‌ 
भेद कौन करेगा ) । इस प्रकार अध्यासके सामान्य लक्षणका निरूपण कर अब चिदात्मामें अनात्म 
अध्यासका निरूपण करते हें । इसलिए इसे संभावना अध्यास भी कहा जाता है । अब & 'कथं पुन 
इत्यादिसे चिदात्मामें अध्यास पर आक्षेप करते हैं । 

शुक्ति, रज्जु आदि जो जो प्रत्यक्ष अध्यासके अधिष्ठान हैं वे सब इन्द्रिय संयुक्त होनेसे विषय 
हैं, अत उनमें रजत, सपं आदिका अध्यास संभव है। परन्तु रूप आदि रहित आत्मा चक्षु आदि 
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पेतस्य च प्रत्यगात्मनोऽविषयत्वं त्रवीपि ? उच्यते,-न ताबद्यमेकान्तेनाविषयः, अस्म- 
्प्रत्ययविषयत्वात्‌ ; अपरोक्षत्वाञ्च प्रत्यगात्म्रसिदेः। न चायमरित नियमः-पुरोऽवस्थित 
आत्मा अत्यन्त-सवंथा अविषय नहीं है, क्योंकि वह अस्मत्‌ ( अहम्‌ ) प्रत्ययका विषय है, अपरोक्ष है 
और प्रत्यगात्मख्पसे प्रसिद्ध है । किश्च यह भी कोई नियम नहीं है कि पुरोवर्ती विषयमें ही विषयान्तर 
का मध्यास होना चाहिए, क्योंकि अप्रत्यक्ष आकाशमें भी अविवेको लोग तलमलिनता आदिका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इन्द्रियोसे अग्राह्य 'होनेके कारण अविषय है, इसलिए अविषय आत्मामें अहंकार आदि विषय और 
उनके जडत्व आदि घर्मोका अध्यास कंसे हो सकता है ? यदि अध्यासके लोमसे आत्माको विषय कहें 
तो “न चक्षुषा युह्यते’ ( मु० ३। १।८ ) (यह आत्मा चक्षु आदि इन्द्रियोसे गृहीत नहीं होता ) 
'यच्चक्ुषा न पञ्यति’ ( केन० १।६ ) ( जिसे कोई अन्तःकरणवृत्ति युक्त नेत्रसे नहीं देखता ) 
“न तत्र चक्षुगच्छति' ( केन० १।३ ) ( उस ब्रह्म तक नेत्र आदि इन्द्रियां नहीं जातीं ) इत्यादि श्रुति- 
वाक्य वाघित होंगे ? समाधान- भगवान्‌ भाष्यकार 'उच्यते' इत्यादिसे आत्मामें अध्यास होने की 
प्रतिज्ञा करते हैं--आत्मा सवंथा अविषय नहीं है, किन्तु लोक प्रसिद्ध अहं प्रतीतिका विषय है । यह 
आत्मा वाल, वृद्ध, मुखं, पण्डित आदि सबका अन्तरात्मा है, स्वप्रकाश होनेसे सत्रको प्रत्यक्ष है, 
इसलिए सव दृढ़ता पूवंक कहते हैं कि “मैं हूँ' अपने अस्तित्वके विषयमै कदापि किसीको सन्देह आदि 
नहीं हैं। आत्मा स्वप्रकाश है, इसमें “तमेच भान्तमनुभाति सव तस्य भासा सबेमिदं विभाति' 
( क० ५१५, स्वेता० ६।१४, मुण्ड० २।१० ) ( उस आत्मा के प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित 
होता है और यह सब कुछ उसीके प्रकाशसे प्रकाशमान है) और “न तद्वासयते सूर्या न 
शशाङ्को न पावकः? ( गीता० १५।६ ) ( उस स्वयं प्रकाशमय परम पदको न सूर्यं, न चन्द्रमा और न 
अरिन्‌ प्रकाशित कर सकता है ) 
“यदादित्यगतं तेजो जगद्भासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो चिद्धि मामकम्‌ ॥' 

( गीता० १५।१२ ) ( हे अजुंन ! जो तेज सूयंमें स्थित हुआ सम्पूणं जगत्को प्रकाशित करता है 
तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज अग्निमें स्थित है, उसे तू मेरा ही तेज जान ) इत्यादि 
श्रुति, स्मृति भी प्रमाण हैं । इस प्रकार आत्मा जब स्वप्रकाझख्पसे प्रतीत हो रहा है, तो उसमें अध्यास 
भी सम्भव है । 

अब “न चायमस्ति नियमः’ इत्यादिसे न्याय मतानुसार समाधान करते है--ऐसा कोई 
ऐकान्तिक-अव्यमिचरित नियम'नहीं है कि इन्द्रिय संयुक्त पुरोवर्ती विषयमे ही भिन्न विषयका अध्यास 
हो। उद्धुतरूप और स्पशं युक्त द्रव्य ही नेत्र तथा त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्षके योग्य होता है, परन्तु - 
आकाश दोनों गुणोसे रहित होनेके कारण दोनों इन्द्रियोसे गृहीत नहीं है ओर मनसे भी अप्रत्यक्ष है, 
क्योंकि नेत्र आदि इन्द्रिय सहयोगके विना वाह्य पदार्थोके ग्रहण करनेमें वह अस्वतन्त्र है, तो भी 
अप्रत्यक्ष आकाश्चमें अविवेकी पुरुष पृथिवी आदिको छायारूप मलिनता अथवा इन्द्रनी लमणिके कटाह 
( कड़ाही ) के समान तलसहशताका अध्यास करते हैँ अर्थात्‌ आकाश नीळा हूँ और कटाहके समान 
है । इस प्रकार जब अप्रत्यक्ष आकाशमें अध्यास हो सकता है तो अप्रत्यक्ष जा भी अनात्मा- 
अहंकार आदि और उनके सुख-दुःख आदि धर्मोके अध्यास होनेमें कोई विप्रतिमत्ति नहीं है । 

शंका--अधिष्ठान और अध्यस्त दोनोंका साइस्य़ भी तो ल यी हेतु है, जंसे कि शुक्ति और 
रजत, रज्जु और सपं आदिका साहस्य इनके परस्पर अध्यासमें हेतु है, तो ऐसे ही आत्मा और 


श्र ब्रह्मसूत्र शाङ्कर भाप्य [ आ० १ पा० १ | 


एव विषये विषयान्तरमध्यसितऱ्यमिति, अप्रत्यक्षेऽपि ह्याकाशे चालारतलमलिनताद्यध्यः 
स्यन्ति । एवमविरुद्धः प्रत्यगात्मन्यप्यनात्माध्यासः। तमेतमेवंलक्षणमध्याखं पण्डिता ` 
अविद्येति मभ्यन्ते; तद्विचेकेन च चस्तुस्वरूपावधारणं विद्यामाहुः । ® तत्रैवं सति यत्र 
अध्यास करते हैं । इस प्रकार प्रत्यगात्मामें अनात्माका अध्थास भी अविरुद्ध है । उक्त लक्षणवाले इस्‌. 
अघ्यासको विद्वानु लोग 'अविद्या' ऐसा मानते हैं और इसके विवेक द्वारा वस्तु स्वरूपके निइचयको . 
'विद्या कहते हैं। ऐसा होनेपर-अध्यासके अविद्यात्मक होनेपर अथवा वस्तु स्वरूपका निश्चय होनेपर | 
जिसमें जिसका अध्यास होता है, तत्कृत दोष अथवा गुणके साथ अणुमात्र भी वह सम्बन्धित नहीं होता। 

[ सत्यानन्दी-दीपिका | 
अनात्माका भी परस्पर कोई साह्य होना चाहिए, जिससे इन दोनों का परस्पर अध्यास हो? परल्तु | 
इनका परस्पर सादृश्य किसी प्रकार भी संभव नहीं, तो अध्यास कैसे ? समाधान--जंसे आकाश और ' 
नीलगुण दोनोमें परस्पर कोई साहर्य न होने पर भी “आकाश नीला हे' ऐसा अध्यास सर्वानुमव सिद्ध 
है, वेसे ही आत्मा और अनात्माके अध्यासके विषयमें समझना चाहिए । यह समाधान न्याय मतानुसार | 
किया गया है । [ वेदान्तसिद्धान्तमें तो आकाश साक्षीमास्य होनेसे प्रत्यक्ष ही है ] अतः आत्मा और 
अहंकार आदि और उनके धर्मोका अध्यास हो सकता है। अन्य अध्यासोंको छोड़कर किसलिए आत्मा | 
और अनात्मा और उनके धर्मोके अध्यासका शङ्का समाधान द्वारा. निरूपण किया गया है? किञ्च 
प्रत्यगभिन्न ब्रह्मके ज्ञानसे निवृत्त होनेवाली तथा संसारकी मूलभूत अविद्याको छोड़कर अध्यासके | 
निरूपणका प्रयोजन क्या है ? भगवानु भाष्यकार इन शङ्काओंका 'तमेतम' इत्यादिसे समाधान करते 
हैं। इस प्रकार अघ्यासकी संभावना दिखलाकर अब उसमें प्रमाण कहते हैं--अन्यमें अन्यके 
अवभासात्मक अध्यासको पण्डित लोग अविद्या और अध्यासके बाधात्मक तथा चिदात्मारूप अधिष्ठानके | 
स्वरूपके निश्‍चयको विद्या कहते हैं । 


यद्यपि- अविद्या ही सवं अनथंका बीजरूपसे श्रुति, स्मृति इतिहास पुराण आदिमे प्रसिद्ध है 
और उसकी निवृत्तिके लिए सम्पूणं वेदान्तशास्त्र प्रवृत्त हँ, तो भी उसे छोड़कर कार्यात्मक अध्यासको | 
वर्णन करनेका प्रयोजन यह है कि कारणात्मक अविद्या सुषुप्ति तथा प्रलयमें स्वरूपसे विद्यमान होनेपर | 
भी अनथंमय नहीं है, किन्तु जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंमें कार्यरूपसे-कतृंत्व भोक्तृत्वरूपसे अनर्थी हेतु. 
है, आत्मामं अनात्मबुद्धि आदिका अध्यास ही अनर्थका साक्षात्‌ हेतु है अन्य अध्यास नही, अतः यहाँ | 
अन्य अध्यासोंका वर्णन नहीं किया गया है । | 


आगे 'तत्रेवं सति’ इससे आत्मामें अनात्मसतीतिको अध्यास माननेका प्रयोजन कहते हैं। | 
उपयुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि अध्यास अविद्याका कायं होनेसे अविद्यात्मक है । अती 


जिस भधिष्ठानमें जिस वस्तुका अध्यास होता है, उसके गुण अथवा दोषसे वह अणुमात्र भी सम्बन्धित 
नहीं होता । जैसे बुद्धि आदि आत्मामें स्वरूपसे अध्यस्त हैं, इसलिए उनके राग-द्वेष आदि दोषोंसे । 
आत्मा अणुमात्र भी लिप्त नहीं होता और आत्माका बुद्धि आदिके साथ केवल संसर्गाध्यास है तो 
आत्माके चेतन्य, आनन्द आदिसे बुद्धि आदि मी कभी सम्बन्धित नहीं होते । | 

“आरोपितं नाअयदूषकं भवेत्कदापि मूहैमंतिदोषदू षितैः । | 

ना व्रीकरोत्यूषर भूमिमागं सरीचिकावारिमहाप्रचाहः ॥” ` | 

( बुद्धि दोषसे दुषित अज्ञानियों द्वारा आरोपितकी हुई वस्तु अपने आश्रय-अधिष्ठानको कदापि | 

दूषित तहीं कर सकती । जैसे मृगतृष्णाका महानु जल प्रवाह अपने आश्रय ऊसर भूमि | 


अधि० १ स्‌० १ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिका सहित १३ 


यदध्यासः, तत्कृतेन दोपेण गुणेन वा5णुमात्रेणापि स न संवध्यते, तमेतमबिद्याख्य- 
मात्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य सब प्रमाणप्रमेयन्ययहारा लोकिका वैदिकाश्च 
प्रवृत्ताः, सर्वाणि च दास्त्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराण। ॐ कथं पुनरविद्याचद्विपयाणि 
प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शास्त्राणि चेति? उच्यते,-देहेर्ट्रियादिष्वहंममाभिमानरहितस्य 
प्रमातृत्वालुपपत्तौ प्रमाणप्रवृत्त्यनुपपत्तेः । न हीन्द्रियाण्यनुपादाय प्रत्यक्षादिव्यवहारः 
पूर्वीक्त इस अविद्या संज्ञक आत्मा और अनात्माके परस्पर अध्यासको जपा एस अधिया स्क आत्मा और अनात्माके परस्पर अध्यासको आगे रखकर सब छोकिल और 
वैदिक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय व्यवहार प्रवृत्त हुए हैं और विधि, निषेध वोधक एवं मोक्षपरक शास्त्र 
प्रवृत्त हुए हैं तो फिर अविद्यावाला प्रमाता प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्रका आश्रय बरो हो सकता 
है ? कहते हैं--देह, इन्द्रिय आदिमें अहं, मम अभिमान रहित आत्माका प्रमातृत्व अनुपपन्न होनेसे उसमें 
प्रमाणकी प्रवृत्तिकी भी अनुपपत्ति होती है, क्योंकि इन्द्रियोंका ग्रहण किए विना प्रत्यक्ष आदि व्यवहार 
संभव नही होते और अधिष्ठान ( इन्द्रियोंका आश्रयभूत शरीर ) के विना इन्द्रियोंका व्यवहार संभव 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कञ्चित्‌ भी गीला नहीं करता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि अविष्डान अव्यस्त वस्तुके गुण, दोषसे 
किस्चिन्मात्र भी लिप्त नहीं हीता । किच अध्यस्त वस्तु अविद्यत्मक होनेके कारण अधिष्डानके अपरोक्ष 
ज्ञानसे निवृत्त हो जाती है । इस प्रकार साक्षीमास्य अपरोक्ष अर्विद्या-अध्यास प्रमाता आदिका, विधि 

( यजेत ) प्रतिषेध ( सुरापान आदिका निषेध ) वोधक ऋग्वेद आदि कमंद्यास्त्रका, विधि प्रतिषेध से 

रहित मोक्ष-जीवन्रह्मक्य-बोधक उपनिषद्‌ आदि शास्त्रका हेतु है। इस तरह तीन प्रकारके व्यवहारका 

कारण होनेसे अध्यास यद्यपि प्रत्यक्ष सिद्ध है, तो भी अज्ञानापन्न आत्माको विषय करनेवाले प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाण तथा शास्त्रोके प्रामाण्यके विषयमें पूवंपक्षीकी शद्काका & “कथं पुनः' इत्यादिसे उल्लेख 

करते हैं-- 

यहाँ अभिप्राय यह है कि देहमे मैं देह है! इस अमिमानसे तथा श्रोत्र आदि इन्द्रियों और 

शरीरावयवोंमें 'ये मेरे है' इस ममामिमानसे रहित सुप्त पुरुष प्रमाता' नहीं हो सकता, प्रमाताके 

अनुपपन्न होनेपर श्रोत्र आदि प्रमाणोंको प्रवृत्ति नहीं ही सकती, इसलिए देह में 'अहम' अभिमातके 

समान श्रोत्र आदि इन्द्रियोमें भी 'मय' अभिमान होना चाहिए । शंका--जबकि देहमें “मैं देह हूँ 

इस अभिमान मात्रसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार हो सकता है, तो श्रोत्र आदि इन्द्रियोमें 'मम' अभिमान 

मानेका प्रयोजन ? समाधान- श्रवण आदि इन्ब्रियोमें “मम' अभिमानसे रहित पुरुषका “मैं सुनता 

है, मैं देखता है इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार नहीं होगा । जैसे अन्ध पुरुषका 'मै देखता हूँ, ऐसा 
व्यवहार नहीं होता, इसलिए इन्द्रियोमे “मम? अभिमान मानना युक्त है । किन्तु इन्द्रियोके आथयमूत 
देहके विना इन्द्रयोका व्यवहार असम्भव है, अतः देहका ग्रहण भी आवश्यक है । परन्तु जब तक देहमें 
आत्ममाव अब्यस्त नहीं है तब तक इस देहसे कोई व्यापार भी नही होता । यदि अध्यस्त आत्ममावके 
विना देहसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार मानें तो सुषुप्तिमें भी देहसे पूर्ववत्‌ व्यापार होना चाहिए, 

किन्तु वहाँ किसी प्रकार का मी व्यापार नहीं होता, अतः लोक प्रसिद्ध व्यवहारकी सिद्धिके लिए 
देहमें आत्ममावरूप अध्यास मानना पढ़ेंगा, क्योंकि 'असङ्गो झं पुरुष? ( छु० ४।३।१५ ) ( यह पुरुष 
असङ्ग ही है ) इत्यादि श्रुति सिद्ध असङ्ग आत्माके साथ शरीर आदिका आध्यासिक सम्वन्धके विना 
अन्य संयोग आदि सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता, इसलिए आत्मामे आध्यासिक सम्बन्धसे ही प्रमातृत्व है 
वास्तवमें नहीं । प्रमाका आश्रय अथवा कर्ता प्रमाता कहा जाता ही | 
प्रमाण कहते हैं, परन्तु वृत्ति जढ़ होनेसे घट, पट आदि पदार्थोको प्रकाशित नहीं कर सकती, इसलिए 
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संभवति । न चाधिष्ठानमन्तरेणेन्द्रियाणां व्यवहारः संभवति । न चानध्यस्तात्मभावेन 
देहेन क़श्निद्‌ न्याभ्रियते । न चैतस्सिन्‍्सर्बस्मिन्नसति असङ्घस्यात्मनः प्रामातृत्वसुपपद्यते । 
न च प्रमातृत्वमन्तरोण प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति । तस्मादविद्यावछ्ठि षयाण्येच प्रत्यक्षादीनि 
प्रमाणानि शासत्राणि च । ® पश्चादिभिश्चाविरोषात्‌। यथा हि पश्वादयः शब्दादिभिः 
श्रोत्रादीनां संबन्धे सति शब्दादि विज्ञाने प्रतिकूले जाते ततो निवतन्ते, अलुकूले च प्रवतेन्ते, 


यथा दण्डोद्यतकरं पुरुषमभिसुखसुपलभ्य मां हन्तुमयमिच्छतीति पलायितुमारभन्ते; 


नहीं होता । अनध्यस्त आत्मभाववाळे शरीरसे कोई व्यापार नहों कर सकता । और उपर्युक्त इन सब 
अघ्यासोंके न होनेपर असङ्ग आत्मामें प्रमातृत्व उपपन्न नहीं होता, प्रमाताके विना प्रमाणकी प्रवृत्ति 
नहीं होती, इसलिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्र अविद्वानोंका ही आश्रय करते हैं । 


और पशु आदिके व्यवहारसे विद्वाचुके व्यवहारमें विशेषता नहीं है, जैसे श्रोत्र आदि इन्द्रियोंका . 


शब्द आदि विषयोंके साथ सम्बन्ध होने पर पशु आदि भी उन शब्द आदिका ज्ञान प्रतिकूल .होनेपर 
उधरसे निवृत्त होते हैं और अनुकूल होने पर उसकी ओर प्रवृत्त होते हैं । हाथमें दण्ड उठाए हुए किसी 
पुरुषको सन्मुख आते देखकर “यह मुझे मारना चाहता है', ऐसा समझ कर पशु वहाँसे भागने लगते हूँ 
और यदि हाथमें हरी घास पकड़ी हो तो उस व्यक्तिके प्रति अभिगुख होते हैं। वेसे हो 
लोकव्यवहारमें हम प्रायः देखते हैं कि खड्ग हाथमें उठाए क्र्रइृष्टिसि ललकारते हुए बलशाली 
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अन्त:करणकी वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चैतन्य ही घट आदि पदार्थोका प्रकाशक है और उसीको प्रमा कहते 
हैं। “प्रमाकरणं प्रमाणम्‌“ 'प्रमाका करण प्रमाण है, न्यायमतमें 'यह घट है” इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाके 
प्रति नेत्र आदि इन्द्रियाँ प्रमाण मानी जाती हैं, अनुमितिज्ञानके प्रति लिङ्गज्ञान अथवा व्याप्तिज्ञान 
प्रमाण है, शाब्दी प्रमाके प्रति पदज्ञान प्रमाण है, इस प्रकार अन्य प्रमाणोंके विषयमें भी 
सभझना चाहिए । 


मैं कर्ता हूँ, मैं भोक्ता हूँ' इत्यादि व्यवहार आत्मामें तब सिद्ध हो सकता है जब व्यापार विशिष्ट 
अन्तःकरणका आत्मामें स्वरूपसे अध्यास हो और आत्माका अन्तःकरणमें संसर्गाध्यास हो । इस प्रकार 
दोनों धर्मियों और उनके धर्मोका परस्परमें अध्यास मानने पर ही प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि 
व्यवहार हो सकता . है, अन्यथा नहीं । अन्वय-व्यतिरेकसे भी यही सिद्ध होता है कि उक्त व्यवहार 
अध्यास मूलक है । शंका--अध्यासके विना भी तो विद्वानोंमें उपयुंकत व्यवहार देखनेमें आता है । 
कोई भी विद्वानु यह नहीं कहता कि हमारा व्यवहार अध्यास मूलक है, तो यह नियम कैसे सिद्ध हो 
सकता है ? समाधान-आपको कौन-सा विद्वानु अभीष्ट है, मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्म हूँ' इस प्रकार ब्रह्मात्मैक्य 
ज्ञान सम्पन्न विद्वानु अथवा शास्त्रोसे 'तत्त्वमसि' आदि महावाक्योके श्रवण मात्रसे आत्मा और देह, 


बुद्धि आदि अनात्माके भेदको जानने वाला परोक्ष ज्ञान सम्पन्न विद्वानु ? प्रथम विकल्पका उत्तर तों. 
ब्रह्मसूत्र ४ में कहा जायगा । जहाँ बाधित.अध्यासकी अनुवृत्तिको लेकर उक्त व्यवहार सिद्ध किया मया | 


है । तथा द्वितीय विकल्प तो अभीष्ट है, -क्योंकि आत्माके परोक्षज्ञान मात्रसे आत्मामें कतृंत्व, भोक्तृत्व 
आदि अपरोक्ष भ्रम निवृत्त नहीं हो सकता । यथा रज्जुमें “यह सपं है! इस प्रत्यक्ष भ्रमकी निवृत्ति रज्जु 
के वह रज्जु है' इस परोक्ष ज्ञानसे नहीं होती । इस ओशयसे भगवान्‌ भाष्यकारने अविद्वानुको अध्यास 
मूलक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि व्यवहार तथा शास्त्रका आश्रय कहा है। आगे इसीको पशु 
दिके उदाहरणसे स्पष्ट करते हैं -- > 


| 
| 


अधि० १ सू० १ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिका सहित १५ | 


हरितवृणपूर्णपाणिसुपलभ्य तं प्रत्यमिसुखीभवन्ति; एवं पुरुषा अपि व्युत्पन्नचित्ताः क्रूरः 
दृष्टीनाकोदतः खङ्गोद्यतकरान्बलवत उपलभ्य ततो निवर्तन्ते, तद्विपरीतान्प्रति प्रवतन्ते, 
अतः समानः पश्वादिभिः पुरुषाणां प्रमाणप्रमेयव्यवहारः। पश्वादीनां च प्रसिद्धो$विवेक- 
पुरःसरः प्रत्यक्षादिव्यवहारः । तत्सामान्यदशनादव्युत्पत्तिमतामपि पुरुषाणां प्रत्यक्षादि- 
ब्यवद्दारस्तत्कालः समान इति निश्चीयते। ® शास्त्रीये तु व्यवहारे यद्यपि वुद्धिपूवेकारी 
नाविदित्वात्मनः परलोकसंवन्धमधिक्रियते, तथापि न वेदान्तवेद्यम्‌, अशनायाद्यतीतम्‌, 
अपेतत्रह्मक्षत्रादिभेदम्‌ , अखंसार्यात्मतत्त्वमधिकारेऽपेकष्यते, अनुपयोगादघिकारविरोधाच्च। 
पुरुषको देखकर विद्वान लोग भी वहाँ से हट जाते हैं, तथैव उसके विपरीत स्निग्ध दृष्टिवाले मधुर- 
भाषी सोम्य पुरुषके प्रति प्रवृत्त होते हैं। अतः पुरुषोंका प्रमाण, प्रमेय व्यवहार पशु आदिके समान 
है अर्थात्‌ दोनोंके व्यवहारमें भेद नहीं है। और यह तो प्रसिद्ध है कि पशु आदिका प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार अविवेक पूवंक होता है । किच उनके साथ समानता देखनेसे विवेकी पुरुषोंका भी प्रत्यक्ष 
आदि व्यवहार, व्यवहारकालमें पशु आदिके समान ही है, ऐसा निदिचित होता है । 

शास्त्रीय व्यवहारमें तो यद्यपि देहसे भिन्न आत्माका स्वगे आदि लोकोके साथ सम्बन्ध जाने 
विना विवेक पूर्वक कमे करनेवाला पुरुष अधिकृत नहीं होता, तथापि उपनिषद्वेच्य क्षुघा आदिसे 
अतीत, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि भेद शून्य असंसारी आत्मतत््वकी कमंके अधिकारमें अपेक्षा नहीं है, 
क्योंकि उसमें आत्मतत्त्वका उपयोग नहीं है और अधिकारका विरोध है। इस प्रकारके आत्मज्ञानसे 
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# यद्यपि यह ठीक है कि पशु आदिको इदंरूपसे आत्मा तथा अनात्माका ज्ञान नहों है, 
तो भी “यह मैं हूँ, यह मेरा है इत्यादि ज्ञान उनमें मी पाया जाता है, यह ठीक है कि उनको मनुष्यके 
समान विशेष विवेक नहीँ है । यदि वे भी मनुष्यके समान आत्मोपदेश श्रवण तथा ग्रहण करनेमें 
समथं हों तो उनको भी विवेक ज्ञान हो सकता है, जँसे कि काकमुशुण्ड आदिको हुआ है। हाँ! 
मनुष्यको भी यदि इस प्रकारका-उपदेशं न किया जाय तो उसे भी पशु आदिके समान विवेक नहीं 
हो सकेगा । निष्कर्ष यह है कि जैसे आत्म, अनात्म विवेक शून्य पशु आदिका खान-पान आदि व्यवहार 
अध्यास मूलक है, वैसे ही अविद्वातुका भी यह खान-पान आदि व्यवहार अध्यास मुलक है । इससे यह 
सिद्ध होता है कि अध्यास होनेपर ही यह प्रसिद्ध लोक व्यवहार होता है अन्यथा नहीं । किच जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंमें अध्यासके होनेपर “मैं, मेरा, कतृत्व, भोक्तृत्व आदि व्यवहार होते हैं, किन्तु सुषुप्ति 
अवस्थामें अध्यासके न होनेपर नहीं होते, तो इस अत्वय-व्यतिरेकसे मी यह व्यवहार अध्यास मूलक 
ही सिद्ध होता है । इस प्रकार व्यवहाररूप हेतुसे विवेकी पुरुषका देह आदिमें अहं, मम अभिमान 
अध्याससे ही है । 

शंका--यह लोक प्रसिद्ध व्यवहार मले ही अध्यास मूलक हो, परन्तु शास्त्रीय व्यवहार तो 
अध्यास मुलक नहीं है, क्योंकि उसमें देह आदिसे भिन्न आत्माका ज्ञान अपेक्षित है, अन्यथा शास्त्रीय 
कमं आदि कोई भी व्यवहार सिद्ध न होगा ? इसका समाधान 'शार्तिये' इत्यादिसे करते हैं । 

& भाष्यस्य 'तु' शब्द प्रत्यक्ष आदि व्यवहारसे शास्त्रीय व्यवहारकी भिन्नता सूचित करता है। 
यहाँ विचारणीय विषय यह है कि शास्त्रीय यज्ञ आदि कर्मकि अधिकारमें देहसे भिन्न आत्मा है, जक 
ऐसा ज्ञान अपेक्षित है अथवा आत्माका तत्त्वज्ञान ( साक्षात्कार ) ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्यों के 
उससे प्रत्यक्ष अध्यासकी निवृत्ति नहीं होती, कारण, इस प्रकारके ज्ञानका अध्याससे विरोध नहीं दै, 3 


FS | 


१६ ब्रह्मसूत्र शाङ्कर भाष्य [ अ० १ पा० १ 


प्राक्‌ च तथाभूतात्मविज्ञानात्रवतेमानं शासत्रमविद्यावहिषयत्वं नातिवतंते। तथा हि- 
ब्राह्मणो यजेत' इत्यादीनि शास्राण्यात्मनि वर्णा्रमवयोचस्थादिविशेषाध्यासमाश्चित्य 


CT Rr 
पुवे प्रवतंमान शास्त्र अविद्यावात्‌ पुरुषके आश्रयत्वका उलङ्घन नहीं करता अर्थात्‌ शास्त्र अविद्वानुका 


ही आश्रय करता है, जंसे कि “ब्राह्मणो यजेत' ( ब्राह्मण याग करे ) इत्यादि शास्त्र, आत्मांमें वणे, 
आश्रम, वय, अवस्था आदि विशेष अध्यासका आश्रय कर प्रवृत्त होते हैं । 


अतद्में तद्बुद्धि ही अध्यास है अर्थात्‌ उससे भिन्नमे उसकी बुद्धि ही अध्यास है, ऐसा | 
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प्रत्युत उससे अध्यास अधिक हढ़ होता है, क्योंकि यज्ञ आदि कमका फल कर्ता तभी भोग सकता है 


जब इस देहसे कर्ता, भोक्ता आत्माको ( अपनेको ) भिन्न समझे, अन्यथा स्वग आदि फल बोधक 
शास्म निरथंक सिद्ध होगा । सुतरां कमं शास्त्र अपनी सार्थकताके लिए देहसे भिन्न कर्ता, भोक्ता 
आत्माकी अपेक्षा रखता है । मैं ब्राह्मण हूँ, मैं क्षत्रिय हूँ, मैं कर्ता भोक्ता संसारी हूँ” ऐसा ज्ञानही 
कर्मोमें अपेक्षित है । इसलिए अनादि अविद्या जन्य कतृत्व, भोवतृत्व, ब्राह्मणत्व आदि अभिमान युक्त 
पुरुषको लेकर ही विधि, निषेध शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। दूसरा विकल्प भी युक्त नहीं है, क्योंकि इससे 
विपरीत उपनिषद्‌-म्य क्षुधा, पिपासा आदि दन्द्रोंस तथा ब्राह्मणत्व आदि मिथ्या अनात्म-अभिमान 
रहित आत्मसाक्षात्कार विधि, निषेश्र शास्त्रमें अधिकृत नहीं है, कारण कि उसका उसमें उपयोग नहीं 
है और साथ-साथ अधिकारका विरोध भी है । इसलिए ब्रह्माभिन्न आत्मसाक्षात्कारके पूवं प्रवतंमान 
विधि, निषेध शास्त्र अविद्वानुका ही आश्रय करते हैं। जैसे प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति अध्यासमें 
प्रमाण हैं वसे ही शास्त्र भी प्रमाण है। यथा ब्राह्मणो बृहस्पतिसवेन यजेत” ( ब्राह्मणत्व अभिमान 
वाला ब्राह्मण वृहुस्पतिसव नामक याग करे ) “राजा राजसूयेन यजेत” ( क्षत्रियत्व अभिमानवाला 
राजा राजसूय नामक याग करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें ब्राह्मणत्व क्षत्रियत्व वर्णका, न हवे स्नात्वा 
भिक्षेत’ ( ब्रह्मचारी स्तानकर-समावतनके अनन्तर गृहस्थाश्रममें आकर भिक्षा न करे ) “गृहस्थः सदृशीं 
भार्या विन्देत' ( गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला ब्रह्मचारी अपने समान धमंपत्नीको प्राप्त करे ) 
इत्यादि वेद वाक्योसे आत्ममें ब्रह्मचारी आदि आश्रमोंका, 'अष्टवर्षं ब्राह्मणझुपनयीत' ( ब्राह्मण 
बालकका आठवें वपंमें उपनय संस्कार करे ) यह वेद वाक्य आत्मामें वर्ण और आयुका, 'जातएुत्र 
कप्णकेशोऽग्रीनाद्धीत' ( नव जात पुत्र वाला तथा कृष्ण केशों वाला व्यक्ति श्रौताग्निका आधान 
करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें यौवन आदि अवस्था विशेषका अध्यास प्रतिपादित करता है । . 

अथवा अवस्था अघ्यास “अप्रतिसमाधेयब्याध्रीनां जलादिप्रवेशेन प्राणत्यागः? ( प्रतिकार रहित 
व्याधि ग्रस्त व्यक्ति जल आदिमं प्रवेश कर प्राण त्याग करे ) । 'वर्णाश्रमययोवस्थादि' इत भाष्य 
वाक्यमें प्राप्त आदि पदसे ब्रह्महत्यादि महापातक और गोबध आदि उपपातकोंका अध्यास भी ग्रहण 
करना चाहिए । पातकोके विषयमें विशेष विवरण मनुस्मृतिके अध्याय ११, इलोक ६८ आदिं 
द्रव्य है । इस प्रकार श्रत, स्मृति, ब्राह्मण आदि ग्रन्थोंमे ब्राह्मण आदि वणं, आश्रम आदिमें अभिमान 
रखनेवाले व्यक्तिका अनुवाद पूर्वक अघ्यासका समर्थन प्राप्त होता है । 

यद्यपि आक्षेप तथा समाधान द्वारा आत्मा और अनात्माका अध्यास प्रमाण सिद्ध है, तो भी 
यह अनर्थका हेतु कैसे है तथा किसका किसमें अध्यास है ? इन शङ्काओंका प्रथम अध्यासके लक्षणका 
स्मरण कराते हुए भगवानु भाष्यकार "अध्यासो नाम’ इत्यादिसे समाधान करसे हैं-- 


% अस्मितस्तद्बुद्धिः अध्यासः ( रजत भिन्न शुत्तिमें रजत बुद्धि ही शध्यास है ) यह अध्यास 


रि 


| 


| 
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प्रवतन्ते। ® अध्यासो नाम अतर्मिस्तदवुद्धिरित्यवोचाम | तद्यथा-पुत्रभार्यादिषु विकलेचु 
सकलेषु वा अहमेच विकलः सकलो वेति वाह्यधर्मानात्मन्यध्यस्यति; तथा देहधर्मान- 
स्थूलो5हं, कृशोऽहं, गौरोऽहं, तिष्ठामि, गच्छामि, लङ्घयामि चेति। तथेन्द्रियधर्मान- 
सूकः, काणः, झीवः, वधिरः, अन्धोऽहमिति। तथाऽन्तःकरणधघर्मान-कामसंकल्पचिचि- 
कित्साध्यवसायादीन्‌। एवमहंप्रत्ययिनमशेषस्त्रप्रचार साक्षिणि प्रत्यगात्मरन्यध्यस्य, तं च 


पहले हम कह चुके हैं। जैसे कि कोई पुत्र, स्त्री आदिके अपूणं और पूण होनेपर मैं ही अपूर्ण और 


पूणं हूँ, इस प्रकार वाह्य पदार्थोके धर्मोका अपनेमें अध्यास करता है । तथा 'मै स्थूळ हू मैं कृष हें, 
मैं गोर हूं, मैं खड़ा हूं, मैं जाता हूं, मैं लाँघता है, इस प्रकार देहके घर्मोका अध्यास करता है और 
मैं मूक हूँ, काना हूँ, नपुंसक हूँ, बधिर हूँ, अन्धा हुँ” इस प्रकार इन्द्रियोंके धमाका -अध्यास 
करता है। इसी प्रकार काम, संकल्प, संशय, निश्चय आदि अन्तःकरणके धर्मोका अपनेमें अध्यास 
करता है । इसी प्रकार अहं प्रत्यय ( वृत्ति ) वाले अन्तःकरणका अन्तःकरणकी सम्पूणं वृत्तियोंके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
लक्षण “स्म्रतिरूपः परत्र पूवदष्टावमासः' इस पूर्वोक्त लक्षणका संक्षेपमात्र है। यहाँ 'अहम्‌' यह 
घर्मीका तादात्म्याध्यास है और 'मम' यह घर्माघ्यास है। घर्माध्यासके विना केवल धर्मी अध्यास 
अनथंका हेतु नहीं है । धर्माघ्यास ही साक्षात्‌ अनमय संसारका हेतु है । इसलिए भगवानु भाष्यकार 
पहले “तद्यथा' इत्यादिसे घर्माघ्यासका ही उदाहरण द्वारा विस्तार पूर्वक उल्लेख करते हैं। 
“क्रामः सङ्गस्पो विचिकित्सा श्रद्धाभ्रद्धाःटतिरटतिहीधींभीरित्येतत्सवे मन एव ( बृ० १।५।३ )” 

( इच्छा, सङ्कुल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्धा, घृति, अधृति, लज्जा, ज्ञान, मय यह सब मन ही है) 
इत्यादि श्रुतिसे काम आदि सव अन्तःकरणके ही धमं कहे भए हैं। इस प्रकार धर्मोका अध्यास कहकर 
“पुचसहस्‌' इत्यादिसे धर्मियोंका अध्यास कहते हैं । अन्तःकरणकी सुख-दुःख आदि वृत्तियोंके प्रकाशक 
अन्तरात्मामें पहले तो 'मै' ऐसी अहंवत्तिरूप ज्ञानके आश्रयभूत अन्तःकरणका स्वरूप अध्यास होता 
है, तदनन्तर अन्तःकरणके सुख-दुःख आदि धर्मोका अध्यास होता है। इसी प्रकार धर्मी अध्यास 
पूर्वक धर्माध्यास होने पर 'मैं सुखी, मैं दुःखी' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार होता है । इस प्रकार 
अन्तःकरण आदिका आत्मामें स्वरूपाध्यास दिखलाकर अब आत्माका अनात्म-अन्तःकरणमें तं च' 
इत्यादिसे संसर्गाघ्यास दिखलाते हैं। आत्मा अहंकार आदि प्रपः्वसे अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
उसके साथ आत्माका स्वख्पाध्यास न होकर संसर्गाध्यास-कल्पिततादात्म्य सम्बन्ध हे । बुद्धि आदिका 
आत्मामें स्वरूपाष्यास होनेसे उसमें कतृंत्व, भोक्तृत्व आदिकी मिथ्या प्रतीति होती है । यदि आत्माका 
बुद्धि आदिके साथ संसर्गाध्यास न मानें तो उसमें चैतन्य आदिकी प्रतीति कदापि नहीं होगी, अतः 
दोनोंका परस्पर अध्यास मानना ही युक्त है । 

अब “एचमयम इत्यादि माष्यसे उक्त अध्यासका उपसंहार करते हैं । “विस्तरेण निरूपितस्य 
पदार्थस्य सारांदाकथनेन तन्निरूपणसमापनुपसंहारः” ( विस्तारसे निरूपित पदार्थका सारांश कथनसे 
उसके निरूपणकी समाप्ति उपसंहार है) यह इसका लक्षण है। अविद्या अनादि है, उसका कायं 
होनेसे अध्यास भी अनादि है। जैसे बीजसे अङ्कुर और अङ्भुरसे पुनः बीज, इस प्रकार प्रवाहरूप होनेसे 
इसे नैसर्गिक कहा गया है । इस अध्यासका उपादान कारण अनादि अविद्या है. और निमित्तकारण 
पूव-पूवे अध्यांसके संस्कार । ब्रह्मामैकत्व ज्ञानके विना निवृत्त न होनेके कारण यह अनन्त कहा गया 


4 है। इसमें 'न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तो न चादिन च संप्रतिष्ठा' ( म० गी० १५१३ ) ( संसार 
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प्रकार हम यहाँ शारीरक मीमांसामें दिखलाएंगे । 
सत्यानन्दी-दीपिका 


वृक्षका स्वरूप जैसा कहा है वेसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध नहीं होता, वयोंकि न तो इसका आदि 
और न अन्त है, न स्थिति तथा मायामय होनेसे मिथ्या प्रतीत होता है ) यह स्मृति प्रमाण भी है, | 
अतः यह कार्याध्यास मिथ्या प्रत्ययरूप है । आत्मामें कतृत्व, भोवतृत्व आदि अनेक अनर्थोका . 
हेतु अध्यास है । इसकी कारण भूत अनादि अविद्याकी अत्यन्त निवृत्तिके लिए ब्रह्म और आत्मा एक 
हैं' इस प्रकारके ज्ञान सिद्धिके लिए वेदान्तों-उपनिषदोंका आरम्भ आचायोँने माना है । तात्पयं यह है 
कि वेदान्तोंका विषय जीव ब्रह्मकी एकता है तथा अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति और परमानन्दकी प्राप्तिलूप 
मोक्ष इनका प्रयोजन है, यहाँ निवृत्ति शब्द मिथ्यारूप प्रतीति समझना चाहिए ! वेदान्त विचारका जो 
विषय और प्रयोजन हैं वही विषय और प्रयोजन वेदान्तके विचारात्मक शारीरिक मीमांसा शास्त्रके 
मीह! 

इस ग्रन्थको शारीरक मीमांसा इसलिए कहा जाता है कि 'शीयत इति शरीरस्‌? ( नाशको 
प्राप्त होता है, अतः इस स्थूल देहको शरीर कहते हैं ) अथवा “कुत्सित शरीरं शरीरकं तत्र मव 
शारोरकम? ( घृणित होनेसे यह शरीर ही शरीरक है और शरीरकमें रहनेवाले जीवको शारीरक कहते 
हैं जीवका ब्रह्मरूपसे जो विचार वह शारीरक मीमांसा है। जीव-ब्रह्मका ऐक्य विचार प्रशंसनीय 
होनेसे पूजित है, क्योंकि इसी विचारसे जीव का परम पुरुषार्थ सिद्ध होता है अन्यथा नहीं, इस हेते 
इस प्रकृत अन्यको शारीरक मीमांसा कहा जाता है । उपनिषदोंे जो प्राण आदि उपासनाओंका वर्णन 
« हैं वह चित्तकी एकाग्रता और शुद्धि द्वारा जीव ब्रह्मके अभेद ज्ञान होनेमें सहायक है, इस प्रकार 
उपासनाओंका भी जीव-ब्रह्मकी एकतामें ही तात्पयं है। उपयुक्त रीतिसे विषय और प्रयोजन सिद्ध 

- होनेसे यह शास्त्र आरम्मणीय है, यह सिद्ध हुआ । 
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प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
[ अन्न पादे स्पष्टलिङ्गयुक्तानां वाक्यानां विचारः ] 
“इस पादमें स्पष्ट ब्रह्मरिङ्ग युक्त वाक्योंका विचार है” 
| १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ । सू० १ ] 
® वेदान्तमीमांसाशास्नस्य ब्याचिख्यासितस्येदमादिमं सूत्रमू-- 
व्याख्यानके विषयीभूत वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह आदि सूत्र है अर्थात्‌ जिसकी हम व्याख्या 
करना चाहते हैं उस वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह प्रथम सूत्र है । 


अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥१॥ 

पदच्छेद--अथ, अतः, ब्रह्मजिज्ञासा । 

सूचाथे- विवेक आदि साधन चतुष्टयरूप सम्पत्ति सिद्धिके अनन्तर कमंफलके अनित्य और 
ज्ञानफल मोक्षके नित्य होनेसे मुपुक्षको ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& 'यद्यपि अध्यासकी सिद्धिके अनन्तर विषय ओर प्रयोजनको सिद्धि होनेपर प्रस्तुत ग्रन्यका 
आरम्म करना युक्त है, तथापि इस विचारका विषय वेदान्त पूवमीमांसा ( यज्ञ आदि कमं समुदायका 
प्रतिपादक-वेदके पूवं भागका विचारात्मक ) से गतार्थं है कि नहीं ? इस प्रकार प्रश्‍नके उपस्थित 
होनेपर प्रस्तुत शास्त्रके आरम्ममें सन्देह हो जाता है कि क्या यह ग्रन्थ आरम्मणोय है कि नहीं ? 
मीमांसक मतमें समस्त वेदका तात्पर्यं विधिमें है । “आम्नायस्य क्रियाथस्वादानथक्यमतद्थानाम्‌'” 
( वेद क्रियाथंक है अक्रियाथंक वेद अनथंक है ) । जैसे कि “यजेत' ( याग करे ) “जुडुयात्‌'( अग्निहोत्र 
करे ) इत्यादि विधियाँ हैं । वेदमें यज्ञ आदि अनुष्ठानकी आज्ञा विधि कही जाती है । प्रवृत्ति निवृत्ति 
रहित सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य-मन्त्र, नामधेय तग्रा . अथंवादकी विधिवाक्यके साय एक- 
वाक्यता कर घममें प्रामाण्य माना गया है । “अथातो धमजिज्ञासा” ( जै० सू० १।१।१ ) इत्यादि 
जँमिनि मुनि प्रणीत सूत्रोंद्वारा विधि आदिका विचार किया गया है । इस प्रकार विधिका विचार किए 
जानेपर वेदान्त गताथ है अर्थात्‌ घमं आदिसे पृथक्‌ जीव ब्रह्मका ऐक्यरूप विषय वेदका अथं-प्रयोजन 
नहीं है, अतः जीव-ब्रह्मकी एकतारूप विषयके स्थिर न होनेसे इस शास्त्रका आरम्म निष्फळ है? 
समाधान--तात्पयं यह है कि यदि “यजेत? इत्यादि विधियोंको ही वेदका अथं मानें तो ब्रह्ममें वेदान्त 
प्रमाण सिद्ध न होगा, परन्तु सबंज्ञकल्प भगवान्‌ बादरायण ( वेदव्यास ) द्वारा ब्रह्मसूत्रको रचना 
यह सिद्ध करती है कि वेदान्तसे अतिरिक्त अन्य शास्त्रसे ब्रह्म अवगत नहीं है । इसलिए अन्य शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य ब्रह्म बोधक वेदान्त विचारात्मक प्रस्तुत शास्त्रका आरम्म युक्त है । इस प्रकार विषय ओर 
प्रयोजन दोनों सिद्ध हुए । “अल्पाक्षरमसंदिग्धं सारवद्विश्वतो सुखम्‌। अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो 
विदु:? ( जो अल्प अक्षरोंवाला, असंदिग्ध अर्थवाळा, सारयुक्त बहुमुखी, आकारमें छोटा और निर्दोष 
हो, उसे सुत्रवेत्ता सूत्ररूपसे जानते हैं ) यह सूत्रका लक्षण है । : 

झांका--ब्रह्म विषयक जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? समाधान 
व्यो विशयशब पूर्वपक्षस्तयोत्तरस्‌ । प्रयोजन संगतिश्र आश्योऽधिकरणं विदुः 

“विषयः सन्देहः संगतिः पूर्वपक्षः सिद्धान्त इस्येकैकमधिकरणं पञ्चावयवं जेयम्‌ 

“विषय, सन्देह, पूवंपक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन और सङ्गति इस प्रकार विद्वात्‌ लोग इसे अधिकरण 

रूपसे जानते हैं । कोई इसे पश्चावयव मी मानते हैं । 


२० ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 
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दुःखत्रयाभिघाताजिज्ञासा तदपघातके हेतौ । दृष्टे साऽपार्था चननेकाम्तात्यन्ततोऽमावात्‌ ॥ (सां ०का० १) 


जिनसे प्रत्येक संसारी महानु दुःखका अनुभव करना रहता है, तथा जिनकी अत्यन्त निवृत्ति 
चाहता है वे अनुभूयमान दुःख आधिभौतिक, आधिदेविक तथा आध्यात्मिक भेदसे शास्त्रोंमें तीन 
प्रकारके कहे गए हैं। उनमेंसे मनुष्य, पशु, पक्षी जल-थल, अग्नि आदि भूतोंके निमित्तसे उत्पन्न 
दुःख आधिभौतिक, ग्रह, पिशाच, राक्षस आदिसे उत्पन्न दुःख आधिदेविक कहा जाता है । शारीरिक 
तथा मानसिक इस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारका है । वात, पित्त तथा कफ इन तीनोसे अथवा 
भुक्त अन्न, जल आदिसे परिणत रस, रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा तथा वीर्यं इन सात धातुओंसे इस 
स्थूल शरीरकी रचना होती है । इनके सम रहनेसे शरीर स्वस्थ रहता है और विषमतासे शरीरमें कोई 
न कोई व्याधि उत्पन्न हो जाती है, जिससे दुःखका अनुभव होता है । विषय सम्बन्धी काम, क्रोध 
आदिसे उत्पन्न दुःख मानसिक कहा जाता है। इन दुःखोंसे आक्रान्त पुरुषको इनसे मुक्त होनेके लिए | 
ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 


झंका--लौकिक उपाय बहुत हैं, जिनसे उक्त दुःख हटाए जा सकते हैं । जसे औषधि आदिके 

सेवनसे शारीरिक रोग निवृत्त हो सकता है तथा सुन्दर स्त्री आदिकी प्राप्तिद्वारा काम आदि जन्य 
मानसिक दुःखोंकी निवृत्ति संभव है । मणि, मन्त्र आदिके अनुष्ठानसे आधिदविक दुःख निवृत्त हो 
सकते हैं। नीतिशास्त्र आदिकी कुशलतासे आधिभौतिक दुःखोंका भी जब प्रतिकार हो सकता है, तो 
फिर अतिपरिश्रम साध्य ब्रह्मकी जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? समाधान- यद्यपि समुचित लौकिक 
उपायोंसे उक्त दुःखोंको यत्किच्ित्‌ निवृत्ति हो सकती है, तो भी दुःख मात्रकी अत्यन्त निवृत्ति तो 
ब्रह्यात्मैकत्व ज्ञान के विना नहीं हो सकती, अतः ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है। शंका--यदि लौकिक उपायोंसे 
` दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्ति नहीं हो सकती तो यज्ञ आदि वैदिक उपायोसे हो जायगी ? समाधान--दष्ट- . 
चदानुश्रविकः? ( यज्ञ आदि वेदिक कमं कलाप भी लौकिक उपायोंके समान ही हैं ) क्योंकि “तद्यथेह 
कमंचितो लोकः क्षीयत एवमेवासुत्र पुण्यचितो लोक: क्षीयते” ( छा० ८।१।६ ) ( जंसे यहाँ लौकिक 
कर्मोसे सम्पादित अन्नादि फल नष्ट हो जाता है, वसे ही वेदिक पुण्य कर्मोंका स्वगं आदि फल मी क्षीण. 
हो जाता है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है। जैसे साधनोंके तारतम्यसे लौलिक फलोमें सातिशय-तारतम्य होता | 
है; वसे ही ज्योतिष्टोम, वाजपेय आदि वैदिक साधनोंके तारतम्यसे स्वगं आदि फळोंमें भी तारतम्य होता | 
है, सातिशय फळ अनित्य है। इसमें “ते तं भुक्त्वा स्वगलोकं विशाल क्षीणे पुण्ये मत्यलोक ॒ 
विशन्ति ॥” ( गी० ९१२१ ) ( वे पुण्यशाली उस विशाल स्वगलोकको भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर | 
ृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) यह स्मृति प्रमाण है। इसलिए “मासुपेत्य तु कौन्तेय पुनर्जन्म न . 
विद्यते 17 ( गी० ८।१६ ) ( परु हे कौन्तेय ! मु आत्माको अभिस्यसे प्राप्त होकर उसका पुनज | 
- नहीं होता, क्योंकि मैं नित्य, व्यापक, सबका अभिन्न अन्तरात्मा हुँ ) “मिद्यते हृदयग्रन्थिरिछचन्ते . 
सवसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दष्टे परावरे ॥” (सु० २1२1४) ( उस प्रत्यगमिन्न परत्रह्मके | 
साक्षात्कार होनेसे हृदयग्रन्थि ( चित्‌-जड़ग्रन्थि ) ट्ट जाती है आत्मविषयक सब सन्देह नष्ट हो 
जाते हैं तथा समी कमं क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसे यह सिद्ध होता है कि वेदान्त 
शास्त्रसे भिन्न अन्य शास्त्रोके श्रवण आदिसे संशय और विपयंय निवृत्त नहीं होते, क्योंकि कोई इस 
स्थूल शरीर, कोई श्रोत्र आदि इन्द्रिय, कोई मन, बुद्धि आदिको आत्मा: मानते हुँ । तथा कोई आत्मा 
का अणु परिमाण कोई मध्यम परिमाण मानते हैं । कोई आत्माको कर्ता, भोक्ता तथा व्यापक कहते 
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& तत्र अथशब्द आनन्तर्याथः परिग्र॒ह्मते, नाधिकाराथ;, व्रहाजिज्ञासाया अनधिः 
कार्यत्वात्‌। मङ्गलस्य च चाक्याथ समन्वयाभाचात्‌ अर्थान्तरप्रयुक्त एव ह्यथशब्दः थुत्या. 
सङ्गलप्रयोजनो भवति। पूर्वप्रक्तापेक्षायाश्व फलत आनन्तर्याव्यतिरेकात्‌ । & सति चानन्तः 

सूत्रस्थ 'अथ' शब्द आनन्तर्याथंक परिगृहीत है, आरम्माथंक नहीं, क्योंकि ब्रह्मजिज्ञासाका 
आरम्म नहीं किया जा सकता और मङ्गलका वाक्याथमें समन्वय नहों होता, इसलिए अन्य अथ॑में 
( आनन्तर्याथंमें ) प्रयुक्त हुआ ही 'अथ' शब्द श्रवणद्वारा मङ्गलरूप प्रयोजनवाळा होता है । फल 
(विचार) को कारण भूत पूवं प्रकृत (पूवंवतंमान) के साथ जो अपेक्षा है उसका आनन्तयंसे भेद नहीं है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

हैं, कोई केवल भोक्त मानते हैं। कोई आत्माको जड़, कोई चेतन, कोई जड़ चेतन उभयात्मक 
मानते हँ । इस प्रकार अनेक मतोंके श्रवणसे अव्युत्पन्न श्रोताको आत्मविषयक सन्देह आदि होना 
स्वाभाविक है। इनमेसे किसी एक मतमें आस्थाको भ्रान्ति ही समझना चाहिए उससे अनथंमय 
संसारकी निवृत्ति नहीं होगी । जहाँ सन्देह और प्रयोजन होते हैं वहाँ ही जिज्ञासा होती है । उस सन्देह 
की निवृत्ति ओर प्रयोजनकी सिद्धि वेदान्तशास्त्रके विचारसे ही हो सकती है । अन्यथा नही, अतः 
सुतरां ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है। इस प्रकार प्रत्यगिन्न ब्रह्मतत्त्वके जिज्ञासुको यहाँ अधिकारी! समझना 
चाहिए । इसी आशयको सूत्रकारने सूत्रस्थ 'अथ' दाब्दसे सूचित किया है। 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” 
इस 'अथ' शब्दका अथं यहाँ आनन्तयं है । आनन्तयंसे अभिप्राय यहाँ उन्हों साघनोसे है जिनकी 
सिद्धिके अनन्तर सुमुक्षको ब्रह्मजिज्ञासा स्वयमेव होती है। यद्यपि “मंगलानन्तरारस्मप्रश्नकात्स्न्यप्व- 
थोञ्थ” अमरकोशके इस वचनसे 'अथ' दन्दके 'मङ्गछ, अनन्तर, आरम्म, प्रदन, कत्स्न्ये ( पूर्ण ) 


` इत्यादि अनेक अथं बताए गए हैं ओर इन्हीं अथॉमें आचार्योंने 'अथ' शब्दका प्रयोग मो किया है । 


जैसे “अथ योगानुद्यासनम्‌? योगदशंनके इस प्रथम सूत्रमें “अथः शब्द 'आरम्म' अथमें प्रयुक्त है । 
और “अथातो धमजिज्ञासा “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” पूवंमीमांसा और उत्तरमीमांसाके इन प्रथम 
सुत्रोमें अथ शब्द 'आनन्तयं' अथंमें प्रयुक्त किया गया है, क्योंकि आचायोंको यहाँ आनन्तयं अथं ही 
अभिप्रेत है । 

"यहाँ 'अथ' शब्दका अथं आनन्त्यं है आरम्म नहीं, क्योंकि इस सूत्रमें जिज्ञासा पद मी है। 

१ टि०- अधिकारी, विषय, प्रयोजन और सम्बन्ध ये चारों अनुबन्ध चतुष्टयनामसे शास्त्रोमे 
प्रसिद्ध हैं। “अन्ध्र क्तिप्रयोजकज्ञानविषयत्वमचुबन्धस्वस्‌' ( ग्रन्थमें प्रवृत्तिके प्रयोजक ज्ञान “सदिष्ट- 
साधनम्‌! का विषय अनुबन्ध है ) यहाँ साधन चतुष्टय सन्नता ही अधिकारीका लक्षण है । विवेक, 


` वैराग्य, षट्सम्पत्ति और मुमुक्षता ये साघन-चतुष्टय हैं। आत्मा सत्‌ है और अनात्म-जगत्‌ असत्‌ 


(मिथ्या ) है, इस भेदज्ञानका नाम विवेक है। विवेक वैराग्यमें हेतु है, इस लोक तया परछोकके मोगोमें 
नितान्त अरुचि वैराग्य है । अनन्तर षट्सम्पत्तिकी उत्पत्ति होती है । शम, दम, श्रद्धा, समावान, 
उपरति और तितिक्षा, ये छः षट्सम्पत्ति कहे जाते हैं। विषयोंसे मनका निग्रह शम और इन्द्रियोका 
निग्रह दम है । वेद तथा गुरुवाक्योमें विश्वास श्रद्धा है । संयत्त मनको विषयोंकी ओर न जाने देनेका 
नाम समाधान है, त्यक्त पदार्थोकी पुनः इच्छा न हो वह उपरति है । भूख, प्यास आदि इन्द्रोंका सहन . 
तितिक्षा है 1, प्रत्यगभिन्न ब्रह्मकी प्राप्ति तथा अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति मोक्षका स्वरूप है, उसकी 
प्राप्तिकी इच्छाका नाम मुमुक्षता है । उक्त साधन-चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी कहा जाता है । विषय ल 
और प्रयोजनका पहले वर्णन हो चुका है । विषय और ग्रन्यका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकमाव, अधिकारी 
और विषयका प्राप्य-प्रापकभाव सम्बन्ध है, इसप्रकार यह अनुबन्ध-चतुष्टय है । न 
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रा क 


अपेक्षा रखती है, बेसे ही ब्रह्मजिज्ञासा भी पहले नियमसे रहनेवाळी जिस वस्तुको अपेक्षा रखती हो 
उसे कहना चाहिए । [ यदि स्वाध्याय-अध्ययनका आनन्तर्यं माना जाय तो वह ठीक नहीं, क्योंकि ] 


सत्यानन्दी-दीपिका 


क्या जिज्ञासा पदका अर्थ ज्ञानकी इच्छा है अथवा लक्षणासे विचार ? प्रथमपक्षमें 'अथ' शब्दके 
आरम्माथंक होनेसे ब्रह्मज्ञानकी इच्छा आरम्भ की जाती है, ऐसा सूत्रका अर्थ होगा, परन्तु यह अथं, 
असङ्गत है, क्योंकि इच्छा आरम्भ करने योग्य नहीं है । प्रत्येक अधिकरणमें इच्छाका आरम्भ नही 
होता, किन्तु उसके द्वारा विचार किया जाता है । दुसरे पक्षमें कतंव्य पदका अध्याहार किए विना यह 
अर्थं सिद्ध नहीं होता, सूत्रमें कतंव्य पदके अध्याहार करनेपर उससे ही आरम्म अथं हो जाता है तो 
इसका ब्रह्मविचार करना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्मविचारका आरम्भ करना चाहिए यह अथं होता है। 
इस प्रकार 'कतंव्य' पदसे 'अथ' शब्दके अथके निकल आनेसे 'अथ' शब्द व्यर्थ होगा, इसलिए दुसरा 
पक्ष भी युक्त नहीं है । अतः अधिकारीकी सिद्धिके लिए 'अथ' शब्दका अर्थ आनन्तर्यं ही संगत है । 
अपि च जैसे 'अथ' शब्दका अर्थं यहाँ आरम्भ अभिप्रेत नहीं है, वसे मङ्गल भी अभिप्रेत नहीं, 
क्योंकि मङ्गल वाक्याथंमें समन्वित नहीं होता, पदार्थ ही वाक्याथंमें समन्वित होता है । वह पदार्थ 
चाहे वाच्य हो अथवा लक्ष्य । यहाँ मङ्गल न तो 'अथ' शब्दका वाच्याथं है और न लक्ष्याथं ही । 
इसलिए सूत्रस्थ 'अथ' शब्दका मङ्गल अर्थ भी नहीं है ! “ऑंकारश्राथशब्दश् द्वावेतौ ब्रह्मणः पुराः । 
कण्ठं मित्त्वा चिनिर्यातौ तस्मान्माङ्गछिकाबुभौ ॥' ( सृष्टिके आदि कालमें “ओंकार और अथ' ये दोनों 
शब्द ब्रह्माके कण्ठसे निकले हैं, इसलिए दोनों माङ्गलिक हैं ) यद्यपि स्मृति वाक्यसे 'अथ' मङ्गार्थेक 
मात्र ही सिद्ध होता है, फिर भी भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथ' शब्दको मुख्यतः मङ्गलाथंक न कहकर 
आनन्तयं वाची कहा है, क्योंकि आनन्तर्याथंमें प्रयुक्त होनेपर भी यह 'अथ' शब्द श्रवणमात्रसे मङ्गल 
रूप अर्थ तो सिद्ध कर ही देता है । जलपूण कलश अथवा शंखध्वनि आदि अपने-अपने अ्थमें प्रयुक्त 
होनेपर मी जैसे दशंक अथवा श्रोताको मङ्गलरूप सिद्ध होते हैं। ऐसे ही 'अथ' शब्द भी श्रवणमात्रसे 
मङ्गल सिद्ध करता हुआ आचार्यके अभिप्रेत आनन्तय अर्थको भी स्पष्ट करता है । इसलिए कार्यको 
अपनी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीकी अपेक्षा होती है, 'यत्सत्वे यत्सत्त्व यदभावे यदुभाव: (जिसके होनेपर 
जिसका अस्तित्व हो और जिसके न होनेपर अभाव हो ) वहीं कार्य कारणभाव होता है, अतः यहाँ 
जिस कारणके होनेपर जिज्ञासारूप कायं हो और जिस कारणके न होनेपर जिज्ञासारूप कायं न हो, 
वही जिज्ञासारूप कायंके प्रति पूर्व वृत्त होता है अर्थात्‌ असाधारण कारण होता है । यदि यहाँ जिज्ञासा 
` पदके द्वारा उक्त कतंव्य विचारको फल मानें तो उनके हेतुरूपसे जो पूवंवृत्त है उसकी अपेक्षा होगी । 
उसके बलसे प्रकृत हेतुका आक्षेपकर उससे अर्थान्तर कहें तो वह अर्थान्तर आनन्तर्यके ही अन्तभूत 
होता है, क्योंकि हेतु और फलमावके ज्ञानके लिए आनन्तयं अवस्य मानना चाहिए । अतः यहाँ अर्थ 
शब्दका अर्थ आनन्त्यं ही युक्तियुक्त है । र 

अथातो घमजिज्ञासा' जैसे यहाँ घमंकी जिज्ञासा तभी हो सकती है जब वेदाध्ययन किया हो, 
इसलिए घमंजिज्ञासा नियमसे अपने पूं विद्यमान कारण वेदाघ्ययनकी अपेक्षा रखती है, वंसे ही 
ब्रह्मजिज्ञासा भी नियमतः अपनेसे पुवं जिस कारणकी अपेक्षा रखती है उसे कहना चाहिए । यदि 
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अधि० १ सू० १ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३ 


बोधानन्तर्य विशेषः। न; धमैजिज्ञासायाः प्रागप्यधीतवेदान्तस्य त्रह्मजिज्ञासोपपत्ते!। यथा 
च हदयाद्यवदानानामानन्तर्यनियमः; क्रमस्य विवक्षितत्वान्न तथेह क्रमो विवक्षितः, शेष- 


शोषित्वे*ईघिकृताधिकारे वा प्रमाणाभावात्‌, धर्मत्रह्मजिशासयोः फलजिश्ञास्यभेदात्च। 


स्वाध्याय अध्ययनका आनन्तये तो दोनों ( धमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा ) में समान है । यदि कहो कि 
ब्रह्मजिज्ञासामें धमंजिज्ञासासे कर्मज्ञानका आनन्तयं विशेष है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अधीत 
वेदान्त पुरुषको भी घमंजिज्ञासासे पहले ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । 
और जैसे हृदय आदिके अवदानों ( छेदन ) में आनन्तयं क्रमका नियम है, क्योंकि वहाँ क्रम 
विवक्षित है, वसे यहाँ ( ब्रह्मजिज्ञासामें ) क्रम विवक्षित नहीं है । धमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें 
अङ्गाङ्गिमाव अथवा अधिकृताधिकार मोननेमें कोई प्रमाण नहीं है, एवं दोनोके फल और जिज्ञास्यमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्वाध्यायाध्ययन (पितृ आदि परम्परासेः प्राप्त वेद शाखाका अध्ययन ) के अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा स्वीकार 
करें तो यह अथे 'अथातो धमेजिज्ञासा' इस सूत्रसे ही सिद्ध हो जाएगा, फिर “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस 
नृतन सूत्रकी रचना व्यथं सिद्ध होगी । इसलिए वेदाघ्ययनके आनन्तयंसे भिन्न आनन्तयं यहाँ अपेक्षित 
है । वादीका अभिप्राय यह है कि ब्रह्मचारी आचार्यकुलमें विधिवत्‌ वेदका अध्ययन करता है और 
जिज्ञास्य घमं ( यज्ञादि ) का केवळ ज्ञान प्राप्त कर सकता है। परन्तु वह उनका अनुष्ठान नहीं कर 
सकता, क्योंकि अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमं गृहस्थ ( सपत्नीक ) होकर किए जाते हैं, इसलिए ब्रह्मजिज्ञासा 
वेदाध्ययनके अनन्तर केवल कर्मका ज्ञान होनेपर होती है। जसे “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा 
विविदिषन्ति । ( बरृ० ४।४।२२ ) ( उस प्रत्यगमिन्न ब्रह्मको वेदाध्ययने ब्रह्मजिज्ञास जाननेकी इच्छा 
करें ) यह श्रुति प्रमाण है । अतः घमंजिज्ञासासे ब्रह्मजिज्ञासामें कमंज्ञानका आनन्तयं विशेष है । 
समाधान-कर्मके ज्ञानसे तथा अनुष्ठेय यज्ञादिरूप धमकी जिज्ञासासे पूवं भी वेदान्त-उपनिषद्‌- 
का अध्ययन करनेवाले पुरुषको ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है। यह कोई नियम नहीं है कि जब कमंज्ञान 
तथा घमंजिज्ञासा हो तभी ब्रह्मजिज्ञासा हो अन्यथा नहीं, इन दोनोंका परस्पर काय-कारणभाव भी नहीं 
है । इसी आशयका "यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रब्जेत्‌' अथवा 'न्रह्मचयं समाप्य गुही भवेत्‌? इसके 
विपरीत यदि वैराग्य हो तो ब्रह्मचर्ाश्रमसे ही संन्यास ग्रहण करे )'यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रघजेत्‌' 
( जिस दिन वैराग्य हो उसी दिन संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि जाबाल श्रुति प्रतिपादन करती है। अतः 
यह स्पष्ट है कि कमंज्ञानको अथवा घमेजिज्ञासाकी ब्रह्मजिज्ञासामें अपेक्षा नहीं है । “जायमानो बै 
ब्राह्मणसिभिऋंणवान्‌ जायते? ( जावाल ) ( उत्पन्न हुआ द्विज तीन ऋणवाछा होता है ) इससे जब 
तक अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमंकर देव त्रण, पितृ क्रण तथा ऋषि ण इन तीन करणोंसे मुक्त न हो तब 
तक ब्रह्मचयंसे संन्यास ग्रहण नहीं कर सकता। यद्यपि इस श्षुतिवाक्यमें “जायमानः? इस पदका यथाभुत 
अथं ऐसा ही प्रतीत होता है, तो भी टीकाकारोंने इस पदका अथं ऐसा किया है कि 'जायमानः'- 
ग़ाहंस्थ्य संपद्यमान अर्थात्‌ विधिवत्‌ मार्याका पाणिग्रहणरूप गाहॅस्थ्यको प्राप्त होनेवाळा हिज तीन 
कऋणवाला होता है। ऐसा अर्थं करनेसे “यदि वेतरथा ग्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेत? इस श्रुतिवाक्यके साथ 
कोई विरोध नहीं है । इसलिए ब्रह्मजिज्ञासामे कमंज्ञानके आनन्तयंकी अपेक्षा नहीं है । ४ 
& वादी अब प्रकारान्तरसेः आनन्तयंका प्रतिपादन करता है कि सूत्रस्थ 'अथ' शब्दका अथ 
क्रम हो । जैसे “हृद्यस्याग्रेऽवद्यति अथ जिह्वाया अथ वक्षसः? ( तै० सं० ) ( प्रथम उस अग्नीषोमीय 
पणुके हृदयका, अनन्तर जिह्वाका, अनन्तर वक्षःस्थलका छेदन करे )' यह वाक्य अग्नीषोमीय पथ्ुयागमें 
भरत है। यहाँ ‘अथः शब्दसे अवदानका क्रम अभिमेत है । अथवा “ब्रह्माचय समाप्य गुही भवेत्‌, गृदी 
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अभ्युदयफलं धर्मज्ञानं, तञ्चानुष्ठानापेक्षम्‌। निःश्नेयसफलं तु त्रह्मविज्ञानं, न चानुष्ठाना- 
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क std 
भी भेद है। धमं ज्ञान अभ्युदय फलवाला है तथा वह अनुष्ठानकी अपेक्षा रखता है । ब्रह्मज्ञान तो 
मोक्ष रूप फलत्राला है और वह अन्य अनुष्ठानोंकी अपेक्षा नहीं रखता । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
सूत्वा वनी अवेत्‌, वनी सूत्वा प्रत्रजेत्‌ ( जाबा० ४ ) ( ब्रह्मचयं समाप्त कर गृहस्थ हो, गृहस्थ होकर 
पश्चात्‌ वानप्रस्थाश्रम ग्रहण करे, दानप्रस्थाश्रमी होकर संन्यास ग्रहण करे ) जँसे यहाँपर क्रम विवक्षित 
है, वसे धमंजिज्ञासाके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । इस प्रकार 'अथ' शब्दका अथे क्रम हो 
सकता है, परन्तु यहाँ धर्मजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमका नियम नहीं है, क्योंकि हृदय आदिका 
अवदान तो युगपत्‌ एक कर्तासे होना संभव नहीं है, इसलिए उनमें क्रमकी विवक्षा की गई है। “गृही 
सूत्वा वनी भवेत? । अथवा 
“अधीत्य विधिवद्वेदान्पुत्रांश्रोत्याय धमतः । इष्टा च शक्तितो यज्ञैमनो मोले निवेशयेत्‌? ॥ 

( विधिवत ब्रह्मचयं आदि नियमोंका पालन करता हुआ आचाय कुलमें विधिवत्‌ वेदोंका अध्ययन 
कर गाहंस्थ्य होकर धर्मानुसार पुत्रोंकी उत्पत्तिके अनन्तर यथाशक्ति यज्ञा द्वारा देवोंकी प्रसन्नता संपादित 
कर मन मोक्षमें लगाना चाहिए) अनधीत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथात्मजान्‌ । अनिष्टा चेच यज्ञश्च मोक्ष- 
मिच्छन्त्रजव्यधः ॥ यह स्मृति निन्दा करती है । इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें क्रम और अधिकृत 
अधिकारका विशद वर्णन उपलब्ध होता है। जिसका घमंमें अधिकार हो उसीका मोक्षमें अधिकार है इसे 
अधिकृत अधिकार कहा जाता है। परन्तु क्रम अथवा अधिकृत अधिकार तो उस व्यक्तिके लिए है जिसका 
अन्तःकरण संसारी भोग वासनाओंसे मलिन है । जिसका अन्तःकरण इस जन्म अथवा जन्मान्तर कृत 
निष्काम यज्ञ आदि कमं तथा देवोपासना आदिसे शुद्ध है तथा जो विवेक आदि साधन चतुष्टय सम्पन्न है, 
उसके लिए तो क्रमका “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेत्‌ गृहाद्वा वनाद्वा' 'यदहरेच चिरजेत्‌ तदृहरंव 
न्रजेत्‌' ( जावा० ४ ) इत्यादि श्रुति स्वयं खण्डन करती है । 

जैसे 'दशपूणसासाभ्यामिट्ठा सोमेन यजेत” ( स्वगंकी कामनावाछा पुरुष दशं, पूर्णमास याग 
कर सोम याग करे ) यहाँ दश, पूर्णणास याग अङ्गी है और जिन प्रयाज आदि क्रियाओंद्वारा वह 
निष्पन्न होता है वे क्रियाएं यागके अङ्ग हैं। इसलिए दशा, पूर्णमास याग अङ्गी-प्रधान हैं और प्रयाज 
आदि क्रियाएं उनके अङ्ग-अप्रधान हैं। इस प्रकार दोनोंका अङ्गाङ्गिमाव है । वेसे इन जिज्ञासाओंमें 
अङ्गाङ्गिभाव मो नहीं है, क्योंकि दोनोंमें प्रधान और अप्रधानभाव नहीं है । अधिकृताधिकारसे 
अभिप्राय यह है कि एक विषयमें अधिकार पानेवाला व्यक्ति अन्य विषयोंमें भी अधिकार सम्पन्न 
होता है । (क) जैसे “दशपूणमासाभ्य्रामिष्ठा सोमेन यजेत” जो दशं, पूर्णमास यांगमें अधिकृत है उसका 
ही सोमयागमें अधिकार है अर्थात्‌ जो प्रधान यागमें नियत अधिकृत होता है वही अङ्गों अथवा भिन्न 
यागमें अधिकारी होता है। (ख) ददा पूणंमास यागमें चमससे जल आनयका विधान है, परन्तु यदि 
पशु कामनावाला हो तो “गोदोहनेन पञ्चुकामस्य' ( पशुकी कामनावाला गोदोहन नामक पात्रसे जल 
छावे) यहाँ जो पुरुप दग पूर्णमारा यागमें अधिकृत है उसका गोदोहन पात्रसे जल ले आनेमें अधिकार है। 
परन्तु प्रकरणमें ऐसा नहीं है ' जो धमंजिज्ञासामें अधिकृत हो यदि वही ब्रह्मजिज्ञासामें भी अधिकारी 
हो तो अधिकृताधिकार हो सकता है । परन्तु ऐसा यहाँ नहीं है, क्योंकि दोनोंके अधिकारी आदि 
भिन्न-मिश्न हैं। जसे अधिकारीके भेदसे अर्थशास्त्र और धर्मक्षास्त्रका क्रम नहीं है, वेसे यहाँ 
मी है। किञ्च दोनों जिज्ञासाओंके फल और विपयमें मी भेद है, यथा-शरमंज्ञानका फल अम्युदय है और 
्रह्मानका फल मोक्ष है, इससे दोनों प्रकारके क्रम नहीं हैं, अत: 'अथ' शब्द आनन्तर्यार्थक है । 
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न्तरापेक्षम्‌। # सव्यश्च धमा जिज्ञास्यो न ज्ञानकाले ऽस्ति, पुरुषव्यापारतन्त्रत्वात्‌। इह 
तु भूतं ब्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरुषव्यापारतन्त्रम्‌। चोदनाप्रव्रत्तिभेदाद्च। या हि 
चोदना धमेस्य लक्षणं सा स्वविषये नियुक्षानेव पुरुषमववोधयति। ्रह्मचोदना तु पुरुषः 
मववोधघयत्येच केवलम्‌, अवबोधस्य चोदनाजन्यत्वाज्ञ पुरुषोऽचचोधे नियुज्यते। यथाऽक्षा- 


0 


थसं निकर्षणार्थाचवोधे, तद्वत्‌। तस्मात्किमपि वक्तव्यं यदरनन्तर व्रहाजिज्ञासोपदिश्यत 
धमंजिज्ञासाका विषय धमं भव्य ( साध्य ) है और ज्ञानकालमें नहीं है, क्योंकि वह पुरुष 


व्यापारके अधीन है । यहाँ-श्रह्ममीमांसामें तो सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है, वह नित्य होनेसे पु€पव्यापारके 
अधीन नहीं है। किच्च बोधक प्रमाणकी प्रवृत्तिके भेदसे भी जिज्ञास्य-भेद है । जो विधि धर्मका 
लक्षण ( ज्ञापक ) है वह पुरुषको स्वविषयमें नियुक्त करती हुई बोध कराती है । ब्रह्मवोधक प्रमाण 
तो पुरुषको केवल बोध ही कराता है, अवबोध ब्रह्मप्रमाणसे जन्य है । इसलिए ब्रह्मप्रमाण ( अयमात्मा 
ब्रह्म ) पुरुषको ज्ञानमें नियुक्त नहीं करता । जैसे इन्द्रिय विषयके सन्निकपंसे उत्पन्न ज्ञानमें 
नियक्ति नहीं होती। इसलिए जिसके अनन्तर व्रहाजिज्ञासाका उपदेश किया जाता है ऐसा कोई 
असाधारण हेतु कहना चाहिए । कहते हैं--नित्य और अनित्य वस्तुका विवेक, इस लोक तथा 


सत्यानन्दी-दी पिका 


$ यदि धमंजिज्ञासा तथा ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमरूप आनन्तये नहीं है, तो कमे और ज्ञान 

दोनोंसे हो मोक्ष मानना चाहिए, क्योंकि हमारे ( समुच्चय वादियोके ) मतमें ज्ञान कमं समुच्चयसे 
मोक्ष प्राप्ति मानी जाती है। परन्तु यह समुच्चयवाद भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि धमं और ब्रह्म- 
ज्ञानका स्वरूप, फल और हेतु भिन्न-मिन्न हैं। धमंजिज्ञासाका विषय धम है, वह जन्य होनेसे अनित्य 
है और ज्ञानकालमें नहीं है अर्थात्‌ स्वोत्पत्तिके पूवं प्रत्येक कर्मका पहले ज्ञान होता है, पश्चात्‌ उसके 
सम्पादन करनेकी इच्छा, अनन्तर पुरुष प्रयत्नसे उसकी निष्पत्ति होती है, इससे धर्म साध्य है । 
परन्तु ब्रह्म तो नित्य सिद्ध वस्तु है, अतः वह पुरुषकी किसी भी क्रियासे उत्पन्न नहीं होता । इस प्रकार 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) '्रह्मवेदमग्र आसीत्‌? ( सृश्कि पहले 
यह सब एक अद्वितीय ब्रह्म ही था ) 'एष महानज आत्मा? ( यह आत्मा महान अज है) 'अजो 
नित्यः झयाश्वतोऽयं पुराण ( भ० गी० २1२० ) यह मात्मा अज, नित्य, शाश्वत और पुराण है ) 
इत्यादि श्रृति-स्मृति भी ब्रह्मको नित्य सिद्ध कहती हैं, तो इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म नित्य सिद्ध 
और धर्म नित्य साध्य है। इस प्रकार अत्यन्त वेलक्षण्य होनेसे दोनोंका स्वरूप मिन्न भिन्न है। अब 

'चोदना' आदि भाष्यसे धमं और ब्रह्ममें प्रमाणसे भी भेद दिखलाया जाता है--'अज्ञातज्ञापक 

वाक्यमत्र चोदना' अज्ञात वस्तुका ज्ञापक ( लोट, लेट, लिहू आदि युक्त ) वेदवाक्य अथवा शब्द 

यहाँ चोदना कहा जाता है” इन चोदनाओंके भेदसे मी जिज्ञास्य घमं और ब्रह्ममें भेद है । जेसे--- 

“स्च॒गकामो यजेत? यह विधिवाक्य अपने विषय धमंके साधन भूत याग आदिमें प्रवृत्त करता हुआ 

ज्ञान कराता है और “अयमात्मा ब्रह्म ( बृह० २।५।१९ ) (यह प्रययात्मा ब्रह्म हैं ) इत्यादि ब्रह्मः 


चोदना "मैं ब्रह्म स्वरूप हूँ इस प्रकार उत्पन्न ज्ञानमें नियुक्त नहीं करती केवल स्वरूपभूत ब्रह्मका अभेद 


ज्ञान कराती है जो संसारके बीजभूत अनादि अविद्यासे आवृत्त-सा है । ् 


घमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें जब “अय' शब्दका अथं क्रम नहीं है, तो अन्ततोगत्वा अथ 
शब्दका अथं आनन्तयं ही सिद्ध होता है। अब यह प्रश्न उठता है कि ब्रह्मजिज्ञासा किसके अनन्तर 


कतंव्य है ? क्योंकि अनन्तर शब्द अपनेसे पूवंकी निश्चित अपेक्षा करता दै । 
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इति। #उच्यते-नित्यानित्यवस्तुविवेकः; इहामुत्रार्थभोगविरागः, शमदमादिसाथनसंपत्‌, 
मुसुक्चुत्वं च। तेषु हि सत्छु प्रागपि धर्मजिज्ञासया अर्थ्यं च राक्यते ब्रह्म जिज्ञासितुं 
ज्ञातुं च, न विपयेये। तस्मादथरात्देन यथोक्तसाधनसंपत्त्यानन्तयेसुपदिद्यते । * अतः 
शाब्दो हेत्वर्थः । यस्माद्वेद पवाग्निहोत्रादीनां श्रेयःसाघनानामनित्यफळतां दशयति 
“तद्यथेह कर्मचितो लोकः क्षीयते, एवमेवासुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते (छान्दो० ८।१।६) इत्यादिः। 
तथा ब्रह्चिज्ञानादपि परं पुरुषार्थ दयति-त्रह्मविदासोति परम तथा ब्रह्मविज्ञानादपि परं पुरुषार्थ दर्शंयति--अहयविदामोति स्मः (तेखि०२।१) इत्यादि । | 
परळोकस्थ विषय मोगोंसे विराग, शम-दम आदि साधन सम्पत्ति और मुमुक्षुता ( मोक्षकी इच्छा )। 
उन साधनोंके होनेपर हो धमंजिज्ञासासे पूर्वं तथा पश्चात्‌ भी ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । इसलिये 'अथ' शब्दसे पूर्वोक्त साधन सम्पत्तिके आनन्तयंका उपदेश किया जाता है । 
अतः शब्द हेतु अथक है । “तद्यथेह०' ( जैसे यहाँ कर्मोसे उपाजित अन्न आदि भोग्य पदार्थं क्षीण हो 
जाते हैं, वेसे ही परलोकमें पुण्य कमोंसे सम्पादित स्वगं आदि भोग भी नष्ट हो जाते हैं )- इत्यादि श्रुति 
ही श्रेयके साधनभूत अग्निहोत्र आदिका अनित्य फल दिखलाती है । इसी प्रकार 'ब्रह्मविदाझोति परस 
सल्यानन्दी-दीपिका 

& 'तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षः समाहितो भूत्वा55त्मन्य्रेवात्मानं पश्यति सव- 
सात्मानं पश्यति' ( बृह० ४।४।२३ ) ( अतः इसप्रकार जाननेवाला शान्त, दान्त, उपरत, तितिक्षु 
और समाहित होकर आत्मामें ( विशुद्ध अन्तःकरणमें ) ही आत्माको देखता है, सभीको आत्मा 
देखता है ) इत्यादि श्रुति भी ब्रह्मजिज्ञासाके लिए साधन चतुष्टयसम्पञ्च अधिकारीका प्रतिपादन 
करती है । 'तद्विजज्ञासस्व' 'उसके जानने की इच्छा कर" क्योंकि “ज्ञानादेव तु केवल्यस! ( मोक्ष केवल 
ज्ञानसे ही होता है ) अतः ब्रह्मजिज्ञासा धमंजिज्ञासासे पूर्व तथा पश्चात्‌ भी संभव है । इसलिए साधन 
चतुष्टयके होनेपर ही ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । इस अन्वय-व्यतिरेकसे 
यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान दोनोंके प्रति साधन चतुष्टय असाधारण कारेण है। 
साधन चतुष्टय सम्पन्न व्यक्ति ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञानमें अधिकारी है । परन्तु सवंप्रथम तो साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारीका हो अभाव है? क्योंकि उन साधनोंमें से बैराग्यका संभव नहीं है । यद्यपि 
क्षणिक ऐहिक विषय सुखसे वैराग्यका संभव है, तो भी 'अपाम सोममश्टता अभूम” ( यागमें सोम 
पानकर हम अमर होते हैं ) । 

स्वगंलोके न मयं किञ्चनास्ति न तत्र त्वं न जरया विभेति । 
उभे तीराऽशनायापिपासे शोकातिगो मोदते स्वगंलोके ॥ (कठ० १।१२) 

(हे मृत्युदेव ! स्वगं लोकमें रोग आदि जन्य किञ्चिद्‌ भी भय नहीं है, वहाँ आपका भी वशु नहीं 
चलता, वहाँ कोई वृद्धावस्थासे भयभीत नहीं होता अर्थात्‌ वहाँ वृद्धावस्था नहीं होती, स्वगंलोकमें 
पुरुष भूख और प्यासका अतिक्रमणकर शोक रहित होकर आनन्दित होता है ) इत्यादि श्रुति स्वगमें 
दुःखामावका प्रतिपादन करती है । अतएव निरन्तर सुख होने तथा दुःखका अभाव होनेसे स्वगंस्थ 
व्यक्तिको कदापि वैराग्य नहों हो सकता । वैराग्यका अभाव होनेसे शेष साधनोंका अभाव तो स्वभाव- 
सिद्ध है, अतः इस ग्रन्थका आरम्म व्यर्थ है । इसप्रकारको शद्भाकी निवृत्तिके लिए भगवान सूत्रकारने 
सुत्रमे “अतः? शब्दका प्रयोग किया है । 

& वादीने पहले जो यह कहा था कि अग्निहोत्र आदि कमेसि सम्पादित स्वगं आदि फल नित्य 
है, अतः उसे प्राप्तकर साधक कदापि बेराग्यशीळ नहीं हो सकता, वह युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि 
“तद्यथेह कर्मचितो लोकः क्षीयते? तथा “आन्रह्मुवनाह्लोकाः पुनरावर्तिनो$जुंन । ( म० गी० ८1१६ ) 
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तस्माद्यथोक्तसाधनसंपत्त्यनन्तर॑ ब्रह्मजिज्ञासा कतन्या । # प्रह्मणो जिज्ञासा त्रह्मजिज्ञासा। 
ब्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणं 'जन्माद्यस्य यतः इति । अत एव न 'ब्रह्म! शब्दस्य जात्यादर्था- 
न्तरमाइाड्कितव्यम्‌। ब्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी, न रोषे; जिज्ञास्यापेक्षत्वाजिज्ञासायाः, 


जिज्ञास्यान्तरानिदशाञ्च। * ननु शेषपष्टीपरिग्रहेऽपि ञह्मणो जिज्ञासाकमेत्वं न विरुध्यते; 


( ब्रह्मज्ञानी मोक्षस्वरूप पर व्रह्मको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रहाज्चानसे ही परमपुरुषाथ 
( मोक्ष ) को दिखाता है । इसलिए यथोक्त साधन सम्पत्तिके अनन्तर ब्रह्म जिज्ञासा करनी चाहिए । 
ब्रह्मकी जिज्ञासा-ब्रह्मजिज्ञासा है । 'जन्माद्यस्य यतः? इस मूत्रभें वक्ष्यमाण लक्षणवाला ब्रह्म है । अतएव 
ऐसी आशंका नहीं करनी. चाहिए कि 'ब्रह्म' शब्दका जाति आदि अन्य अर्थ है। “ब्रह्मणः? यह कममें 
पष्ठी है शेषमें नहीं, क्योंकि जिज्ञासाको जिज्ञास्यकी अपेक्षा होती है और यहां ( ब्रह्मके सिवा ) अन्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“हे तं भुक्‍त्वा स्बरालोकं विशाल क्षीणे पुण्ये सत्यो विशन्ति ॥” (गी० ९।२१) 
( हे अजुंन ! ब्रह्मलोक पर्यन्त सब लोक पुनरावर्ति स्वमाववाले हैं। वे उस विशाल स्वगंलोकको 
भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृति वाक्य पुण्य कर्मासे 
संपादित स्वर्ग आदि फलको अनित्य कहते हैं। और 'यत्कृतकं तदनित्यम! ( जो जन्य है वह अनित्य 
है ) यह व्याप्ति मी है । 'अपाम सोममस्॒ता अभूम” इत्यादि श्रुतिमें जो स्वगं आदि छोकोंका अमृतत्व 
प्रतिपादित है, उसका अभिप्राय यह है कि पृथिवी आदि लोकोंकी अपेक्षा स्वगं आदि लोक अधिक 
काल स्थायी हैं, अतः उनमें अपेक्षाइत अमृतत्व है स्वरूपसे नहीं । किंच 'आभूतसम्पलचं स्थानस- 
रतत्वं हि आप्यते? ( विप्गुपुराण ) ( प्रलयपर्यन्त स्थायी ये स्वगं आदि लोक अमृत दान्दसे कहे 
जाते हैं ) परन्तु वास्तवमें 'अतोच्न्यदातंम' ( ब्रह्मसे भिन्न सब दुःखरूप मिथ्या है) इससे स्वग 
आदि लोकस्थ भोग्य पदार्थेसि भी विवेकीको अवश्य वैराग्य होता है । इस प्रकार साधन संपत्ति सिद्ध 


होनेपर अधिकारी भी सिद्ध है, उसके सिद्ध होनेसे उसके द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए यह सिद्ध 
हुआ । इस तरह इस ग्रन्यके आरम्भ करनेमें विप्रतिपत्तिको कोई स्थान नहीं है । 


ऊ शंका- “धर्माय जिज्ञासा' धमंजिज्ञासा अर्थात्‌ धमके लिए जिज्ञासा, क्या इसके समान 
व्यह्मजिज्ञासाः इस समस्त पदमें भी 'ब्रह्मणे जिज्ञासा' ब्रह्मजिज्ञासा अर्थात्‌ ब्रह्मके लिए जिज्ञासा 
इस प्रकार चतुर्थी तत्पुरुष समास है? समाधान--जिज्ञासा' पद ज्ञा घातुसे इच्छा अथंमें 'सनु' 
प्रत्ययसे निष्पन्न हुआ है, इच्छाकी उत्पत्ति ज्ञानसे होती है । ज्ञान ज्ञेयके विना नहीं होता, एवं 
जिज्ञासा भी ज्ञानके विना नहों होती. । इसलिए इच्छा पहले अपने ज्ञानरूप कमंकी अपेक्षा करती हे 
पदचात्‌ फलकी । ज्ञानका कमं ज्ञेय ब्रह्म है । इससे प्रथम इच्छाके कमंरूप ज्ञानके लिए 'बद्मणो- 
जिज्ञासा-ब्रह्मजिज्ञासा-ब्रह्मकी जिज्ञासा' यहाँ षष्ठी तत्पुरुष समास ही युक्त है । यह षष्ठी विमक्ति 
कमं अर्थमें है अन्य अर्थमे नहीं, क्योंकि कमंका ग्रहण होनेपर फल भी अपने आप अ्थंतः सिद्ध हो 
जाता है। इच्छाका जो कमं है वही फल है। धमंजिज्ञासामें स्वगं आदि फंलको मुख्य रखकर 
चतुर्थी तत्पुरुष समास किया गया है, परन्तु प्रकृतमें ऐसा नहीं है 1 यद्यपि ब्राह्मणो न हन्तच्य' 
( ब्राह्मणकी हिंसा नहीं करनी चाहिए ) यो ब्रह्मणं विदघाति पूवस ( जो ब्रह्माको प्रथम उत्पन्न 
करता अथवा धारण करता है) कम ब्रह्योञ्चवं विद्धिः ( कमं ब्रह्म-बेदसे उत्पन्न हुआ जानो ) “ब्रह्मवेद 
ब्रह्मे भवति! ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म ही होता है ) इस प्रकार ब्रह्म शब्द ब्राह्मणत्व जाति, ब्रह्मा, 
वेद, परमात्मा आदि अनेक अथोंमें प्रयुक्त होता देख सन्देह होता है, तथापि प्रत ब्रह्म शब्द 
परमात्माका ही बोधक है अन्यका नहीं । जिस ब्॒ह्मविषयक जिज्ञासाका उल्लेख किया गया है उस 
ब्रह्मका लक्षण अग्निम सुत्र २ में कहा जायगा । यहाँ जिज्ञासाका जिज्ञास्य ( विषय) केवल ब्रह्म ही है । 
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सम्बन्धसामान्यस्य विशेषनिष्ठत्वात्‌ । एवमपि प्रत्यक्षं ब्रह्मणः कमेत्वमुत्सज्य सामान्य- 
द्वारेण परोक्ष कमेत्बं कल्पयतो व्यर्थः प्रयासः स्यात्‌। #न व्यथः, त्रह्माश्रिताशेषविचार- 
प्रतिज्ञानार्थत्वादिति चेन्नः प्रधानपरिग्रहे तदपेक्षितानामर्थाक्षिप्तत्वातू। बरह्म हि ज्ञानेना- 
पतुमिष्टतमस्वात्प्रधानम्‌। तसिन्प्रधाने जिज्ञासाकर्मेणि परिगृहीते येजिज्ञासिते दिना ' चह्म 
जिज्ञासितं न भवति, ता्यर्था दिक्षान्येचेति न पृथकतत्नयितव्यानि । यथा राजासौ गञ्छती 
युक्ते सपरिचारस्य राज्ञो गमनसुक्त अव॑ति, तद्वत्‌ । * थ्रुत्यतुगमार्‍्य । “यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते” (तैत्ति० _ जायन्ते (तैच्ति० ३।१) इद्याद्याः श्रुतयः, 'तद्िजिश्ासस्व, तदूनह (° * नम पसत तद्विजिज्ञासस्व, तदूवह्म' (तैत्ति ३।१) इति प्रत्यक्षमेव 
जिज्ञास्यका निर्देश नहीं है। यदि कहो कि दोषमें पष्ठीके स्वीकार करनेपर भी ब्रह्मामें जिज्ञासा-कमत्व 
विरुद्ध नहीं है, क्योंकि सम्बन्ध सामान्य विशेषमें भी रहता है । इसप्रकार भी ब्रह्मम प्रत्यक्ष कमंत्वको 
छोड़कर सामान्य-सम्बन्ध - द्वारा परोक्ष कमंत्वकी कल्पना करनेवाले तुमको व्यर्थं ही प्रयास होगा । 
यदि ऐसा कहो कि यह प्रयास व्यर्थ नहीं है, क्योंकि ब्रह्मके आश्रित सव पदार्थोके विचारकी प्रतिज्ञाके 
लिए है? तो यह युक्त नहीं है, कारण कि प्रधानका परिग्रहण होनेपर तदपेक्षित सव पदार्थोक़्ा 
अर्थतः आक्षेप ( ग्रहण ) हो जाता है । ब्रह्म ही ज्ञानसे प्राप्त करनेके लिए इष्टतम होनेसे प्रधान 
है । जिज्ञासाके कमं उस प्रधानका परिग्रह होनेपर जिन जिज्ञासितोंके विना ब्रह्म जिज्ञासित नहीं होता 
वे तो अर्थतः आक्षिप्त ( ग्रहण ) किये जाते हैं, अतः उनको पृथक्‌ सूत्रित नहीं करना चाहिए 
अर्थात्‌ सूत्रमें उनके पृथक्‌ ग्रहणकी अपेक्षा नहीं है । जैसे कि 'यह राजा जाता है' ऐसा कहनेसे 
सपरिवार राजाके गमदका कथन हो जाता है, वेसे ही । और श्रुतिके अनुगमसे भी कमंमें पष्ठी है, 
- यतो वा०' ( जिससे ये प्राणी उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रृतियाँ 'तद्विजिज्ञासस्व' (उसकी जिज्ञासा कर 
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३ यद्यपि यह हो सकता है कि वेदान्तवाक्य जिज्ञासाके कमं हों, ब्रह्म और जिज्ञासाका शेषशेषिभाव 
सम्वन्ध हो, तथापि इच्छाके कमंख्पसे श्रुत ब्रह्मको छोड़कर अश्रुतकी कल्पना करना “करस्थं पायसं 
त्यक्त्वा कूपर लेढि मूढधीः ( मूखंका हाथपर रखी खीरको छोड़कर कुहुनीके चाटनेके समान होगा ) 
निष्कर्ष यह है कि कमंमें पष्ठी स्वीकार करनेपर सुत्रद्वारा जिज्ञासाका ब्रह्म ही श्रुत कमं है। शंका-- 
वष्ठी शेषे? ( पा० सू० २1३1५० ) इस व्याकरण सूत्रके अनुसार सम्बन्ध सामान्य प्रतीत होता है । 
सामान्य सम्बन्धके ज्ञात होनेपर विशेष सम्बन्धकी आकांक्षा होती है ? समाधान--इस प्रकारसे कर्मका 
लाम होनेपर भी प्रत्यक्षतः 'कठंकमंणोःकृति” ( पा० सू २1३५ ) ( कृदन्तके योगमें कतुंवाचक और 
कमंवाचक पदसे षष्ठी विभक्ति होती है ) इस सूत्रके अनुसार ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा, इस पदसे कृदन्त 
“तुमुन? प्रत्यय प्रथम प्रत्यक्ष कर्मका ज्ञान कराता है । इसलिए ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कर्मको छोड़कर 'षष्टी दोषे' 
इस सूत्रसे अश्नुत कमंकी कल्पना करना व्यर्थं प्रयास मात्र ही तो है। शेषमें षष्ठी माननेवाले पूर्व- 
पक्षीके अभिप्रायको 'न व्यर्थः' इत्यादिसे अभिव्यक्त करते हैं । 


% पूर्व पक्षी--'षष्ठी शोषे’ इस व्याकरण सुत्रके अनुसार शेषमें षष्ठी माननेसे 'ब्रह्मणो जिज्ञासा' 
इसका 'ब्रह्मसम्बन्धी जिज्ञासा' ऐसा अर्थ सिद्ध होगा, इससे ब्रह्म और ब्रह्म सम्बन्धी लक्षण, प्रमाण, 
युक्ति, ज्ञान, साधन और फल इन सबके विचारकी भी प्रतिज्ञा हो जाएगी, क्योंकि इनकी जिज्ञासासे 
ही ब्रह्मज्ञान होता है । कमंमें षष्ठी माननेसे जिज्ञासाके कर्मभूत ब्रह्मका ही केवल विचार होता है, 
ब्रह्मसम्बन्धी लक्षण आदिका नहीं, इस आशयसे यहाँ 'दोषमे षष्ठी' का ग्रहण किया गया है, अतः 
तत्सम्बन्धी प्रयास व्यथं नहीं है । सिद्धान्ती 'न' इत्यादिसे इसका समाधानं करते हैं, “तद्विजिज्ञासस्व 
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ब्रह्मणो जिज्ञासाकर्मत्व॑ दशायन्ति। तञ्च कमेणि षष्ठीपरिग्रहे सूत्रंणानुगतं भचति। तस्माद्‌- 
त्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी । ® ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्तं ज्ञानं सन्वाच्याया 
इच्छायाः कमे; फळविपयत्वादिच्छायाः । झानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिएं त्रह्म। त्रह्माव- 
गतिर्हि पुरुषाथः, निःशेषसंसारवीजाविद्याद्यनर्थनिवहणात्‌ । तस्माद्ब्रह्म विजिज्ञासि- 
वह ब्रह्म है ) इस वाक्यके द्वारा प्रत्यक्षकपसे ब्रह्मको ही जिज्ञासाका कमं दिखलाती हैं। वह कमें 
षष्ठी माननेसे हो सूत्रसे अनुगत होता है अर्थात्‌ सूत्रके साथ श्रुतिकी एकवाक्यता होती है, इसलिए 
ब्रह्मणः’ यह कमंमें पष्ठी है । जाननेकी इच्छाका नाम जिज्ञासा है । ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त ज्ञान 
सनु प्रत्ययवाच्य इच्छाको कमं है, क्योंकि इच्छा फल विषयक होती है ।: ब्रह्म ज्ञानरूप प्रमाणसे 
जाननेके योग्य है । ब्रह्मका साक्षात्कार हो पुरुपाथ है, क्योंकि उससे नि:शेष संसारके वीजभूत 
अविद्या आदि अनथोँकी निवृत्ति होती है। अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । वह ब्रह्म प्रसिद्ध है 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( उस-द्रह्मकी जिज्ञासा कर ) यह श्रुति वाक्य भी ब्रह्मजिज्ञासाका ही प्रतिपादन करता है । सारांश यह 
है कि 'कमंमें षष्ठी' मातनेसे श्रुत और सूत्रकी एकवाक्यता भी होती है । 

& 'श्रत्यनुगमाच्च' यह संग्रह वाक्य है । “विस्तरेणोपदिशनामर्थानां सूत्रभाप्ययोः । नियन्धो 
यः समासेन संग्रहं तं बिदुङधाः ॥' ( सूत्र तथा भाष्यमें विस्तारते उपदिष्ट अथोंका जो संक्षेपसे 
निबन्व उसे विद्वान्‌ लोग संग्रहरूपसे जानते हैं अर्थात्‌ उसे संग्रहवाक्य कहते हैं ) यह संग्रहवाक्यका 
लक्षण है । भगवान्‌ माष्यकार इसकी स्वयं व्याख्या करते हैं। 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस सुभके 
साथ “तद्विजिज्ञासस्व तद्‌त्रह्म' इस श्रुति-वावयको एकत्राक्यता-एकार्थंप्रतिपादकता है अर्थात्‌ ब्रह्म हो 
जिज्ञासाका कमं है । इसप्रकार दोनोंका एक हो अर्थ है । परन्तु श्रुति और सुत्रका यह अथ तभी 
सिद्ध हो सकता है जब कमंमें पष्ठी स्वीकार की जाय, अतः उक्तार्थकी सिद्धिके लिए 'ब्रह्मणः जिज्ञासा' 
यह कमंमें षष्ठी है । 

& यद्यपि अन्तःकरणका वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कारण है, क्योंकि 'जानाति इच्छति ततो 
यतते' पहले किसी वस्तुका ज्ञान 'होता है, अनन्तर उसके पानेकी इच्छा, तदनन्तर उस वस्तुकी 
प्राप्तिके लिए यत्न, इसप्रकार ज्ञान इच्छाका कारण है, तथापि "मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूप हैँ ऐसी 
अखण्ड ब्रह्माकार अन्तःकरणकी वृत्ति अनावृत प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूपके साक्षात्कारमें हेतु है, अत 
ब्रह्मसाक्षात्कार पर्यन्त वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कमं है । क्योंकि जिज्ञासाके विना वेदान्त-वाक्योंके . 
श्रवण आदिसे यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, इसलिए उक्त ज्ञान इच्छाका कमं है और आवरण रहित 
ब्रह्मस्वरूपकी अभिव्यक्ति ही फल है, वही मोक्ष है। इस तरह आत्मसाक्षात्कार पयन्त ज्ञान सपु 
प्रत्यय वाच्य इच्छाका कमं है । इसी ज्ञानको विद्या शब्दस कहा जाता है । उससे मैं प्रत्यगमिन्न ब्रह्म- 
स्वरूप नहीं हैँ” इस अज्ञान तथा उसके कार्य भूत अनथंमय संसारकी भी निवृत्ति हो जाती है, परन्तु 
रज्जुमें कल्पित सपं आदिकी रज्जुके ज्ञानसे जसे अत्यन्त निवृत्ति होती है, बसे यहाँ संसारकी अत्यन्त 
निवत्ति नहीं होती, अपितु बाघितानुवृत्तिरूप निवृत्ति होती हैं अर्थात्‌ जैसे अज्ञानावस्थामे यह जगत्‌ 
सत्य प्रतीत होता है, वसे ज्ञानावस्थामें प्रतीत नहीं होता प्रत्युत मिथ्या 411 होता है, अतः अनर्थमय 

जगत्‌की निवृत्तिके लिए ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । इस प्रकार अथ तथा अतः पी क 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी सिद्ध होता है । इससे यह्‌ सिद्ध हुआ कि अधिकारीके लिए ब्रह्म जिज्ञासित 


है । इति तृतीय वर्णक । 


३० | ब्रह्मसून्न-शाइ्लरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तव्यम्‌ । ® तत्पुनश्रह्म प्रसिद्धमप्रसिद्धं वा स्यात्‌ । यदि प्रसिद्धं, न जिक्षासितव्यम्‌ । अथा5- 
प्रसिद्ध नैव दावयं जिज्ञासितुमिति । * उच्यते-अस्ति तावदूत्रह्म नित्यशुदवुडसुक्तस्वभावं, 
सर्वज्ञं, सर्वशक्तिसमन्वितम्‌; ब्रह्मशव्ठस्य हि व्युत्पाद्यमानस्य नित्यशुद्धत्वादयोऽर्थाः 
प्रतीयन्ते; वृहतेर्धातोरर्थानुगमात्‌। सर्थस्यात्मत्वाञ्च ब्रह्मास्तित्वप्रसिद्धिः । सर्वा ह्यात्मा- 
स्तत्वं प्रत्येति, न नाहमस्मीति। यदि हि नात्मास्तित्वग्रखिद्धिः स्यात्‌ सर्वा लोको 
नाहमस्मीति प्रतीयात्‌ । आत्मा च ब्रह्म * यदि तहिं लोके ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, 


अथवा अप्रसिद्ध ? यदि प्रसिद्ध है तो उसकी जिज्ञासा नही जिज्ञासा नहीं होनी चाहिए, यदि अप्रसिद्ध है तो उसकी 


जिज्ञासा ही नहीं हो सकती । इसपर कहते हैं--नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव, सर्वज्ञ तथा सवंशक्ति- 
सम्पन्न ब्रह्म तो प्रसिद्ध है । 'वृह' धातुके अर्थके अनुगमहोनेसे व्युत्पत्ति सिद्ध ब्रह्म शब्दसे नित्यत्व 
शुद्धत्व आदि अथं प्रतीत होते हैं और सबका आत्मा होनेसे ब्रह्मका अस्तित्व प्रसिद्ध है। आत्माके 
अस्तित्वका अनुभव सबको होता है । मैं नहीं है' ऐसा ज्ञान किसोको नहीं होता । यदि आत्माका 
अस्तित्व प्रसिद्ध न होता तो सब लोग “मैं नहीं है ऐसा अनुभव करते । आत्मा ही ब्रह्म है। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्मज्ञानके प्रति साधनरूपसे इस ग्रन्थका आरम्भ युक्त नहीं है, क्योंकि जो ब्रह्म जिज्ञास्य 
कहा जाता है,. क्या वह वेदान्त विचारसे पूव ज्ञात है अथवा अज्ञात ? यदि ज्ञात है तो शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य होनेके कारण इस ग्रन्थका विषय नहीं हो सकेगा । किञ्च ब्रह्मके अज्ञानका अमाव होनेसे 
अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा, तब शास्त्रका विचार करना अयुक्त है। यदि अज्ञात 
है, तो उसके विषयमें कोई भी विचार नहीं किया जा सकता, क्योंकि अज्ञात पदार्थं विचारका विषय 
नहीं होता । बुद्धि-विचारके क्षेत्रमें न आ सकनेवाले पदार्थका विचारात्मक शास्त्रसे अथवा वेदान्तसे 
प्रतिपादन नहीं हो सकता । विषय और शास्त्रका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकमाव न होनेसे ज्ञान भी उत्पन्न 
नहीं हो सकता, ज्ञानके न होनेसे अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा । इस प्रकार प्रयोजन 
आदिका अमाव होनेके कारण यह शास्त्र आरम्भणीय नहीं है अथवा ब्रह्म जिज्ञासितव्य नहीं है, ऐसा 
पु्पक्षीका आशय है । इस शंकाका 'उच्यते' इत्यादिसे समाधान करते हैं । 


# भाष्यमें नित्य शुद्ध आदि शब्दोसे उपाधि रहित निगुंण द्रह्मका तथा सवंज्ञ आदि शब्दोंसे 
सोपाधिकं सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि श्रुति ब्रह्माको व्यापक कहती हैं । 
तथा वृहि वृद्धो’ इसप्रकार व्याकरणके अनुसार निरतिशयमहत्त्व अथंमें “बृहि' धातुसे ब्रह्म शब्द निष्पन्न 
हुआ है और 'बृहत्त्वाददुंहणत्वाद्वात्मेव ब्रह्मेति गीयते (भामती) ( वृद्धिका कारण और बृहत्‌ होनेसे आत्मा 
ही ब्रह्म कहा जाता है ) इस व्युत्पत्तिसे भी ब्रह्म शब्दका अर्थ व्यापक है । इससे देश, काळ तथा वस्तु 
परिच्छेद-इयता से रहित ब्रह्म नित्य सिद्ध है। इस तरह “तंस्वमसि' इस वाक्यस्थ 'तत' पदसे ब्रह्मका 
सामान्यरूप ज्ञात होनेपर भो उसके विशषेषल्पकी जिज्ञासा होती है, प्रत्येक वस्तुका सामान्य ज्ञान 
ही उसके विशेष ज्ञानकें प्रति हेतु माना गया है। किच “स्वम्‌? पदाथ-आत्मासे भी ब्रह्म प्रसिद्ध है। 
जैसे अयमात्मा ब्रह्म', अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । यह सब “सचस्यः इत्यादिसे स्पष्ट करते 
हैं। 'सब झून्यं झून्यम्‌' ( सब शून्य ही है ) शून्यवादी वौद्धके अनुसार शूम्यके अतिरिक्त आत्माका 
अस्तित्व अप्रसिद्ध है, शुन्य ही आत्मा है । शूम्यका अर्थ है अस्तित्व रहित अर्थात्‌ कुछ नहीं । 
यदि आत्मा शून्य है तो 'मैं नहीं हे! ऐसा ही सब लोगोंको ज्ञान हो, परन्तु इसके विषरीत नव जात 
शिशुसे लेकर वृद्ध पर्यन्त सवको 'मैं हूँ' ऐसा निर्बाध ज्ञान होता है । इसलिए आत्माका अस्तित्व सवलोक 
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. ततो क्ञातमेवेत्यजिक्ञास्यत्वं पुनराप्नम्‌ । न; तद्विदोपं प्रति विमतिपत्तेः। देहमात्र चेतन्य- 
यदि लोकमें ब्रह्म आत्मख्पसे प्रसिद्ध है तो वह ज्ञात ही है, इस प्रकार पुनः व्रह्ममें अजिज्ञास्यत्व 
प्राप्त हुआ ? ऐसी शड्का युक्त नहीं है, क्योंकि उसके विश्येप ज्ञानमें विप्रतिपत्ति ( विवाद ) है । जसे 
कि चैतन्यविर्शिष्ट देहमात्र आत्मा है, ऐसा प्राकृत जन तथा लोकायतिक ( चार्वाक ) मानते हैं। परन्तु 
दुसरे चेतन इन्द्रियोको ही आत्मा कहते हँ । और कुछ मनको ही आत्मा मानते हैं। कोई क्षणिक 
सत्यानन्दो-दीपिका 
प्रसिद्ध है । 'यच्चाम्गोति यदादत्ते यच्चात्ति विपयानिह । यश्चास्य संततो भावस्तस्मादाव्मेति भाप्यते'' ॥ 
( िङ्ग० पु० १।७०।९६ ) 'आप्लू व्याप्ती' ( इस धातु अथंके अनुसार यह सबको व्याप्त करता है । 
सबका अपनेमें संहार करता है, स्वचेतन्यावमाससे सत्र विपयोंका उपलब्धा है, कल्पित पदार्थोका अधिष्ठान 
होकर निरन्तर सत्ता स्फूति प्रदान करता है, इसलिए इसे आत्मा कहते हैं ) । इत्यादि श्रुति, स्मृति 
वाक्योसे यह सिद्ध होता है कि आत्मा ही ब्रह्म है । 

'शंका--'ै हूँ! इस प्रकार जब आत्मख्पसे ब्रह्म सवलोक प्रसिद्ध है, तो आत्माके ज्ञात होनेपर - 
ब्रह्म भी स्वभावतः ज्ञात हुआ। इस तरह ब्रह्म ज्ञात होनेपर जिज्ञासाका विषय नहीं हो सकता । अज्ञात 
वस्तु ही जिज्ञासाका विषय होती है । अज्ञात ब्रह्म ग्रन्यका विषय है, वेदान्त-वाक्थोके बिचारसे ज्ञात 
होनेपर वह प्रयोजन है । यह ठीक है, परन्तु प्रसङ्गमें तो इसके विपरीत आत्मरूपसे ब्रह्म सदा सबको 
ज्ञात है, अतः वह जिज्ञास्य न होनेके कारण ग्रन्यसे प्रतिपाद्य भी नहीं होगा, इससे उसका ज्ञान मी नहीं 
होगा, उसके न होनेसे ज्ञान निवच्त्यं अज्ञानकी निवृत्तिरूप प्रयोजन मी सिद्ध न होगा । इस प्रकार 
विषय और प्रयोजनका अभाव होनेपर यह ग्रन्थ आरंभणीय नहीं है। सि०-समाधान-- मै हूँ' आत्माके 
इस सत्‌ चैतन्यरूप सामान्य धमंसे यद्यपि ब्रह्म ज्ञात है, तो भी 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि विशेष . 
घमेसि ब्रह्म ज्ञात नहीं है। यदि ब्रह्म विशेषरूपसे ज्ञात होता तो वादियोंका आत्मविषयक परस्पर मतभेद 
नहीं होता ? उनकी विप्रतिपत्तिसे यह सिद्ध होता है कि आत्माके सामान्यख्पसे ब्रह्म ज्ञात होनेपर भी 
विशेषरूपसे अज्ञात है । यद्यपि ब्रह्ममें सामान्य और विशेष दोनों रूप कल्पित हैं, तथापि यह सब 
जिज्ञासुओंको समझानेके लिए कहा गया है। ब्रह्म विशेषरूपसे अज्ञात होनेपर 'देहमात्रम! इत्यादि 
भाष्यसे स्थूल ओर सूक्ष्म क्रमसे वादियोंका मतभेद दिखळाया जाता है । शास्त्र विचार रहित जन प्राकृत 
कहे जाते हैं । इनके मतमें स्वतन्त्र अथवा अस्वतन्त्ररूपसे चैतन्य नहीं है, किन्तु पृथिवी, जळ, तेज 
और वायु इन चार भूतोंकी देहाकारमें परिणिति ही चैतन्य है । इस विपयमें इन्हीं छोगोंकी यह 
“अन्न चत्वारि भूतानि भूमिवाय्यनलानिलाः । चतुभ्यः खल भूतेभ्यश्चैतन्यसुपजायते ॥ उक्ति मी है। 
क्ष मनुष्य हूँ? तथा आत्मेरिव्रयमनो युक्तं ( कठ० रे।४ ) “स वा एष पुरुषो$क्षरसमयः' ( तै० आ० 
२।१।१ ) ( यह पुरुष अन्नरसमय है ) इस प्रकार देहके आत्मत्वमें लोक प्रतीति और श्रुति प्रमाण 
भी है; यह देहात्मवादियोंका मत है। वे केवल प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानते हैं, क्योंकि इनके मतमें अतीन्द्रिय 
कोई पदाथं नहीं दै, इसलिए इन्हें अनुमान आदि प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है। मरणको ही वे अपवर्ग 
कहते हैं । 'इन्ट्रियाण्येच? इत्यादि माष्यसे इन्द्रिय आत्मवादी मतका उल्लेख है-जाग्रत्‌ अवस्थामें 
रूप आदिका ज्ञान नेत्र आदि इन्द्रियोसे होता है, अन्धादिको ख्पादिका ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय- 
व्यतिरेकसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानका आश्रय इन्द्रिया हैं देह नहीं, देह तो केवल नेत्र आदि 
इन्द्रयोंका आधारभूत व जड़ है. चैतन्य नहीं । सुषुप्तिमे सवलोक प्रसिद्ध इस सपर शरीरके विद्यमान 
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मन इत्यन्ये। विज्ञानमात्रं क्षणिकमित्येके। शून्यमित्यपरे। अरित दे हादि व्यतिरिक्त: संसारी 
कर्ता भोक्तेत्यपरे । भोक्तैव केवलं न कर्तेत्येके । अस्ति तड्यतिरिक्त ईश्वरः सचन्ञः सर्च- 


विज्ञान मात्र ( बुद्धि) को ही आत्मा कहते हैं । किन्हीके मतें शून्य आत्मा है । अन्य कहते हैं कि। 


देह आदिसे भिन्न संसारी कर्ता भोक्ता आत्मा है। कोई ऐसा मानते हैं कि आत्मा केवल भोक्ता है 

कर्ता नहीं । कोई कहते हैं कि जीवसे भिन्न ईश्वर सववज्ञ, सवं शक्ति सम्पन्न है। वह ईश्वर मोक्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 

और इन्द्रियोंके अविद्यमान होनेसे ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी ज्ञानका आश्रय इद्धियाँ 

ही हैं। 'पद्यामि, श्यणोमि, जिघ्रामि’ ( देखता हूँ, सुनता हूँ, सूँघता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष लोकिक 

प्रतीतिसे तथा इन्द्रिय संवादमें 'ते ह वाचसुचुः' ( बृह० १॥३॥२ ) ( उन चक्षु आदिने वाणीसे कहा ) 

इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता कि इन्द्रियां ही आत्मा हैं । 

“सन इत्यन्थे' इस भाष्यसे मनको आत्मा माननेवालोंका मत दिखाया गया है । यदि इद्धियाँ 
आत्मा हों तो स्वप्नमें नेत्र आदि इन्द्रियोके न होनेसे किसी प्रकारका ज्ञान नहीं होना चाहिए, किन्तु 
'जानामि' इत्यादि ज्ञान तो वहाँ भी सर्वानुभव सिद्ध है, वह ज्ञान मनसे होता है। जाग्रतमें भी ज्ञान 
मनसे होता है, इन्द्रियाँ तो केवळ साधन मात्र हैं। यदि इन्द्रियोंको आत्मा माने तो सब इन्द्रियोके 
आत्मा होनेसे कोई भी कायं सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि उन सबका ऐकमत्य होना सम्भव नहीं है । यदि 
उनका कोई एक नियामक माने तो वही आत्मा होगा तव उनमें आत्मत्व प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । 
इसलिए “मैं जानता हे' इस प्रतीति तथा “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः? (ते० ६।३) (प्राणमयके भीतर 
और उससे भिन्न आत्मा मनोमय है) इत्यदि श्रुति प्रमाणसे भी मन ही आत्मा सिद्ध होता है । 


“विज्ञानमात्रं क्षणिकम्‌' इस भाष्यसे क्षणिक विज्ञानवादी योगाचार मतका उल्लेख है। विज्ञान- 
वादी- बुद्धि मनको जानती है, अतः बुद्धि ही आत्मा है मन नहीं । बुद्धिसे भिन्न बाह्य कोई भी पदार्थ 
नहीं है, मन भी बुद्धिका ही आकार ( परिणाम ) विशेष है । बुद्धि ( विज्ञान ) अपने उत्पत्ति क्षणसे 
द्वितीय क्षणमें नष्ट हो जाती है, अतः क्षणिक कही जाती है। इस विषयमें “अन्योऽन्तर आत्मा 
विज्ञानमयः? ( तै० २।४ ) ( मनसे आन्तर और भिन्न आत्मा विज्ञानमय है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण 
भी है । “शझून्यसित्यपरे' इस भाष्यसे शून्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख है-- क्षणिक विज्ञान आत्मा 
नहीं हो सकता, क्योंकि सुषुप्तिमें वस्तुतः विज्ञानका भी अमाव है अर्थात्‌ आन्तर बाह्य शून्य है, 
अकस्मात्‌ “अहं प्रत्यय’ उदय होता है और वह असत्‌को विषय करता है । इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 
'असदेवेमदग् आसीत्‌ असतः सायत” ( छां० ६1२1१ ) ( आरम्ममें यह एक मात्र अद्वितीय असत्‌ 
ही था, असतूसे सत्‌की उत्पत्ति हुई ) इत्यादि श्रुतिसे यह सिद्ध होता है कि शून्य ही आत्मा है । 
अस्ति' इत्यादि भाष्यसे नेयायिक आदिका मत दिखाया गया है। जब 'अस्त्यात्मा' ( आत्मा है ) 
'अहमस्मि' ( मैं हें ) 'अहं जानामि’ ( मैं जानता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “मन्ता बोद्धा 
कर्ता' ( प्रदन ४।९ ) इत्यादि श्रुतिसे कर्ता, भोक्ता आत्मा उपलब्ध होता है तो “शुन्य आत्मा हैं यह 
शून्यवादीका कथन केवल उपहास मात्र है। “भोक्तैव केवलम्‌? इस भाष्यसे सांख्य मतका उल्लेख 
है । सांख्य- “मैं कर्ता हूँ! इस प्रतीतिसे आत्मामें कतृंत्व मानना युक्त नहीं है, क्योंकि यह प्रतीति 
अहँकारमें कतृंत्वको विषय करती है, कारण कि 'असङ्गो नहि सजते” इत्यादि श्रुति प्रमाण है। किच 


मै सुखी, मैं दुःखी' इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा "तयोरन्यः पिप्पल स्वाइस्य' (श्वेता ४।६ ) 


( ईश्‍वर और जीव इन दोनोंमेंसे अन्य ( जीव ) कमफल भोक्ता है) आदि श्रुतिसे मी सिद्ध होता है 


अधि० १ सू० १] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३ 


शक्तिरिति केचित्‌ । आत्मा स भोक्तुरित्यपरे। एवं बहवो विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतदा- 
भाससमाश्रयाः सन्तः । तत्राविचार्य यत्किचित्मतिपद्यमानो निःश्रेयसात्प्रतिहन्येतानथं 
चेयात्‌। तस्माद्‌ ब्रह्मजिक्षासोपन्यासमुखेन वेदान्तवावयमीमांसा तदविरोधितर्कापकरणा 
निःश्रेयसप्रयोजना प्रस्तूयते ॥१॥ 


( जीव ) का आत्मा (स्वरूप) है कोई ऐसा मानते हैं। इस प्रकार युक्ति, वाक्य तथा उनके आमासोंका 


आश्रयकर अनेक मतभेद हैं । उन सबका वास्तविक विचार किए विना जिस किसी मतको प्राप्त करने- 
वाला मोक्षसे वसवित रहेगा और साथ ही अनथंको प्राप्त होगा । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासाके कथनद्वारा 
जिसमें अविरोधी तक साधनरूप हैं ऐसी मोक्ष प्रयोजनवाली वेदान्तवाक्योंकी मीमांसा प्रस्तुतकी जाती है॥ १॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कि आत्मा केवल भोक्ता है । इस प्रकार देह, इन्द्रिय, मन, क्षणिकविज्ञान, शून्य, कर्ता मोक्ता, 
केवल भोक्ता आदि 'त्वम्‌? पद वाच्य आत्मामें वादियोंका संक्षेपे मतभेद दिखलाया गया है । अब 
“तत्‌! पद वाच्य ईश्वरमें भी 'अस्ति तदबतिरिक्तः इत्यादि माष्यसे मतभेद’ दिखलाते हैं । वेद 
प्रामाण्यको माननेवाले मीमांसक आदि कई लोग 'तत्‌' पद वाच्प्र ईश्वरको नहीं मानते, अतः उनके 
मतमें ईश्वर विषयक चर्चाका अवकाश ही नहीं है । परन्तु ईश्वरवादी मतको लेकर यह विप्रतिपत्ति 
दिखाई जाती है । उपयुक्त विवेचनसे जो देह आदिसे भिन्न कर्ता, भोक्ता आदि रूप जीव सिद्ध हुआ 
है, वह ईश्वरसे भिन्न है अथवा अभिन्न ? इस विषयमें योग मतवाले “यः सवज्ञः सवंवित्‌' इत्यादि 
श्रुति और 'छ्ेशकमेविपाकाशयैरपराष््टः पुरुषविशेष ईश्वरः' ( यो० सू० १।४ ) ( अविद्या आदि 
क्लेश, शुभाशुम आदि कमं, जन्म, आयु और मोगरूप फळ और उनसे उत्पन्न वासनाओंसे असम्बन्धित 
पुरुष विशेष ईश्वर है) इस सूत्रके आधारपर सववज्ञ, सवंवित्‌, शर्वंशक्ति सम्पन्न ईश्वर “तत्‌' पद वाच्य 
हैं और वह जीवसे भिन्न है। 
परन्तु लक्षणावृत्तिसे वेदान्तमतावलम्बी तो झविद्या उपाधि विशिष्ट 'त्वम्‌' पदवाच्य कर्ता, 
भोक्ता जीवात्माको 'तत्‌” पदवाच्य ईश्वर स्वरूप सिद्ध करते हैं, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्ट' इत्यादि 
श्ृतिवाक्म जीव ईश्वरसे भिन्न नहीं है अपितु तत्स्वरूप ही है ऐसा कहते है । इसमें "जीवो ब्रह्मेव 
आत्मत्वात्‌ ब्रह्मवत्‌’ आत्मा होनेसे जीव ब्रह्म ही है ज॑से ब्रह्म, इत्यादि युक्ति मी है। शेष मत तो 
युक्त्यामास और वाक्यामासोंका अवलम्बन कर केवळ विवाद करते है । जो युक्ति न होकर युक्तिके 
सहृश तथा प्रमाण न होकर प्रमाणके सहृ प्रतीत हों वे युबत्यामास तथा प्रमाणामास कहे जाते 
है । 'देहोड्नात्मा भवितुमहंति जेयस्वात्‌, जइस्वात्‌, परिच्छिञ्चत्वात्‌ घटादिवत्‌ देह अनात्मा 
होने योग्य है, क्योंकि शेय, जड़ और परिच्छिन्न है जँसे घट आदि, इत्यादि युक्तियों तथा आनन्द- 
मयोऽभ्यासात्‌' ( ब्र० सू० १।१।१२ ) इत्यादि सूत्रोसे अन्योके मत किस प्रकार युक्त्यामास और 
प्रमाणाभासरूप हैं यह सब आगे दिखलाया जायगा । शंका--वादियों द्वारा एकवस्तु विषयक मतभेद 
दिखलाए जानेपर तो सन्देह होगा अथवा जिसकी जिस मतमें श्रद्धा होगी उसका अवलम्बनकर वह 
अपना प्रयोजन सिद्ध कर लेगा, तो पुनः ब्रह्मविषयक विचार करनेका क्या प्रयोजन ? समाधान-- 
“ज्ञानादेव तु कैवदयम' व्तत्त्वज्ञानादेव निःअ्ेयसमधिगमः' ( जीव ब्रह्मक्य ज्ञानसे ही मोक्ष होता है ) 
यह वेदोंका सारभूत सिद्धान्त है । यदि इस थुति सम्मत सिद्धान्तको छोइकर मुमुक्षु अन्य मतको 
अपनाएगा तो वह कदापि मोक्षको प्राप्त नहीं होगा, अपितु अनथमय संसारको प्राप्त होगा, नरा 
“सूर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसादृताः । तांस्ते प्रेत्याभिगच्छारत ये के चात्महनोजनाः ॥ 
( ईश० ३ ) ( सत, नित्‌, आनन्द स्वरूप ब्रह्म मैं हू) जो ऐसा ज्ञान न प्राप्तकर आत्माको कर्ता, _ 


३४ _ ब्रह्मसूत्र-शाह्लर्भाष्य [ अ० १ पा० १ 


( २ जन्माद्यधिकरणम्‌ सू० २ ) 
# तल्ल जिज्ञासितब्यमित्युक्तम्‌। किलक्षणं पुनस्तदूत्रह्मेत्यत आह भगवान्सूत्रकारः 
प्रथय अधिकरणमें कहा गया है कि ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । अब यहाँ यह प्रश्न उठता 


है कि उस त्रह्मका लक्षण ( स्वरूप ) क्या है? इसपर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं-- 


1 जन्माद्यस्य यतः ।।२॥ 
पद्‌च्छेद्‌--जन्मादि, अस्य, यतः । 
सूचाथ--( अस्य ) इस जगत्‌ की ( जन्मादि ) उत्पत्ति स्थिति तथा लय ( यतः ) जिससे 
हँ, वह ब्रह्म है । व 
जन्मोत्पत्तिरादिरस्येति तद्गुणसंचिज्ञानो बहत्रीहिः । जन्मस्थितिभिङ्गं समा- 


जन्म-उत्पत्ति है आदि में जिनके वे जन्मादि, यह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है । उत्पत्ति, स्थिति 
सत्यानन्दी-दीपिका 
भोक्ता, संसारी आदि समझते हैं, वे आत्मघाती अज्ञानसे आवृत असुर योनियोंको प्राप्त होते हैं )' 
“योऽन्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । किं तेन न कृतं पापं चौरेणात्मापहारिणा ॥” 

(जो पुरुष आत्माका जँसा सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप है वसा न समझकर उसे कर्ता भोक्ता आदि समझता 
है, उस आत्मापहारी चौरने कौन-सा पाप नहीं किया ) इत्यादि श्रृति, स्मृति प्रमाण हें । सारांश यह 
है कि वन्ध अव्यासमुलक है और उसकी निवृत्ति ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे होती है, एतावता इस ग्रन्थके विषय 
कर प्रयोजन सिद्ध ही हैं। वेदान्त विचार पूवंमीमांसा आदि शास्त्रोसे सिद्ध नहीं है, इसलिए वेदान्त 
विचारार्थं इस ग्रन्थका आरम्भ आवश्यक है । विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव और अधि- 
कारीका प्राप्य-प्रापकभाव आदि सम्वन्ध हैं, इस प्रकार विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध और अधिकारीके सिद्ध 
होनेपर परम निःश्रेयसकी साधन भूत एवं तत्त्वज्ञान ( जीवब्रह्मॅक्य ज्ञान ) की प्रयोजक यह ब्रह्ममीमांसा 
आरम्म की जाती है॥ १॥ 

४ प्रथम सूत्रसे शास्त्रके आरम्मकी उपपत्ति दिखलाकर शास्त्रका आरम्भ करते हुए भगवानु 
भाष्यकार पूर्व और उत्तर अधिकरणकी संगति सूचित करनेके लिए उक्तका पुनः 'ब्रह्म' इत्यादिसे 
उल्लेख करते हैं । पहले यह कहा जा चुका है कि मुमुक्षुको ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए वेदान्त वाक्योंका 
विचार करना चाहिए । इस कथनसे यद्यपि प्रधानख्पसे ब्रह्म प्रतिज्ञात होनेपर तदङ्गभूत प्रमाण आदि 
भी प्रतिज्ञात हो जाते हूँ, तो भी ब्रह्म विषयक प्रमाण तथा यक्ति ( साधक, बाधक प्रमाणोंके सहकारी 
तक ) आदिका विचार ब्रह्मके विशेषज्ञानके विना नहीं हो सकता, अतः ब्रह्मके यथाथं ज्ञानके लिए 
प्रथम ब्रह्मका लक्षण कहना चाहिए । शंका--परन्तु अनुभूत वस्तु निश्चय हो परिमित, जड़, मरित 
तथा विनाशी होती है । इस अनुभूयमान दृश्यरूपसे तथा तदतिरिक्त नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वमाव 
ब्रह्मका स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकता । प्रसिद्धका ही लक्षण होता है अत्यन्त अप्रसिद्धका नहीं ? सि०- 
समाधान--प्रसिद्ध और अप्रसिद्धके विषयमें यह वात है कि जो इतर प्रमाणसे अप्रसिद्ध है वह शब्द 
प्रमाणसे प्रसिद्ध ही है। परन्तु यहाँ तो शब्दसे भी प्रसिद्ध नहों है, क्योंकि लक्षणीय ब्रह्म अत्यन्त 
अप्रसिद्ध है इस आशयसे “किं लक्षणं ब्रह्म' ऐसा कहा है अर्थात्‌ ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता, अंत 
उसकी जिज्ञासा भी नहीं हो सकती । पुवपक्षीके इसप्रकारके आक्षेपसे इस अधिकारणका आरम्भ है, 
इसलिए पूर्व अधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेपसंगति है । 

जो पहले आक्षेप किया गया है कि अत्यन्त अप्रसिद्ध ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता। 


अधि० २२०२ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३५ 


साथः। जन्मनश्चादित्वं थतिनिदशापेक्षं वस्तुव्रत्तापेक्ष च। भ्रुतिनिदंशस्तावत्‌---“बतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते' ( तेत्ति० ३।१ ) इत्यस्मिन्वाक्ये जन्मस्थितिप्रतयानां क्रमदर्शनात्‌ । 
वस्तुबृत्तमपि जन्मना लब्धसत्ताकस्य धर्मिणः स्थितिप्रलयसंभवात्‌ । अस्येति प्रत्यक्षादिः 

संनिधापितस्य धामण इदमा निद्शः । षष्ठी जन्मादिधर्मसंवन्धार्था । यत इति कारणः 
निदः । # अस्य जगतो नामरूपाभ्यां व्याक्कतस्यानेककतमोक्त सं युक्तस्य प्रतिनियतदेश- 
काळनिमित्तक्रियाफळाश्रयस्य मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य जन्मस्थितिभङ्गं यतः स्वज्ञा- 


और नाश यह समासका अथ है । श्रुति निर्देशसे तथा वस्तुस्थितिकी अपेक्षा जन्म आदि है । श्रुति 
निर्देश है 'यतो वा इमानि०' ( जिससे ये आकाश आदि सारे भूत उत्पन्न होते है ) इस तराक्यमें 
उत्पत्ति, स्थिति और नाशका क्रम दिखाई देता है । वस्तु स्थिति भी ऐसी है कि जन्मसे सत्ताको 
प्राप्त धर्मीको ही स्थिति ओर लयका संभव है। 'अस्य' प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध धर्मीका 'इदम्‌' शब्दसे 
निर्देश है। और 'अस्य' इसमें षष्ठी विभक्ति जन्म आदि धर्मोका धर्मी ( जगत्‌ ) के साथ सम्बन्ध 
द्योतनके लिए है । 'यतः' यह शब्द कारणका निर्देशक है। जो नाम खूपसे अभिव्यक्त हुआ है 
तथा अनेक कर्ता और मोक्ताओंसे संयुक्त है, जो प्रतिनियत देश, काल और निमित्तसे क्रिया और 
फलका आश्रय है एवं मनसे भी अचिन्त्य रचनारूपवाले इस जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति ओर लय 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अन इसका सूत्र और भाष्यद्वारा यतो वा इमानि भूतानि जायन्त' इत्यादि श्रुतिवाक्यकी 
पृष्ठभूमिमें समाधान किया जाता है । इस नाम-रूपात्मक प्रपश्चकी उत्पत्ति, स्थिति और लय जिससे 
होते हैं वह ब्रह्म है । इसभ्रकार ब्रह्मका लक्षण उपपन्न होता है। इससे सिद्ध होता हे कि कल्पित 
जगतका अभिन्ननिमित्तोपादान-उभयात्मक कारण ब्रह्म है । उत्पत्ति आदिमें है जिनके ऐसे स्थिति ओर 
प्रलय जन्मादि कहे जाते हैं, यहाँ बहुब्रीहि समास है । वह दो प्रकारका है, एक तद्गुणसंविज्ञान और 
दूसरा अतद्गुणसंविज्ञान । जहाँ विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय हो वहाँ तद्गुणसंविज्ञान समझना 
चाहिए । अथवा सत्र पदाथ विशेषण तथा गौण हों और अन्य पदार्थ विशेष्य तथा प्रधान हों तो 
वह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है । यथा 'लस्बकणकमानय' “लम्बे कानवारे ( गदंम ) 
को ले आओ' यहाँ 'लम्वे कान! यह विशेषण है और 'आनय' कियामें अन्वित होता है। अथवा 
'पीतास्वरो हरिः' “पीतानि अम्बराणि यस्य सः पीतास्वरो हरि यहाँ 'पीतवस्त्र' विशेषण है और 
'हरि' विशेष्य है । यहाँ विशेषण गौण है और विशोष्य प्रधान है अर्थात्‌ जहाँ समासके घटकी भूत 
विशेषण पदार्थं गौणरूपसे ज्ञात हों वह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है । जहाँ समासके घटकों 
भूत विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय न हो वह अतद्गुणसंविज्ञान कहा जाता है । यथा “दष्टः 
सागरमानय' 'दष्टसागरको ले आओ" अर्थात्‌ जिसने सागर देखा है उसे ले आओ' यहाँ व्यक्तिके 
साथ सागरका' क्रियामें अन्वय नहीं है, अतः यह अतद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है । प्रकृतमें 
तो तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है, क्योंकि यहाँ 'जन्मादि' सूत्रमें स्थिति और लय विशेष्योंके 
साथ उत्पत्ति रूप विदोषणका भी ग्रहण है। किच “अस्य? इस इदद्‌' पदसे काय मात्रका ग्रहण 
किया गया है अर्थात्‌ सूत्रमें प्रत्यक्ष-भुति( इदं सवमसृजत ), अनुमान-स्मृति आदिसे सिद्ध कार्यमात्रका 
निर्देश किया गया है । और 'अस्य' इस इदम्‌ पदमें षष्ठी विभक्ति आकाश आदि सम्पूण प्रप्चका जन्म 
आदि धर्मोके साथ सम्बन्ध सूचित करती है । इससे यह सिद्ध हुआ कि सम्पूर्ण जगत्के जन्म आदि 


्रह्मसे होते हैं । 
# जैसे कुम्हार 'घट' नामकी वस्तुके नाम और रूपका पहले अपने अन्तःकरणमें विचारकर 


i 
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३६ त्रहमसून्र-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा० १. 


त्सर्वशक्तेः कारणाद्भवति, तद्‌त्रह्मेति वाक्यशेषः | # अन्येपामपि भावविकाराणां त्रिष्वे- 
वान्तर्भाव इति जन्मस्थितिनाशानामिह ग्रहणम्‌ । यास्कपरिपठितानां तु जायतेअस्तिः 
इत्यादीनां ग्रहणे तेषां जगतः स्थि तकाले संभाव्यमानत्वान्मूळकारणादुत्पत्तिस्थितिनाशा 
जगतो न गृहीताः स्युरित्याशङ्कयेत, तन्मा शङ्कीति योत्पत्तित्रेह्मणस्तत्रेच स्थितिः प्रलयश्च 
त एव गृह्यन्ते। # न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वर सुक्वान्यतः 
जिस संज्ञ, शक्तिमान्‌ कारणसे होते हैं 'वह ब्रह्म हैँ. यह वाक्यदोष है । अन्य भावविकारोंका 
भी इन तीनोंमें ही अन्तर्भाव है, इसलिए उत्पत्ति, स्थिति और नाशका यहाँ ( सूत्रमें ) ग्रहण है। 
यास्कमुनिसे पठित 'जायते' ( उत्पन्न होता है) 'अस्ति' ( है ) इत्यादि छः भावविकारोंका ग्रहण 
किए जानेपर जगतुको स्थिति कालमें उनकी संभावना होनेसे मूल कारणसे जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति 
और नाश गृहीत नहीं होंगे, संभव है कोई यह आशङ्का करे ऐसी शंका न करे, इसलिए ब्रह्मसे इस 
जगत्की जो उत्पत्ति, उसीमें जो स्थिति और लय श्रुतिमें प्रतिपादित हैं वे ही जन्म स्थिति और लय 
यहाँ गृहीत होते हैं। पूर्वोक्त विशेषणोंसे युक्त जगतृकी यथोक्त विशेषण विशिष्ट ईश्वरको छोड़कर 
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अनन्तर उसे बाहर बनाता है, वेसे ही परम कारण ब्रह्म भी अपने प्रत्यक्ष किए हुए जगत्को 
नाम-रूपसे अभिव्यक्त करता है । इसमें विवादास्पदं जगत्‌ चेतनकठृकं कायत्वात्‌ नाम- 
रूपात्मकत्वा्च घटवत्‌’ “जसे नामरूपात्मक तथा कायं होनेसे घट चेतनकतृंक है, वसे ही विवादका 
विषयभूत यह जगत्‌ भी नामरूपात्मक तथा कायं होनेसे चेतनकतृंक है” यह अनुमान मी है। इससे 
सांख्यसम्मत जड़ प्रधान कतृत्व तथा बौद्ध सम्मत स्वरूप रहित शून्य कतृत्वका निषेध होता है। 
यह जगत्‌ अनेकविध कर्ता तथा मोक्ताओंसे युक्त है । यहाँ कोई केवल कर्ता है और 
कोई केवल भोक्ता । ऋत्विज्‌ यज्ञ आदिका केवळ कर्ता है और यजमान कमफल भोक्ता है । श्राद्ध 
आदिमें पितृगण केवळ भोक्ता और पुत्र आदि केवल कर्ता हैं। वेश्वानरोष्टिमें पिता कर्ता और पुत्र 
फल मोक्ता है । हाँ, क्वचिद्‌ भोजनादिमें कर्ता मी भोक्ता है, इससे यहाँ कर्ता और मोक्ताका 
पृथक्‌ पृथक्‌ ग्रहण किया गया है। व्याकरणानुसार परस्मैपदसे भी यही सिद्ध होता है कि याज्ञिकोसे 
फल मोक्ता यजमान पृथक्‌ है, अन्यथा परस्मैपदका प्रतिपादन व्यथे हो जायगा अथवा उसका सर्वथा 
लोप हो जायगा । किञ्च सम्पूणं क्रियाके फलका आश्रयभूत इस जग्रतमें देश काळ और निमित्त 
आदिकी पूर्णरूपसे व्यवस्था है । कोई प्रतिनियत देशमें उत्पन्न होते हैं, जैसे कृष्णमृग, केसर आदि । 
कोई प्रतिनियत कालमें होते हैं, यथा कोकिलका आलाप आदि वसन्त व्हतुमें होते हैं। इसप्रकार 
कोई प्रतिनियत निमित्तसे होते हैं, जैसे बलाकाके गर्भ धारणका नियमित निमित्त नवघन ध्वनि है। 
कोई नियत क्रियावाले होते हैं, यथा ब्राह्मण ही याजक होते हैं अन्य नहीं । कोई नियत फलवाले 
होते हैं, जैसे कोई सुखी, कोई दुःखी और कोई दोनों । इसप्रकार इस विचित्र जगत्‌की रचना 
परमेश्चरसे ही होती है । 


ॐ दॉका--“जायतेऽस्ति विपरिणमते वद्धतेऽपक्षीयते विनश्यति” ( निरुक्त १।१।३ ) 
( शरीर उत्पन्न होता है, उत्पन्न होकर अस्तित्वको प्राप्त होता है, परिणामको प्राप्त होता है, बढ़ता 
है अर्थात्‌ बाल, युवा आदि अवस्थाओंको प्राप्त होता है, क्षीण होता है, नाशको प्राप्त होता है ) 
यह यास्कमुनिका वचन हे । इसके अनुसार जब प्रत्येक भाव पदार्थ छः विकारोंवाळा है, तो जन्मादि 


सूत्रमें वृद्धि आदिका ग्रहण क्यों नहीं किया गया हे? समाधान- वृद्धि अवयवोंका बढ़ना, यथा 
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प्रधानाद चेतनात्‌, अणुभ्यो5भावात्‌, संसारिणो वा उत्पत्त्यादे संभावयितुं शक्यम्‌। न 
च स्वभावतः, विरिष्टदेशकालनिमित्तानामिहोपादानात्‌। एतदेवाचुमानं संसारिव्यति- 
रिक्तश्वरास्तित्वादिसाधनं मन्यन्त ईश्वरकारणिनः। # नन्विहापि तदेवोपन्यस्तं जन्मादिः 
सून्ने । न; वेदाम्तवाक्यकुसुमग्रथनाथत्वात्सूत्राणाम्‌। वेदान्तवाक्यानि हि सूतरेरुदाहृत्य 
विचार्यस्ते। चाक्याथविचारणाध्यचसाननित्वत्ता हि ब्रह्मावगतिः, नानुमानादिग्रमाणास्तरः- 
अन्यसे-अचेतन प्रधानसे, परमाणुओंसे, अमाव-शून्यसे अथवा संसारी ( हिरण्यगमं ) से उत्पत्ति 
आदिकी सम्मावना नहीं की जा सकती और इसीप्रकार स्वभावसे भी उत्पत्ति आदिको सम्भावना नहीं 
हो सकती, क्योंकि यहाँ कर्याथीद्वारा विशिष्ट देश, काल और निमित्तका ग्रहण है। ईश्वरको 
जगतका कारण माननेवाले ( नैयायिक ) इसी अनुमानको संसारी ( जीव ) से व्यतिरिक्त ईश्वरके 
अस्तित्व आदिमें साधन मानते हैं। तो इस जन्मादि सूत्रमें भी उसी अनुमानका उपन्यास किया 
गया है ? नहीं, क्योंकि सूत्र वेदान्त वाक्यरूपी पुष्पोंको गूथनेके लिए हैं। सृत्रोंद्वारा वेदान्त वाक्यों- 
का उदाहरण देकर विचार किया जाता है। वाक्याथ विचारद्वारा निश्चित तात्पयसे ब्रह्मावगति 
( ब्रह्मज्ञान ) निष्पन्न होती है अनुमान आदि अन्य प्रमाणोंसे निष्पन्न नहीं होती । जगतुके जन्म- 
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महानु पटो जायते' ( महान्‌ पट उत्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिरूप है । धमं, लक्षण और अवस्था भेदसे 

परिणाम तीन प्रकारका है, वह उत्पत्तिरूंप है । जैसे मृत्तिका, सुवणं आदि धर्मीका घट, कटक आदि 

धमं परिणाम उत्पत्ति रूप है, एवं घट आदि उत्पन्न होते हैं यह लक्षणरूप परिणाम उत्पत्तिरूप है । 

घट आदिमें नवीनत्व व पुरानत्व भेद अवस्थापरिणाम है वह भी उत्पत्तिरूप है । अपक्षय-अवयवोंका 
' ह्लास नाश है । इसप्रकार इन छः भाव विकारोंका जन्म, स्थिति तथा ळय इन तीनोंमें अन्तर्भाव हो 
¦ जाता है । परन्तु इसको सुत्रका मुल माननेसे जगतृकी कारणता ब्रह्मामें सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि उत्पन्न 
' हुए महाभूतोंके स्थितिकालमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे भौतिक पदार्थोमें जन्म आदि छः विकारोंको देखकर 
| यास्कमुनिने उपयुक्त निरुक्त वाक्यको रचना की है। इससे केवल छः भावविकारोंवाले भूतोंकी सिद्धि 
/ हो सकती है । इसलिए “जन्मादि, सूत्र ब्रह्मका लक्षणरूप है और “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” 
| श्रुति मुलक है । अतः जगतुकी उत्पत्ति, स्थिति और लयका कारण ब्रहम है । 


४ 'अनेककतृभोक्तृसंयुक्तः इत्यादि पूर्वोक्त चार विशेषणोसे युक्त इस जगत्के उत्पत्ति आदि 
' सवंज्ञ, सवंशत्तिसम्पन्न ईश्वरसे होते हैं अन्यसे नहीं । इसपर भगवानु भाष्यकार 'प्रधानाद्चेतनात्‌' 
न इत्यादिसे कुछ मतोंका संक्षेपसे उल्लेख करते हैं--सांख्यमतमें जगत॒के उत्पत्ति आदिका कारण 
। प्रधान है। परन्तु प्रधान जड़ है, अतः उससे इस विचित्र जगवके उत्पत्ति आदि अमम्मव हैं । 
शून्यवादी इस जगातूके उत्पत्ति आदिका कारण शून्य मानते हैं। परन्तु शून्य अमावरूप है ओर 
यह विचित्र रचनात्मक जगत्‌ भावरूप है, अत: अमावसे भावके उत्पत्ति आदि कदापि नहीं हो सकते । 
यदि मानें तो अतिप्रसङ्ग हो जायगा अर्थात्‌ बाळूसे मी तेलको उत्पत्ति हो जायगी, ओर “नासतो 
| विद्यते भावः (.म० गी० २1१६ ) ( असत्‌का अस्तित्व नहीं होता ) “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ 
| ( छा० ६।२। १ ) (हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) 'कथमसतः सज्जायेतेति 
| ( छा० ६1२२ ) ( मला असत्से सत्‌की उत्पत्ति कंसे हो सकती है ) इस प्रकार श्रुति आदि प्रमाणोसे 
| | झून्यसे जगतुके उत्पत्ति आदि बाधित हैं। नैयायिक--इस विचित्र जगतुके उत्पत्ति आदिका कारण 
| | अनेक और विचित्र परमाणु हैं । परन्तु जड़ परमाणु इस विचित्र जगतुकी रचनामें स्वयं प्रवृत्त नहीं 
॥ & £ र ७ 
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निवृत्ता | » सत्सु तु चेदान्तवाक्येपु अगतो जन्मादिकारणवादिपु तदथंग्रहणदारद्यायानु- | 
मानमपि वेदान्तवाक्याविरोधि प्रमाणं भवक्ष निवायेते, श्रुत्यच च सहायत्वेन तकस्याभ्यु- 
'पेतत्वात्‌। * तथा हि-श्वोतब्यो मन्तब्य; (वृह० २1४ ।५) इति श्रुतिः “पण्डितो मेधावी गन्घारा- | 
आदिके कारणका प्रतिपादन करनेवाले वेदान्त वाक्यों [ यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते | के | 
विद्यमान होनेपर उनके अथं ग्रहणकी हृढ़ताके लिए वेदान्त वाक्योंका अविरोधी अनुमान भी यदि . 
प्रमाण होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जाता, क्योंकि श्रुतिने ही सहायकरूपसे तकं-अनु- | 
मानकों स्वीकार किया है । जैसे 'श्रोतन्यः' ( आत्मा श्रोतव्य व मन्तव्य है ) यह श्रुति है। और 
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हो सकते, अतः वे कारण नहीं हैं । इसीप्रकार हिरण्यगम भी इस विचित्र जगतूके उत्पत्ति आदि | 
करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि “यो ब्रह्माणं विदधाति पूवस? ( श्वेता ६१२ ) इत्यादि श्रुति ब्रह्माके | 
मी अन्य जीवोंके समान उत्पत्ति आदि कहती है । | 
चार्वाक अभिमत स्वभाव मी जगतुका कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह जड़ है। फलार्थी 
पुरुष देश, काळ और निमित्तकी अपेक्षा करता है, जैसे धान्यार्थी विशेष देश, वर्षा आदि काल ओर | 
विशेष बीज आदिकी अपेक्षा करता है, वैसे हो सर्वज्ञ ईश्वर भी जीवोंको तत्‌ तत्‌ कमंका फल देनेके : 
लिए विशेष देश, काळ ओर निमित्तकी अपेक्षा करता है, परन्तु ऐसा जड़ समुदायमें सम्भव नहीं है। | 
अतः इस विलक्षण जगतुके उत्पत्ति आदिका कारण परमेश्वर ही है । जनतृके उत्पत्ति आदिके । 
कारणरूपसे श्रुति सिद्ध ईश्वरको नैयायिक अनुमान प्रमाणसे सिद्ध करते हँ-- जगत्‌ चेतनकतृक . 
कार्यत्वात्‌ घटवत 'जैसे घट कार्य है और वह चेतन कुम्हार कर्तासे निमित है, वेसे हो यह जगत्‌ मी 
कार्यं है, अत. वह भी चेतन कर्ता द्वारा निमित होना चाहिए, वह चेतन कर्ता जीव आदिसे भिन्न । 
सववज्ञ, सवंशक्तिसम्पन्न ईश्वर है । वेशेषिक मतमे प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण हैं, शब्द प्रमाण | 
को वे अनुमानरूपसे अर्थका बोधक मानते हैं। इसी आशयको “एतदेवानुमानं' इत्यादिसे कहा गया है। । 
# परन्तु 'यतो ब इमानि भूतानि जायन्ते’ इस श्रुतिका अनुमानमें अन्तर्माव कर सूत्रकारते ' 
“जन्मादि? सूत्रमे मी अनुमानका ही उपन्यास किया है, यथा 'जगजन्मादि सवज्ञ इँश्वरकतूकं कायत्वात्‌ | 
जगत्‌ काये है, अतः उसके जन्मादिका कर्ता सवेज्ञ ईश्वर है । परन्तु नैयायिकका यह अनुमान तमी | 
सिद्ध हो सकता है जव हेतु और साध्यका व्याप्तिज्ञान प्रत्यक्षसे सिद्ध हो । प्रत्यक्ष आदि प्रमाण । 
अतीन्द्रिय पदार्थके ज्ञानमें असमथं हैं, अतः अतीन्द्रिय पदार्थका ज्ञान श्रुतिसे ही होता है, इसलिए | 
भगवानु सूत्रकारने “तत्त.समन्वय्ात्‌' ( क्र० सू० १।१।४ ) इत्यादि सूत्रोसे उनके तात्पयंका विचार | 
किया है, इसलिए यहाँ 'जन्मादि' सूत्रमें भी “यतो वा इमनि भूतानि” इत्यादि श्रुतियोंका स्वतन्त्रख्पसे | 
विचार किया गया है अनुमानका नहीं । ब्रह्मज्ञान मी “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि' (वृह० २1९२६) ' 
( उस उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुषको मैं पूछता हूँ ) इत्यादि वेदान्त वाक्योसे गम्य है अनुमानादिसे नहीं, | 
इसलिए 'अयसान्मा ब्रह्म, तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि? इत्यादि वेदान्त वाक्यार्थके विचारसे तात्पयंका | 
निश्चय होनेपर ही ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता है । | 
# तो वा इमानि’ इत्यादि वेदान्त वाबयाथंकी हृढ़ताके लिए सहायकछूपसे अनुमान प्रमाण 


पादान कारण मकड़ी है, वैसे जगत्‌ भी कार्य होनेसे अमित्तनिमित्तोपादान कारण वाला है, 11 
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नेवोपसंपद्येतेवमेवेहाचायंवान्युरुषो वेद' ( छान्दो० ६।१४।२ ) इति च पुरुपवुद्धिसाहाय्यमात्मनो 
दशयति । # न धमेजिज्ञासायामिव भ्रुत्यादय एव प्रमाणं ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌, किंतु श्रत्वा- 


द्यो5चुभवादयञ्च यथासंभवमिह प्रमाणम्‌; अनुभवावसानत्वादभूतवस्तुविषयत्वाच्च 


७ “पण्डितो०' ( जैसे पण्डित और मेधावी ( बुद्धिमान ) गन्धार ( कन्धार ] देशको ही प्राप्त करता है, 
वेसे ही यहां आचायवानु पुरुष सत्‌को जानता है ) यह श्रुति भी अपने प्रति पुरुष बुद्धिको सहायक 
दिखलाती है । धमंजिज्ञासाके समान ब्रह्मजिज्ञासामें केवळ श्रुति आदि ही प्रमाण नहीं हैं, किन्तु 
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कारण ईश्वर है अथवा जंसे ईश्‍वर और घटका संयोग कायं है उसके प्रति अभिन्ननिमित्तोपादन कारण 
ईश्वर है । प्रथम दृष्टान्त वेदान्तमें प्रसिद्ध है, दूसरा उदाहरण नैयायिकोंके लिए है, क्योंकि वे ईदवरको 
केवल निमित्तकारण मानते हैं । जिससे वस्तु उत्पन्न हो उसमें ही लीन हो वह उपादान कारण 
है। उपादानकारणसे भिन्न कारण निमित्त कहे जाते हैं। यथा मृत्तिकासे उत्पन्न हुआ घट उसीमें 
लीन होता है, अतः मृत्तिका घटके प्रति उपादानकारण है और कुम्हार आदि निमित्तकारण हैं । 
परन्तु जगद्रूूप कारये प्रति उपादान और निमित्तकारण एक ही है । इसमें “यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते’ 'तथाऽक्षराद्विविधाः सोम्य मावाःप्रजायन्ते तत्र ,चेवापियन्ति’ ( मुण्ड २।१।१ ) 
( हे सोम्य ! उसी प्रकार अक्षरसे विविध भाव उत्पन्न होते हैं तथा उसमें ही लीन होते हैं, वह सत्स्व- 
रूप ब्रह्म है ) इत्यादि श्रृतियाँ प्रमाण हैं । संसारके प्रति ईश्वरको केवल निमित्तकारण माननेवाले 
नैयायिकोंका मत उक्त अनुमान तथा श्रृतिसे खण्डित हुआ समझना चाहिए। 'सः कर्ता सवज्षः 
जगरकारणत्वात्‌ यन्नैवं तन्नैवं यथा कुलालः’ जगत्का कारण होनेसे वह कर्ता सववज्ञ है, जो जगतका 
कारण नहीं है वह सवेज्ञ मी नहीं, यथा कुलाल । यह अनुमान “यः संज्ञः सववित्‌ यस्य॒ ज्ञानमयं 
तपः इस श्रृत्यथंको दृढ़ता ( संशय तथा विपयंयकी निवृत्ति ) के लिए है । श्रुता्थमें यदि संशय 
अथवा विपयंय उत्पन्न हो तो वे तकसे निवृत्त करने चाहिएँ, इस विषयमें “श्रोतब्यं श्रुतिवाक्येम्यो 
न्तव्यञ्चोपपत्तिमिः । मत्त्वा च सततं ध्येय एते दशनहेतवः ॥” ( श्रुति वाक्योंक श्रवण करना 
चाहिए और श्रुताथंका तकोसे मनन करना चाहिए मननकर उसका ध्यान करना चाहिए, क्योंकि 

ये ज्ञानोत्पत्तिमें हेतु हैं ) यह श्रुति प्रमाण है । 
# जैसे डाकू किसी पुरुषको, आँखोंपर पट्टी बाँधकर गन्धार देशसे दूर किसी अरण्यमें छोड़ 
दे, तब कोई कृपाळू पुरुष उसके आतंनादको सुनकर वहाँ आ पहुंचे । उसकी पट्टी खोलकर उसे 
स्वदेश जानेका मार्ग बतादे, तो वह देश भ्रष्ट पण्डित-बताए मागके समझनेमें चतुर तथा मेघावी ( घारण 
शक्ति सम्पन्न तकं कुशळ ) पुरुष स्वदेशको ही पहुच जाता है, वेसे ही अविद्याने अपने विलासद्वारा 
जिस पुरुषको आनन्दस्वरूप स्वात्मासे दूर हटाकर इस संसाररूप भयावह बनमें फेंक दिया है । दुःखोसे 
घबड़ाए उस आतंपुरुषको कोई दयाळु ब्रह्मनिष्ठ आचायं “तु संसारी नहीं है” अपितु “तस्वमसि' ( वह 
तू है ) अर्थात्‌ 'तु ब्रह्म है” इसप्रकार आत्माके यथाथं स्वरूपका ज्ञानोपदेश करता है । यदि वह श्रोता 
'उपदेश ग्रहण करनेमें समर्थ तथा तकं कुशल है तो झटिति आत्मस्वरूपका यथार्थ ज्ञान प्राप्तकर 
संसारदुःखोसे मुक्त हो जाता है । इसतरह “आत्मा वा बरे श्रोतव्यो मन्तव्यः' इत्यादि श्रुति अपने अथं 
समझानेके लिए पुरुषके बुद्धिरूष तकंकी सहायकरूपसे अपेक्षा दिखलाती है । शंका--वेद प्रतिपादित 
होनेसे जैसे घर्ममें मनन आदिकी अपेक्षा नहीं है, वैसे ब्रह्ममें मी नहीं होनी चाहिए, किन्तु युक्त तो 
यह है कि धर्मके समान ब्रह्मको मी श्रुति, लिङ्ग आदिकी अपेक्षा हो ? इसका समाधान--'न' इत्यादि 


माष्यसे किया जाता है । 


४० ब्रह्मसूत्र-शाह्लरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


ब्रह्मक्षानस्य । कतेव्ये हि विषये नाजुभवापेक्षास्तीति श्रुत्यादीनामेव प्रामाण्यं स्यात्‌, पुरुषा- 
घीनात्मलासत्वाञ्च कतेव्यस्य । कतुमकतुमन्यथा वा कतु शवयं लोकिक वेदिकं च कमै 
यथाश्वेन गच्छति, पद्धयामन्यथा बा, न वा गच्छतीति। ® तथा 'अतिरात्रे घोडशिन 
गृह्णाति, नातिरात्रे षोडशिनं ग्रह्मति', 'उदिते जुहोति’ अनुदिते जुहो त इति विधिप्रतिषे- 
धाञ्चात्रार्थवन्तः स्युः, विकव्पोत्सर्गापचादाश्च। न तु वस्त्वेबं नेवमरित नारतीति वा विक- 

व्प्यते। विकट्पनास्तु पुरुषवुद्ध्यपेक्षाः। न चस्तुयाथात्म्यज्ञानं पुरुषवुद्ध'यपेक्षम। कि ताहि? 


श्रुति आदि तथा अनुभव आदि यथासंभव उसमें प्रमाण हैं, क्योंकि ब्रह्मज्ञान सिद्ध वस्तु विषयक 
और ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त अवधिवाला है । कतंव्य-धमंके विषयमें अनुभवकी अपेक्षा नहीं है, 
किन्तु उसमें तो श्रुति आदि ही प्रमाण हैं। इससे अतिरिक्त धमकी उत्पत्ति पुरुषके अधीन है । 
इसलिए लौकिक तथा वेदिक कमं करने, न करने अथवा अन्यथा करनेमें पुरुष समर्थ-स्वतन्त्र है। 
` जैसे कि अश्वसे जाता है, पैदल जाता है अथवा अन्य प्रकारसे जाता है अथवा नहीं ही जाता । वसे ही 
'अतिरात्रमें पोडशीका ग्रहण करे” 'अतिरात्रमें षोडशीका ग्रहण न करे” ऋग्वेदी 'सूथ उदय होनेपर 
अग्निहोत्र करे' यजुर्वेदी 'सूर्योदयसे पहले अग्निहोत्र करे' इसभ्रकार विधि, प्रतिषेध, विकल्प, उत्सगं 
तथां अपवाद यहां धमंमें सार्थक होते हैं। परन्तु सिद्ध बस्तु इसप्रकार है अथवा इसप्रकार नहीं है, 
अथवा नहीं है, ऐसे विकल्प नहीं किये जा सकते हैं, विकल्प तो पुरुष बुद्धिकी अपेक्षासे होते हैं। सिद्ध 
वस्तुका यथार्थ ज्ञान पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा नहीं करता, किन्तु वह तो सिद्ध वस्तुके अधीन है । एक 
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२ वेद प्रतिपादकता यद्यपि ब्रह्म और धमं दोनोंमें समान है, तथापि जिज्ञास्य धमं और 
जिज्ञास्य ब्रह्मामें महान्‌ अन्तर.है। ब्रह्मामें श्रुति प्रमाणसे अतिरिक्त ब्रह्मवेत्ताओंका ब्रह्म साक्षात्काररूप 
अनुमव मी प्रमाण है । किश्च माष्यस्थ आदि पदसे मनन निदिघ्यासनका भी प्रमाणरूपसे ग्रहण 
है । मोक्षके लिए श्रुति प्रतिपादित ब्रह्मज्ञानका पयंवसान ब्रह्म साक्षात्कार है। व्रह्मज्ञानका प्रत्यगमिन्न 
सिद्ध ब्रह्म विषय है और ब्रह्म साक्षात्कार फल है । 'मन्तव्यः' इसप्रकार श्र ति प्रतिपादित मनन ज्ञानको 
इढ़ताके लिए अत्यन्त अपेक्षित है । परन्तु घमंमें श्रुति आदि प्रमाणसे अतिरिक्त मनन आदिकी 
अपेक्षा विल्कुल नहीं है, क्योंकि धमं अतीन्द्रिय होनेसे नित्य परोक्ष है। ब्रेद आदि. विहित शुम 
क्रियाओंसे उत्पन्न अदृष्टविशेष पुण्य ( धमं ) है और निषिद्ध क्रियाओंसे उत्पन्न अदृष्ट - विशेष पाप 
( अधमं ) है । मट्ट-प्रस्थान तथा प्रमाकर-प्रस्थान, इस भेदसे पूव॑मीमांसादशंनमें दो प्रस्थान 
(मत) हैं । कुमारिलमट्टके मतमें याग, दान आदि क्रियाएं धर्मावम हैं और पुण्य, पापको लक्षणाद्वारा. 
गौणरूपसे धर्माधमं कहा गया है। प्रभाकरमतमें पुण्य, पापको ही घर्माधमं कहा गया है, इनका _ 
साधन होनेसे याग, दान आदि क्रियाओंको मी गौणरूंपसे धर्माधमं कहा गया, है । “व्यवहारे भद्द | 
न्यायः? ( व्यवहारमें मट्टन्याय मान्य है ) । इस न्यायके अनुसार भगवान्‌ माष्यकारनेः याग आदिको 
घम मानकर “कतुमकतुम्‌' इत्यादि कहा है । । 


% अत्र घर्मेमे विधि आदिको दिखाया जाता है--'यजेत? ( याग करे ) यह विधि है। 'न 
सुरां पिबैन” ( मुरा न पीवे ) यह प्रतिपेध है । 'ब्रीहिभियभैर्वा यजेत’ ( घान्यसे अथवा यवोंसे होम. 
करे ) यह सम्मावित विकल्प है। “अतिरात्र नामक यागमें घोडशी नामक पात्रका ग्रहण करे? “क्षतिः | 
रात्रमें पोडशीपात्रका ग्रहण न करे” यह इच्छा अधीन विकल्प है। “मा हिंस्यात? ( हिंसा न करे ) | 
यह उत्सगं है । सामान्य वाक्यको उत्सगं कहा जाता है, क्योंकि वह विशेष वाक्यसे बाधित होता ह । । 


ne Ne aN 
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चस्तुतन्त्रमंच तत्‌ । नहि स्थाणावेकस्मिन्स्थाणुर्वा पुरुषोऽन्यो वेति तत्त्वज्ञानं भवति। तत्र 
पुरुषोऽन्यो वेति मिथ्याज्ञानम्‌, स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञानं, चस्तुतन्त्रत्यात्‌। एवं भूतवस्तु- 
विषयाणां प्रामाण्यं चस्तुतन्त्रम्‌ । तत्रैचं सति ब्रह्मज्ञानमपि चस्तुतन्त्रमे व, भूतवस्तुविषयः 
त्वात्‌ । & ननु भूतवस्तुत्वे प्रह्मणः प्रमाणान्तरविषयत्वमेवेति वेदान्तचावयविचारणान- 
थिकच प्राप्ता । न; इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌ । स्वभावतो विषयविषयाणीन्ट्रिः 
याणि; न ब्रहचिषयाणि । सति हीन्त्रियविषयत्वे ब्रह्मण इद ब्रह्मणा संवद्धं कार्यमिति 
गृह्येत । कार्यमात्रमेव तु गरह्यलाणं कि ब्रह्मणा संबद्ध किमन्येन केनचिद्वा संचद्वमिति न 


शक्यं निश्चेतुम्‌ । तस्माजन्मादिसूत्रं नानुमानोपन्यासार्थम्‌। कि तर्हि ? वेदान्तवाक्यः 


स्थाणुमें स्थाणु है, पुरुष है अथवा अन्य है, ऐसा ज्ञान यथार्थ ज्ञान नहीं होता । उसमें पुरुष है 
अथवा अन्य कुछ है, यह मिथ्या ज्ञान है। स्थाणु ही है यह यथार्थ ज्ञान है, क्योंकि वह वस्तुके 
अधीन है; उसीप्रकार सिद्ध वस्तु विषयक ज्ञानोंका प्रामाण्य वस्तुके अधीन है । ऐसा होनेपर ब्रह्मज्ञान 
भी वस्तुके अधीन है, क्योंकि वह भी सिद्ध वस्तु विषयक है । यदि यह शंका हो कि सिद्ध वस्तु होनेसे 
ब्रह्म अन्य प्रमाणका विषय ही है, इससे तो वेदान्तवाक्योके विचारकी निष्फलता प्राप्त होती है ? 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्म इन्द्रियोंका विषय नहीं है, अतः अन्य प्रमाणोसे उसका जगद्रूप 
कार्यके साथ सम्बन्धका ग्रहण नहीं होता । इन्द्रियां स्वमावसे विषयविषयक हैं, ब्रह्मविषयक नहीं हैं । 
ब्रह्म इन्द्रियोंका विषय होता तो यह जगद्रूप कार्य ब्रह्मके साथ सम्बद्ध हं, ऐसा गृहीत होता । 
परन्तु कार्यमात्र अर्थात्‌ यह जगद्र्प कायं ही इन्द्रियोंस गृहीत होता है, तो क्या वह ब्रह्मके साथ 
सम्बद्ध है अथवा किसी अन्यके साथ सम्बद्ध है, ऐसा निश्‍चय नहीं किया जा सकता । इसलिए 
'जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्योके प्रदशनके लिए है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“अझीषोसीयं पछुमालभेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलभन करे ) यह अपवाद है, क्योंकि यह विशेष 
वाक्य है । इसप्रकार विधि, प्रतिषेध, विकल्प, उत्सगं तथा अपवाद घमंमें साथक होते हूँ । शास्त्रके 
अनुसार पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा न करनेवाले सब विकल्य-प्रमार्प होते हैं । परन्तु लोकमें पुरुष बुद्धि- 


. की अपेक्षा रखनेवाले सब विकल्प अप्रमारूप होते हैं । 


# सिद्ध ब्रह्म केवल श्रुति प्रतिपाद्य है । इसपर पूवं पक्षी आक्षेप करता है-- बह ्रत्यक्षादि- 


« गोचरं धर्मविलक्षणस्वात घटादिवत्‌ “धमंसे विलक्षण होनेके कारण ब्रह्म प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 


विषय है जैसे घटादि ।” अतः 'जगजन्मादि अह्यकारणक कायत्वात्‌? 'जगत्‌का जन्मादि ब्रह्मकारणक 
है, क्योंकि वह कायं है” यह अनुमान 'जन्मादि' सुत्रमे विचार करने योग्य है । श्रुति नहीं, इसलिए 
“यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रुति-वाक्योंका विचार निष्फल है, क्योंकि सिद्ध वस्तु 


` _ प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणसे ग्राह्य है । सिदान्ती-क्या “यत्काय तदूब्रह्मजस्‌' जो कायं है वह ब्रह्मसे 


“यत्काय २ “जो कायं है वह सकारणक है. 
जन्य है यह अनुमान ब्रह्मका साधक है अथवा “यत्काय तत्सकारणकस 
यह ब्रह्मका साधक है? प्रथम अनुमान तो नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्ति असिद्ध है । परन्तु ब्रह्म तो 


`. घट आदिके समान इग्द्रियोंका विषय नहों है, इस विपयमें “पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभूः? ( कठ० 


४ > गै | € >) केन० १।५ ) 

२।१।१ ) “न चक्षुषा गुते’ (जो ब्रह्म चक्षुसे गृहीत नहीं होता) “यन्मनसा न मचुते ( 
(जो १ मनन नहीं किया जाता ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है, अतः उसका प्रत्यक्ष प्रमाणसे व्याप्त 
ज्ञान भी नहीं हो सकता । शंका--ब्रह्म भले ही इन्द्रियोंका विषय न हो, परन्तु व्याप्तिज्ञान तो होगा 


६ 


घर घ्रह्मसूत्र-शाळूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


प्रदर्शनार्थम्‌ । ® कि पुनरतङ्गेदान्तचावयं यत्सत्रेणेह लिलक्षयिपितम्‌ ¦ 'भ्रगुर्व चारुणि 
वरूण पितरमुपससार। अधीहि भगवो ब्रह्मेति’ इत्युपक्रस्याह-ग्रतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यखय्रन्त्यमिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । ( तत्ति० ३।१ )। 
तस्य च निणयवाक्यस- आनन्द! दवघव खल्वमानि भूतानि जायन्ते। आनन्देन जातानि जीवन्ति । 
आनन्दं . प्रयन्त्यमिसंविशन्तीति' ( तेत्ति० ३६) । अन्यान्यप्येवंजातीयकानि वाक्यानि 
नित्यशुरूवुद्धमुक्तस्वभावसवज्ञस्वरूपकारणविपयाण्युदाहत ब्यानि ॥ २॥ 

वे कौनसे येदान्तवावय हैं, जिनका सूत्रद्वारा ब्रह्मके लक्षणरूपसे यहाँ विचार करना इष्ट है? “भृगु 
वारुणिः' ( वारुणि भृगु अपने पिता वरुणके पास गया और कहा हे भगवन्‌ ! ब्रह्मका उपदेश कीजिए ) 
ऐसा उपक्रमकर कहते हैं--'यतों चा इमानि०' ( जिससे ये समस्त भूत-मौतिक उत्पन्न होते हैं, 
उत्पन्न होकर जिससे जीवित रहते हैं, लय होते हुए जिसमें प्रवेश करते हैं, उसकी जिज्ञासा कर वह 
ब्रह्म है) इस सामान्य कारण विपयक श्रुतिवावयका निर्णय वाक्य यह्‌ है—*आनन्दाड़ थेव ०? (निस्सन्देह 
आनन्दरसे ही ये भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर आनन्दसे ही जीवित रहते हैं और लय होते हुए 
आनन्दमें ही प्रविष्ट होते हँ ) । नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मुक्तस्वमाव सर्वज्ञ स्वरूप कारण ( ब्रह्म ) 
विपयक इसप्रकारके [ स्वरूप तथा तटस्थ लक्षणके निर्देशक ] अन्य उपनिषद्‌-वाक्य भी उदाहरणख्पसे 
देने चाहिएँ ॥ २॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

ही ? समाधान-यदि इन्द्रियोरो ब्रह्मका ज्ञान होता तो जगद्रप कार्य ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ है, ऐसा 
प्रत्यक्ष अनुभव होता । जैसे मृत्तिकाका ज्ञान इर्द्रियोसे होता है तो घट मृत्तिका जन्य है, यह 
सर्वानुभव सिद्ध है। किन्तु यहाँ केवल जगद्रूप कार्यं ही इन्द्रियोंसे उपलब्ध होता है ब्रह्म नहीं, 
क्योंकि वह अतीरिद्रय है, अतः सुतरां उसमें व्याप्तिज्ञान असिद्ध है। “यत्कार्यं तत्सकारणकम्‌' इससे 
केवल सामान्यरूपसे कार्य कारणवाला है यह सिद्ध होता है, किन्तु यह जगद्रूप कार्य ब्रह्मसे जन्य 
है अथवा किसी अन्य कारणसे, यह निश्‍चय नहीं होता । वह कारण विपयक निश्चय तो केवल श्रृतिसे 
ही हो सकता है । इसलिए 'जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, अपितु वेदान्त वाक्योंके 
दिखलानेके लिए है । अतः इस सूत्रमें थतो वा इमानि भूतानिःजायन्ते' यह श्रुतिवाक्य विचारका 
विषय है । श्रृत्यथंको हृढ़ताके लिए गौणरूपसे अनुमान भी विचारणीय है । 

# यहाँ प्रथम सूत्रमें विशिश अधिकारीके लिए ब्रह्म विचारकी प्रतिज्ञा की गई है, और द्वितीय 
सुत्रमे ब्रह्मज्ञान प्राप्त करनेवालोके लिए ब्रह्मका लक्षण कहा गया है । परन्तु “जन्मादि, सुत्रमे तथा 
“यतो चा इमानि’ इस श्रुतिवाक्यरमें केवल सामान्य कारणका ज्ञान होता है कि इस द्वतप्रपश्चका 
कोई कारण है, क्या वह प्रधान, परमाणु अथवा अन्य है? ऐसी कारण विषयक जिज्ञासा बनी रहती 
है, उसकी निवृत्तिके लिए विशेप कारण विपयक 'आनन्दाद्वथेव? यह निर्णय वाक्य उद्धृत किया गया 
है । इससे यह निर्णय हो जाता है कि सारे जगत्का कारण आनन्द है और वह ब्रह्मरवरूप है, जई 
प्रधान आदि नहीं । इन श्रृतिवाक्योसे ब्रह्मके दो लक्षण प्रतीत होते हैं-एक स्वरूप और दूसरा तटस्थ । 
स्वरूप सन्‌ ब्यावतक स्वरूपरक्षणम्‌' “जो लक्षण स्वलक्ष्यका स्वरूप होता हुआ स्वकक्ष्यको अन्य 
अलक्ष्यॉसे पृथक्‌ ज्ञापित करे वह स्वरूपलक्षण जैसे-'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः “सत्यं, ज्ञान और 
अनन्त ये ब्रह्मके स्वरूप भूत होते हुए लक्ष्य ब्रह्मका अलक्ष्य-असत्‌, जड़ और दुःखरूप प्रपश्चसे पृथक्‌ 
ज्ञान कराते हैं, अतः सत्य आदि ब्रह्मने स्वरूप लक्षण हैं। 1: कादाचित्कत्वे सति व्यायतकं तटस्थ 
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( शासत्रयोनित्वाधिकरणम्‌ सू० ३ ) 
जगस्कारणस्वप्रद्नेन सर्वज्ञ ब्रह्मे त्युपश्चिप्तं, तदेव द्रढयन्नाह 
का जगत्‌की कारणता दिखलानेसे ब्रह्म सवज्ञ है अर्थतः प्राप्त हुआ है, अब उसे दृढ़ करते हुए 
i ह्‌ — 
झास्नयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

सृचाथे- ऋग्वेद आदि शास्त्रका कारण होनेसे ब्रह्म सर्वज्ञ है । अथवा ब्रह्म केवळ ऋग्वेद 

आदि शास्त्र प्रमाणक है अर्थात्‌ ब्रह्मके यथार्थ स्वछूपके ज्ञानमें ऋग्वेदादि शास्त्र ही प्रमाण है । 
“महत ऋग्वेदादेः शास्त्रस्यानेकविद्यारथानोपवृंहितस्य प्रदीपचस्सर्वार्थावद्योतिन;ः 
सर्वक्षकत्पस्य योनिः कारणं ब्रह्म । + नहोदशस्प शास्त्रस्यग्बदादिलश्षणस्य सर्वक्षयुणान्वि- 


“sss 


सवज्ञके समान महान्‌ ऋग्वेदादि शास्त्रका योनि ( कारण ) ब्रह्म है। ऐसे ऋग्वेदादि रूप सवंगुण- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
लक्षणम्‌' “जो लक्षण स्वछक्ष्यमें कमी रहकर अपने लक्ष्यका अन्य अलक्ष्योस पृथक्‌ बोध कराता है 
बह तटस्थ लक्षण है ।” जन्म, स्थिति और लयकी कारणता ब्रह्ममें सदा नहीं रहती, केवल मायाकी 
अधिष्ठानता कालमें रहती है, अतः इनकी कारणता ब्रह्मामें कदाचित्‌ है और सांख्य नंयायिक. आदिके 
मतमें प्रधान, परमाणु आदि जो अलक्ष्य हैं उनसे मी ब्रह्मका पृथक्‌ रुपसे ज्ञान कराता है । इसलिए 
कदाचित्‌ ही व्यावतंक होनेसे जन्म, स्थिति तथा लयकी कारणता ब्रह्मका तटस्थ लक्षण है। अतः 
“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ “यः सवज्ञः सचिन” इत्यादि श्रुतिवाक्य तथा 'जन्मादि' सूत्र 
ब्रह्मके तदस्थ लक्षण हैं। 'जन्माद्यस्य यतः? इस सूत्रमे 'यतः' दाब्द “आनन्दाडयेव' इस श्रुतिके 
अनुसार है । 'विज्ञानमानन्दं ्रह्म' ( वृह० ३।९।२८ ) ( ब्रह्म विज्ञान तथा आनन्दस्त्ररूप है) 
इत्यादि अन्य शाखाओंमें स्थित वाक्य भी इस अधिकरणके विषय हैं । इसप्रकार सव शाखाओंमें 
तटस्थ लक्षण और स्वरूप लक्षण घटित वाक्य जिज्ञास्य ब्रह्ममें समन्वित हैं । “ऋत ज्ञानान्न सक्ति? 
( ज्ञानके विना मुक्ति नहीं होती ) ज्ञानादेव तु केबल्यम्‌ इत्यादि श्रुतियोंस यह सिद्ध होता है कि 
ज्ञानसे हो मोक्ष होता है और वह वेदान्तवाक्योंके विचार करनेसे होता है, इसलिए ब्रह्मशानको 


Cho शी, Fe “NA CY" नया शव, » दः द ` शेशुशाशााशाधधशाबबथाबषा 
अनेक विद्या स्थानोंसे उपकृत दीपकके समान सप अर्थका प्रकाशन करनेमें समथ और 


उत्पत्तिके लिए वेदान्त-वाबयोंका विचार करना चाहिए । पूवंगक्षमे ब्रह्मस्वरूपको भसिद्धिसे मुक्ति 


असिद्ध है, सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि है ॥ २॥ 


1 "जन्माद्यस्य यतः इस सूंत्रमें भगवान, सूत्रकारन तटस्थ रक्षणका निर्देश किया है । 
“तो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रुतिवाक्य भी तटस्थ लक्षणके प्रतिपादक ही हें । इसी 
अर्थामिप्रायको रामानुजादि अर्वाचीन आाप्यकारोंने मी स्वीकार किया हे । परन्तु भगवान भाष्यकार 
दाङ्कराचायं तटस्थ लक्षणक्को बतलाते हुण तटरथ लक्षण प्रतिपादक सूत्रका भी स्वरूप रक्षणे 
तात्पर्य वतला रहे हैं और “यः स्ज्ञः सववित' इत्यादि श्रुति-वार्क्योका स्वरूपलक्षणमं पग्रवसान 
करते हें, इसका तात्पय यह है कि तटस्थ लक्षणसे लक्ष्यका सामान्य परिचय होता है, परन्तु उसका 


इदम्‌, इत्भंरूपसे ज्ञान स्वरूप लक्षणके अधीन है, इसलिए जहाँ तक इदम्‌, इत्यंरूपसे निश्चय 
नहीं होता वहाँ तक चाक्यका तात्पयं होना चाहिए । इस अभिप्रायसे भगवान्‌ भाप्यकारने तटस्थ 


र्‌ € छ) २, = Te 
रक्षण चाक्योंकरा उपलक्षणरूपसे स्वरूप लक्षण परक ताव्पय चणन किया है । इससे वदेशिक विद्वानों 


- य क. च. क 
तथा तदनुयायी भारतीय बिद्वानोंन भाप्यकारपर जो कुछ आश्षप किया है, वह संप्रदाय तथा 


| e होने क 02 
भाष्यक्रा सला-साँति परिशीलन न होनेक कारण ह । 


४४ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० १ 


तस्य सर्वेक्षादन्यः संभवोऽस्ति । यद्यद्धिस्तराथ शास्रं यस्मात्पुरुषविरोषात्संभवति, यथा 
व्याकरणादि पाणिन्यादेज्ञेयेकदेशाथमपि, स ततोऽप्यधिकतरविज्ञान इति प्रसिद्धं लोके । 


TOTO ताटकाया 
शम्पन्न शास्त्रकी उत्पत्ति सवज्ञको छोड़कर किसी अन्यसे नहीं है । जो जो विस्ताराथ शास्त्र जिस पुरुष- 


विशेषसे विरचित है, जैसे पाणिनि आदिके ज्ञेयका एक अंशरूप अर्थे युक्त व्याकरण आदि शास्त्र 
है, वह ( पुरुषविशेष ) उस स्वविरचित शास्त्रसे अधिकतर ज्ञानवान्‌ होता है, यह छोकमें प्रसिद्ध है, 
सत्यानन्दी-दीपिका 

$६ जिसप्रकार अध्येता वेदोंके पूवंक्रम ( आनुपूर्वी आदि ) का स्मरणकर मन्त्रोंका उच्चारण 
करते हूँ । इसीप्रकार मायाकी सहायतासे आत्रण रहित अनन्त, संज्ञ परमेश्वर पुर्वेकल्पके क्रमानुसार 
वेदों तथा उनके अर्थोका एक साथ ही ज्ञानकर उनकी अभिव्यक्ति करता है, इसलिए वेद पौरुपय 
( पुरुष प्रणीत ) नहीं है । जहाँ अर्थज्ञान पूर्वक वाक्यज्ञान वात्य रचनामें कारण हो वहाँ पौरुषेयत्व 
माना जाता है, जंसे महाभारत आदि ग्रन्थ पौरुषेय ( पुरुष प्रणीत ) माने जाते हैं। ईश्वरको 
युगयुत्‌ अर्थज्ञान और वाक्यज्ञान होता है, इसलिए वेद पौरुषेय नहीं हैं। वेद अपौरुषेय हैं और 
उनका तथा सबका कर्ता ब्रह्म सर्वज्ञ है। यह प्रतिपादन करना पुवंसूत्र तथा इस सूत्र (अधिकरण) का 
विषथ है । वेदोंका कारण ब्रह्म सवज्ञ है, यह सिद्ध करनेके लिए वेदोंमें महान” आदि विशेषण दिये गए 
है । जिन वेदोंमें चारों वर्णो, चारों आश्रमोंकी यथायोग्य गर्माधानसे लेकर इमशान पर्यन्त समस्त 
क्रियाओंका, ब्रह्ममुहुतंसे लेकर प्रदोष पर्यन्त कतंव्य क्रियाओंका, नित्य, नैमित्तक, काम्य तथा 
प्रायश्चित्त कर्मोका प्रतिपादन है और जिन वेदोंके अन्तिम भाग ( उपनिषदों ) में नि:श्रेयसखूप ब्रह्म- 
तत्त्वकी भ्राप्तिके लिए शिष्योंके कल्याणका शासन ( उपदेश ) है, इसलिए ऋग्वेद आदि मुख्य- 


वृत्तिसे शास्त्र कहे गए हैं । वेद मुलक होनेके कारण न्याय, मीमांसा आदि दशन ग्रंथोंमें भी गौण- , 
वृत्तिसे शास्त्र शब्दका प्रयोग होता है। वेद चार, + पुराण, न्याय, मीमांसा, धमंशास्त्र, शिक्षा, कल्प, 


† एराण-वेदोंमँ संक्षेपसे सृष्टि आदिका जो वर्णन है, उसका विस्तारपूवक वणन. करते 
हुए वेदार्थं निणयमें पुराण उपकारक होते हें । “सरश्च प्रतिसर्गश्च वंशोसन्वन्तराणि च । वंशाबु- 
चरितश्रेव. पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥? “सृष्टि, प्रलय, वंश, मन्वन्तर और चंशानुचरित ये पाँच जिसमें 
वर्णित हों वह पुराण कहलाता है । न्याय--प्रमाण, प्रमेय आदिके परिज्ञानाथ न्यायशाखकी अपेक्षा 
रहती हे । प्रमाण, प्रमेयादिका निरूपण करते हुए न्याय वेदाथ निणयमै सहायक है । मीमांसा-- 
स्वतः प्रमाण होते हुए भी जहाँ जहाँ वेदाथमै सन्देह होता है, उसका निर्णय करते हुए यह शाख 
वेदाथका उपकारक हे । इसके समर्थनमें वार्तिककारकी उक्ति भी हे--“धम प्रतीयमाने वेदेन 


र ७ ~ 2] यि ~ ९ ७ रुरु ७ क्षेपसे 
करणात्मना । इतिकतब्यताभागं मीमांसा पूरयिष्यतोति ॥?. घमंशाख- वेदमे संक्षेपसे धम और ` 


'बह्मतत्त्वका जो विवेचन है, उसका विस्तृत वर्णन करते: हुए धमशा उपकारक हे । 
२ € > के 
शिक्षा--इसके द्वारा वण, स्वर, मात्रा, साम सन्तानका संस्कार होता हे, अतः संस्कार- 


द्वारा शिक्षा वेदाथमे सहायक है । करपसूत्र--इसे औतसू् भी कहा जाता है । इसमें संक्षेपसे वेदम . 


आदिसे > र क द न्तरोंमें 
आधान आदिसे लेकर अश्वमेध पर्यन्त कर्मोका वणन हैं। उनका क्रम वेदान्तरो तथा झाखान 


कहा गया हे । इसमें अज्ञोंका क्रमबद्ध निरूपण किया गया हे, इसलिए क्रमाचुष्ठानोंमें श्रोतसूत्रकी . | 
प्र Ce ~ 
अपक्षा रहती ह । व्याकरण--पाणिनीय तथा अत्रिव्याकरण प्रकृति, प्रत्यय विभागको कहते हुए | 


साइ, असाच विवेचन द्वारा पदका संस्कारक होकर व्याकरण वेदार्थमें उपकारक हे । निरुक्त-- 
०५ कु १ नेकें i 
जसे छोकिक शब्दोंका अज्ञान करानेकें लिए अर्णव, नानाथरल्रमाला, अमरकोश आदि प्रसिद्ध हैं, 


| 
1 
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क्मि चक्तव्यमनेकशाखाभेद्मिन्नस्य देवतियेडमनुष्यवर्णाश्रमादिप्रविभागहेतोऋषग्वेदाद्या- 

ख्यस्य सवज्ञानाकर स्पाप्रयत्नेनेच लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वासवद्यस्मान्महतो भूताद्योनेः 

संभवः, “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतयदग्वेदः (बृह० २४ १०) इत्यादिश्रवतेः तस्य महतो 

भूतस्य निरतिदायं सर्वक्षत्वं सर्वशक्तिमत्त्वे चेति । इति प्रथमवर्णकम्‌ ॥ # अथवा यथोक्तः 

सुग्वेदादि शास्त्र योनिः कारणं प्रमाणमस्य ्रह्मणो यथावत्स्वरूपाधिगमे। शास्रादेव प्रमाणा- 

जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्माधिग़म्यत इत्यभिप्रायः । शास्त्रमुदाहतं पू्सूत्ञे-'यतो वा 

तो अनेक शाखा भेदसे भिन्न देव, मनुष्य, पशु, वणं, आश्रम आदि विमागका जो हेतु हैं “तो अनेक शाखा भेदसे भिन्न देव, मनुष्य, पशु, वर्ण, आश्रम आदि विभागका जो हेतु हैं ओर सर्वजञानके 
भण्डार हैं ऐसे ऋग्वेद आदि नामक वेदोंकी अनायास ही लीलान्यायसे पुरुष निःश्वासकी तरह जिस 

महानु ( अपरिच्छिन्न ) सद्रूप कारणसे उत्पत्ति होती है, क्योंकि “अस्य सहतो० ( इस अपरिच्छिन्न सद्रप 

ब्रह्मका जो निःश्वास है वह ऋग्वेद है ) इत्यादि श्रुति है । उस महानु सद्रप ब्रह्मके निरतिशय सवज्ञत्व 

तथा सवंशक्तिमत्त्वके विषयमै तो कहना ही क्या है । अथवा पूर्वोक्त ऋग्वेद आदि शास्त्र इस ब्रह्मके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिष ये चौहुह विद्यास्थान कहे जाते हैं। पुराण आदिसे वेदोंकी व्याख्या 

होती है और उनका गम्भीर अथं स्पष्ट होता है, अतः ये वेदाथं ज्ञान करानेमें सहायक कारण माने जाते 

हैँ । 'नावेदविन्मजुते तं ब्ृहन्तम्‌' ( वेदार्थको न जाननेवाला वेद प्रतिपादित उस महानु तत्त्वको नहीं 
जानता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि मनु आदिने वेदोंकी स्वतः प्रमाणता स्वीकार की है । जैसे 
प्रदीप अपनी प्रकाश्चात्मक शक्तिसे बाह्य पदार्थोका प्रकाशक है, वसे ही वेद भी गुप्त तथा प्रकट सब 
पदार्थोका बोघ करानेमें समथं है, इसलिए वेद स्वतः प्रमाण है अर्थात्‌ वेद अपनी प्रमाणतामें अन्य 

प्रमाणकी अपेक्षा नहीं रखता है, जैसे सूयं अपनी सिद्धिमें अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहों रखता । वेद 
अचेतन होनेपर भी सर्वाथं प्रकाशक होनेसे सवज्ञकल्प है । सर्वज्ञकल्प वेदोंका कारण ब्रह्म है । 

४ वेद काण्व, आश्वलायन, माध्यंदिन, कौथुम, पिप्पलाद्‌, शौनक, ऐतरेय, तँत्तिरेय आदि 
अनेक शाखाओंमें विभक्त हैं। देव, मनुष्य, पशु तथा वणं आश्रम आदिको व्यवस्था एवं कमं 
आदिके यथावत्‌ स्वरूपका प्रतिपादन, इन सबका विशद्‌ वर्णन वेदोमें है, क्योंकि वेद ज्ञानकी राशि 
हैं। 'अस्य महतो सूतस्य निःश्वसितमेतद्यदग्वेदो यजुवंदः सामवेदोऽथर्वाङ्गिरसः' ( वृह० २।४।१० ) 
( ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथववेद. इस महान सद्रप ब्रह्मके निःश्वास हैं ) इस श्रुतिसे सिद्ध होता 
है कि जैसे निःश्वास पुरुषकी स्वाभाविक क्रिया है, वंसे ही वेदोंकी रचना मी ईश्वरकी निःश्वासकी 
भाँति स्वाभाविक क्रिया है अर्थात्‌ ईश्वरको वेदोंकी अभिव्यक्तिमें किश्चदपि प्रयास नहीं होता। 
सर्वज्ञ परमेश्‍वर अपने सत्य संकल्पसे सृष्टिके आरम्ममें पहले ब्रह्मा आदिके अन्तःकरणमें वेदोका 
आविर्माव ( अभिव्यक्ति ) करता है । अनन्तर वे ही वेद हमें आचायं परम्परासे उपलब्ध होते हैँ । 
इससे सुतरां वेदोंका कर्ता ब्रह्म सबंज्ञ, सवंश्क्ति सम्पन्न सिद्ध होता है। तात्पयं यह है कि “सूर्याचन्द्रमसौ 
घाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌ सववज्ञ ईष्वर द्वारा पूवं कल्पके अनुसार वेदोंका स्मरण करना ही वेदोंकी 
चैसे ही वैदिक पदार्थोका क्रोश निघन्द है । उसमें तीन काण्ड हैं, जज जप उज शस निघन्टु है। उसमें तीन काण्ड हैं, नेघन्दक ३ अध्याय, नेगमिक 
१ अध्याय और देवता काण्ड १ अध्याय । उसपर यास्कमुनिका माध्य है, जो निरुक्त नामसे प्रसिदध __ 
है । इसमें १२ अध्याय हें । इसके आगे परिशिष्ट दो और अध्याय हें । छन्द-चारो वेदोमें गायत्री. न्‍ 
आदि छन्दोबद्ध मन्त्र होते हैं। वे पिङ्गलनाग विरचित छन्दोविधि झाखद्रारा जाने जाते हैं । 
ज्योतिष--याग आदि कर्मौसै समयका निर्धारण करते हुए ज्योतिष शाख वेदका उपकारक है । 
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इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि । किमर्थे तीदं सूत्रम्‌ ? यावता पूर्वसूत्र एवैचंजातीयक 
शास्रमुदाहरता शास्त्रयोनित्वं ब्रह्मणो दशितम्‌। ® उच्यते-तत्र पूर्चसूत्राक्षरेण स्पष्ट 
शासखस्यानुपादानाजन्मादि केचळमनुमानमुपन्यस्तमित्याहाङ्गयेत, तामाइाङ्का निवर्तेयितु- 
मिद सूज्ञ प्रववृते शास्त्रयोनित्वादिति ॥ ३॥ 
( ७ समन्वयाधिकरणम्‌ स्‌० ४ ) 

& कथं पुनव्रेह्मणः शाख्रप्रमाणकत्बसुच्यते, यावता 'आञ्नायस्य क्रियाथंस्वादान थक्य- 
मतदर्थानाम्‌' ( जै० सू० १।२।१ ) इति क्रियापरत्वशाखस्य प्रददितम्‌ । अतो वेदान्तानामा- 
नर्थक्यम्‌; अक्रियाथेत्वात्‌। कर्दृदेवतादिप्रकारानार्थत्वेन वा क्रियाविधिशेपत्वम्‌; उपास- 


. थथार्थस्वद्पके ज्ञानमें योनि-कारण-प्रमाण हैं । शास्त्र प्रमाणसे ही यह अधिगत होता है कि जगतूके 


जन्मादिका कारण ब्रह्म है, यह अभिप्राय है। पूर्वसूत्रमें “थतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि 
शास्त्र उदाहृत है । जब पूवसूत्र ( जन्मादि ) में ही ( यतो वा ) इसप्रकार शास्त्रका उदाहरण देते 
हुए सूत्रकारने ब्रह्म शास्त्र-योनि ( प्रमाणक ) है, ऐसा दिखलाया है, तो फिर इस सूत्रका प्रयोजन ही 
क्या है? कहते है--वहाँ पूयंसूत्रके अक्षरों ( अर्था ) से शास्त्रका स्पष्ट ग्रहण नहीं किया गया है, 
इसलिए जगतूके जन्मादिका केवळ अनुमानरूपसे उपन्यास किया है, कोई ऐसी शङ्का करे तो उस 
शद्धाकी निवृत्तिके लिए 'शाखयोनित्वात्‌' यह सूत्र प्रवृत्त हुआ है॥ ॥ , 
ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है, पुनः यह कैसे कहते हो? क्‍योंकि 'आश्चायस्य० ( वेद क्रियार्थक है, 
क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य अनर्थक हैं अर्थात्‌ प्रयोजन रहित हैं ) इसप्रकार शास्त्र 
क्रियापरक दिखलाया गया है, इससे अक्रियाथंक होनेके कारण वेदान्त वाक्य प्रयोजन रहित है । 
अथवा कर्ता तथा देवता आदिका प्रकाशनरूप प्रयोजनवाले होनेसे वेदान्त-वाक्य क्रिया विधिके 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% भगवानु माष्यकारने 'शाख््योनित्वात्‌' इस सूत्रकी दो व्याख्याएँ की हैं । प्रथम वर्णक « 


( प्रथम व्याख्या ) से ब्रह्मका लक्षण कहा गया है कि जगत्‌ तथा ऋग्वेद आदि वेदोंका कारण ब्रह्म है 
और वह सवेज्ञ है । इसमें क्या प्रमाण है? क्योंकि 'लक्षणप्रमाणाभ्यां वस्तुसिद्धिन तु प्रतिज्ञामात्रेण' 
( वस्तुकी सिद्धि लक्षण और प्रमाणसे होती है केवल प्रतिज्ञासे नहीं ) इसलिए दुसरो व्याख्यासे ब्रहममें 
“यतो वा इमानि? 'तं स्वौपनिषदं पुरुष इच्छामि’ इत्यादि श्रुति प्रमाण दिखलाकर जिज्ञासाको पूर्ण 
किया है। शद्भा--जब ( जन्मादि ) इस .पूव॑सूत्रमें 'यतो चा इमानि' इत्यादि श्रुति वाक्योंका 
उदाहरण देकर ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक कहा गया है, तो फिर 'शासत्रयोनित्वात्‌! इस नवीन सूत्रकी रचना 
क्यों की गई ?” इसका समाधान “उच्यत' इत्यादिसे कहते हैं । 


# 'जन्माद्यस्य यत।' इस पूवंसूत्रमें शास्त्र पदका ग्रहण न होनेसे ऐसी शंका हो सकती है कि 
'जन्मादि' सूत्रमें जगत्के जन्मादि 'जगत्‌ सकतृकं कायत्वात्‌ घटादिवत? इस अनुमानसे सकतृंक सिद्ध 
होते हैं। परन्तु उसका कर्ता कौन है? ऐसा प्रश्न पुनः उठता है, तो इसके समाघानमें “जगत्‌ सर्वज्ञ 
ईश्वरकतक कायत्वात्‌ भूम्यादिवत्‌? 'जैसे भूमि आदि कायं हैं, अत. वह सववज्ञ ईश्‍वर कतुंक हैं, वसे ही 
जगद्रूप कायं भी सवंज्ञ ईश्वर कतृंक है” यह दूसरा अनुमान ही स्वतत्त्ररूपसे विचार करने योग्य है 
वेदान्त-वाक्य नहीं । इसप्रकारकी शंका निवृत्त्ययं भगवानु सूत्रकारने शाख्रयोनिस्वात्‌? इस नवीन सूजी 
रचना को है अर्थात्‌ यहाँ वेदान्त-वाक्य ही विचारके विषय हैं अनुमान नहीं । पूर्वपक्षे ब्रह्मे सबं 
अनिश्चित है, सिद्धान्तमें वह निश्चित है ॥ ३ ॥ 
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नादिक्रियान्तरविधानाथ त्व॑ वा। नहि परिनिष्टितवस्तुप्रतिपादनं संभवति; प्रत्यक्षादिविषय- 
त्वात्परिनिष्ठिवस्तुनः; तत्प्रतिपादने च हेयोपादेयरहिते पुरुपार्थाभावात्‌। * अत एव 
“सो५रोदीत्‌! इत्येवमादीनामानर्थवयं मा भूदिति 'विधिना त्वेकवाक्यत्त्रात्स्तुत्यर्थन विधीनां स्युः! . 
( जै० सू० १।२।७ ) इति स्तावकर्वेनाथवत्वसुक्तम्‌ । मन्त्राणां च इपे त्या’ इत्यादीना 
क्रियातत्साधनाभिधायिस्वेन कर्मसमवायित्वमुक्तम्‌। न कचिदपि वेदवाक्यानां विधिः 


अङ्ग हैं, अथवा उपासना आदि अन्य क्रियाओंके विधानके लिए हैं । किन्तु सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन 


तो वेदान्तोंका प्रयोजन ] सम्भव नहीं है, क्योंकि सिद्ध वस्तु प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है और 
हेयोपादेयसे रहित उसके प्रतिपादन करनेमें पुरुषाथं भो नहीं है। इसी कारणसे “सोऽरोदीत्‌ 
( वह्‌ रोया ) इत्यादि वाक्य अनर्थक न हो, इसलिए 'विधिना० ( विधि वाक्योके साथ अर्थवाद 
आदि वाक्योंकी एक वाक्यता है, क्योंकि अथंवाद वाक्य विधेयकी स्तुतिके लिए होते हैं ) इसप्रकार 
स्तुति परक होनेसे सार्थक कहे गए हैं और 'इपे व्वा” ( हे इष ! शाखाओ ) तुझे अन्नके लिए 
काटता हूँ ) इत्यादि मन्त्र क्रिया तथा उसके साघनोंका अमियायी होनेसे कमं सम्वन्धी: कहे गए हैं । 
किसी भी प्रकरणमें विधि वाक्योंके साथ सम्वन्ध प्राप्त किए विना वेद-वाक्योंकी अथवत्ता न देखी गई 
है और न उपपन्न ही है । सिद्ध वस्तुके स्वरूपमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया विषयक 


सत्यानन्दी-दीपिका 


२४ “आम्नायस्य' इस पूवंपक्ष सूत्रसे यह अभिव्यक्त किया जाता है कि विधि, निषेध, अर्थवाद, 


` मन्त्र और नामधेयात्मक समस्त वेद साक्षात्‌ या परम्परासे यज्ञ आदि क्रियाओं तथा उनके उपकरण 


अङ्ोंका प्रतिपादक है, जंसे--'स्वगंकामो यजेत” “दध्ना जुहोति' इत्यादि । “सत्यं ज्ञानमनन्तं अहम! 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? इत्यादि वेदमाग-वेदान्त वाक्य याग आदि क्रियापरक नहीं हूँ, किन्तु सिद्ध 
वस्तु ब्रह्मपरक हैं, अतः वे निप्फल हैं अर्थात्‌ अप्रमाणरूप हैं, ऐसी स्थितिमें ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक 


' . कैसे हो सकता है? 


# 'स्वाध्यायोऽध्येतच्यः? ( अङ्गों सहित स्ववेदका अध्ययन करना चाहिए ) इस अध्ययन 
विधिसे गृहीत वेदान्त-वाक्योंको निष्फल मानना युक्त नहीं है । पू०-यदि वेदान्त-वाक्य साक्षात्‌ क्रिया 
परक नहीं हैं तो क्रियाके अङ्गभूत कर्ता तथा देवताका ज्ञान कराते हुए क्रियाके अङ्ग हो सकते हें। 
जैसे 'तस्वमसि’ इस वाक्यमें ईश्वर वाचक 'तत्‌' पद क्रियाके अङ्ग भूत देवताका और जीव वाचक 
“त्वम्‌? पद याग कर्ताका बोधक है। इसप्रकार 'तत्‌' और 'त्वम्‌' पद देवता और कर्ताको स्तुतिके 
लिए हैं और "विविदिषन्ति? ( जाननेकी इच्छा करें ) आदि श्रुतिवाक्य फलकी स्तुति करते हैं। 
इसतरह वेदान्तवावय कर्ता, देवता तथा फल आदिकी स्तुतिद्वारा क्रियाके अङ्ग होकर सफल होते हैं । 
सि०--परन्तु कमंके प्रकरणमें अपठित वेदान्तवाक्य कर्मके अङ्ग कंसे होंगे 8. पले उपासना 
विधिके अङ्ग होंगे । यद्यपि 'तत्वमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि’ श्रुति प्रतिपादित यह अभेद असत्‌ है, तो भी 
असत्‌ अभेदका अपनेमें आरोपकर अभेदरूपसे उपासना करनी चाहिए । सि०- वेदान्त वाक्योको श्रुति 
प्रतिपांदित सिद्ध वस्तु ब्रह्म परक न मानकर क्रियापरक माननेमें क्या प्रयोजन है ? पू०--प्रयोजन -गह्‌ 
है कि सिद्ध वस्तु वेदढ्वारा जानने योग्य नहीं है, क्योंकि वह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है। 
वेद तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंके अविषय स्वगं आदि फल और उनके साधन भूत यर आदि कर्मोका 
प्रतिपादक है । अज्ञातज्ञापकत्वं (हि ) वेदानां प्रामाण्यम्‌! ( प्रत्यक्ष आदि अमाणोंसे उज्ञात वस्तुका 
ज्ञापकत्व ही वेदोंका वेदत्व-प्रामाण्य है ) यदि वेद ज्ञात ( सिद्ध ) वस्तुका वर्णन करे तो वहू उनवादक 
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होती है, इसलिए कमंमें अपेक्षित कर्ता तथा देवता आदिके स्वरूपका प्रकाशन करनेसे वेदान्त क्रिया | 
विधिके अङ्ग हैं । यदि अन्य प्रकरणके भयसे यह स्वीकार न किया जाय तो भो स्व (वेदान्त) वाक्योंमे . 


कहते हैं-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 


` उपलब्ध उपासना आदि कमं परक हैं । इसलिए ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर | 


मात्र होगा, इससे वेदोंमें प्रामाण्य सिद्ध नहों होगा । इसलिए वदान्त-वाक्योंको सिद्ध वस्तु परकन | 


मानकर कमं अथवा उपासनाकें लिए मानना युक्त है । तात्पर्यं यह है कि हेय तथा उपादेयसे रहित | 
सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन अथवा उसका ज्ञान निष्फल है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता है कि | 
दुःख हेय है, अतः उसकी निवृत्तिके लिए प्रवृत्ति होती है और सुख उपादेय है तो उसकी प्राप्तिके | 


लिए प्रवृत्ति होती है। परन्तु सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्म न हेय है और न उपादेय ही, अतः उसका 


प्रतिपादन निष्फल है । किन्तु याग और उपासना दुःखकी निवृत्ति तथा सुखकी प्राप्तिके साधन हैं, . 


अतः उनका प्रतिपादन सफल है, इसलिए वेदान्तोंको भी उनका ही अङ्ग मानना युक्त है । 


कै यज्ञ आदि अनुष्ठानों में अनुपयोगी वेदान्त वाक्य निष्फल तथा अप्र माणरूप हैं, इसलिए _ 
अप्रमाणरूप वेदान्तवाक्योंसे प्रतिपादित सिद्ध वस्तुका ज्ञान भी निष्फल है । मीमांसा दशनमें पूव । 


पक्ष सूत्रका यदि यही अभिप्राय है तो “सोऽरोदीत्‌? ( वह रोया ) यह वेद वाक्य भी कमं न होनेसे | 
निष्फल होगा ? मीमांसा दशंनमें सिद्धान्ती- जंसे † 'देवेनिरुद्ध: सोऽग्निररोदीत्‌' ( देवोंसे निरुद्ध हुआ | 
अग्नि रोया ) यह वाक्य अश्रुसे उत्पन्न रजतकी निन्दा द्वारा “बहिषि रजत न देयम्‌' ( पुनराधान . 


प्रकरणमें पठित बहियागमें यजमानद्वारा ऋत्विजोंके लिए दक्षिणारूपसे रजत नहीं देना चाहिए ) 


इस सफल निषेध वाक्यका अङ्ग है। वेदोंमें याग आदि क्रियाके अप्रतिपादक तथा सिद्ध वस्तुके | 
प्रतिपादक वाक्य अर्थवाद कहे जाते हैं । वे वेद विहित विधेयाथंकी स्तुतिद्वारा अथवा निषिद्धार्थः | 
की निन्दाद्वारा विधि तथा निषिद्ध क्रियाके अङ्ग होकर सफल होते हैं। अर्थवादके अनन्तर मन्त्रोंका _ 
विचार है--'इपे त्वा' इस सन्त्रमें क्रिया पदके अश्रुत होनेसे 'छिनक्षि' क्रिया पदका अध्याहार । 


किया गया है जिससे शाखाके छदनकी प्रतीति होती है और “इषे त्वा छिनझि' ऐसा मंत्रका स्वरूप सिद्ध 


1 
| 


होता है । 'अभिमूर्धा? इत्यादि मन्तरंमें क्रियाके साधन भूत देवताकी प्रतीति होती है । इस प्रकार । 


श्रुति द्वारा मन्त्रोंका क्रतुमें विनियोग होता है। अब यहाँ सन्देह उत्पन्न होता है कि क्या वे मत्त 


उच्चारण मात्रसे अद्ृष्ट फलको उत्पन्नकर यागके उपकारक होते हैं अथवा इृष्टाथके स्मरणसे उपकारक ' 


होते हैं? यदि मन्त्र इष्ट अथके स्मरण मात्रसे उपकारक हों तो अध्ययन कालमें अवगत सन्ते 


† किसी समय देवासुरसंग्राम होनेपर देवोंने बहुभूल्य वस्तुएँ अग्निको सौपकर कहा- है 
अग्ने ! युद्धमें यदि हम लोगोंका विजय हुआ तो ठीक, नहीं-तो ये सब चस्तुएँ उपयोगी सिद्ध होंगी 
ऐसा कहकर सब देव युद्धाथ चले गये । दूसरी ओर अग्नि लोमवश सब वस्तुएँ लेकर चम्पत हो 


गया, देववश देवगण विजय पाकर उस स्थानमें अग्निको न देख उसकी खोज की उससे सब वस्तुएं | 


छीन लीं, तो अग्नि रोया तब उसकी अश्रघारासे रजत उत्पन्न हुआ । 


। 
। 
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| 
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| तत्तु समन्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद--तत्‌, तु, समन्वयात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पूवं पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। ( तत्‌ ) वह ब्रह्म स्वतन्त्र रूपसे 
वेदान्त वाक्योंद्वारा ही अवगत होता है, ( समन्वयात्‌ ) क्योंकि सम्पूणं वेदान्त वाक्य उसके प्रतिपादनमें 
तात्पयंसे समन्वित है । 

तुशब्दः पूर्वपक्षव्यावृत्त्यथेः। तद्‌ ब्रह्म सच्चं सर्वशक्तिजगदुत्पत्तिस्थितिल्यकारणं 

'तु' शब्द पूवं पक्षके निराकरणके लिए है। सववज्ञ, सवंशक्तिमानु, तथा जगत्‌की उत्पत्ति, ' 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अथंकी स्मृति तो चिन्तन: आदिसे भी सम्मव है। इसलिए मन्त्रोंका उच्चारण अदृष्ट फलको उत्पन्नकर 
उपकारक होता है, यह पूवं पक्ष है । मीमांसासिद्धान्तमे--'अविशिष्टस्तु वाक्याथ? ( जै० सू० 
१।२।४० ) ( लौकिक तथा वैदिक वाक्याथ समान है अर्थात्‌ जैसे लोकमें वाक्य दृष्ट फलरूप अथंवाला 
होता है वैसे ही वेदमें मी वाक्यत्व समान होनेसे मन्त्रोंका दृष्टाथ रूप फल होना चाहिए, इसलिये मन्त्र 
दृष्टाथंक हैं अर्थात्‌ उच्चारणसे प्रत्यक्ष फलवाले अर्थोका ज्ञान कराकर यज्ञके उपकारक होते हैं ) क्योंकि 
जब दृष्ट फलका सम्भव हो तो अदष्टाथंकी कल्पना गौरव मात्र ही है। इसलिए फल विशिष्ट यज्ञ आदि 
अनुष्ठानोंको जिन क्रियाओं ओर उनके साधनोंकी अपेक्षा होती है उनका स्मरण मन्त्रोसे होता है । इस 
प्रकार मन्त्र कमके अङ्ग होते हैं। 'मन्त्रैरेवाथः स्मत॑ब्यः' ( मन्त्रोसे ही अथे ( देवता आदि ) का 
स्मरण करना चाहिए ) इस नियमके अनुसार मन्त्रोंका अहृष्ट फल भी होता है । 

अब प्रसङ्ग वश पदेकवाक्यता तथा वाक्येकवाक्यताका विचार किया जाता है- अर्थंवाद 
वाक्यमें अनेक पद होनेपर भी उन सबका स्तुति अथवा निन्दा एक ही अथं है, इससे अथंवादवाक्योंको 
एक पद कहा गया है, इसलिए स्तुति आदि द्वारा अर्थवादकी विधिके साथ पदैकवाक्यता है । मन्त्र और 


` अङ्गवाक्य स्वार्थका बोध कराके विधि वाक्‍्यमें अन्वित होते हैं, इसलिए विधि वाक्योके साथ वाक्यायं 


ज्ञानद्वारा मन्त्र और अङ्गवाक्यांकी वाक्येकवाक्यता है । सारांश यह है कि जैसे अयंवाद वाक्य सिद्ध ` 
अर्थका ज्ञान कराते हुए विधेयकी स्तुतिद्वारा विधि वावपोके अङ्ग होकर सार्थक होते हैं, वेसे ही वेदान्त 
वाक्य भी सिद्ध ब्रह्म रूप अथंका बोध कराते हुए विधिके अङ्ग होकर ही सार्थक हो सकते हैं अन्यया 
नहीं; इसलिए वेदान्त वाक्योंको सी विधिका अङ्ग मानना चाहिए । 

# सि०- वेदान्त वाक्योंको अन्य विधिका अङ्ग माननेकी अपेक्षा ्रह्ममें ही विधि क्यों न 
मानी जाय? पु०-न च' इत्यादिसे कहते हैं--सिद्ध वस्तुमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया- 
विषयक होती है । सि०-“दघा जुहोति' ( दघिसें होम करे ) यहाँ सिद्ध वस्तु दधिमें विधि क्यों मानी 
गई है ? पू०-र्‍यह विधि यागरूप क्रियाके छिए है, क्योंकि यागरूप क्रिया द्रव्य और देवताके विना 
सिद्ध नहीं हो सकती, इसलिए दधि द्रव्य यागरूप क्रिया सिद्धघथे होनेसे क्रिया ही है । किन्तु ब्रह्म तो 
निष्क्रिय होनेसे साध्य नहीं है, अतः वेदान्त-वाक्य कमंमें अपेक्षित कर्ता, देवता आदिके स्वरूपका 
स्मरण कराते हुए विधिके अङ्ग हो सकते हैं, यह मट्टमत है । अब “अर्थ' इत्यादिसे दूसरे पक्षका 
उल्लेख करते हैं। इसलिए “शाखयोनित्वात्‌ इस तृतीय सुत्रसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक सिद्ध नहीं हो 


. सकता । इस प्रकार आक्षेप संगतिसे पूव पक्ष प्राप्त होनेपर भगवान्‌ भाष्यकार “उच्यते' से सिद्धान्त 
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पक्ष उपस्थित करते हैं । बेदान्त- | 
% इस प्रतु सूत्रकी विशेषता यह है कि इसमें एक ऐसा हेतु दिया गया है जो कि बेदान्त- 


७” 
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वेदान्तशाखादेवावगस्यते। कथम्‌ ? ® समन्वयात्‌ । सर्वेषु हि वेदान्तेषु वाक्यानि तात्प- 
येणेतस्याथस्य प्रतिपादकत्वेन समचुगतानि । 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ ।' “एुकमेवाद्वितीयम्‌' 
( छान्दो० ६।२।१ ) आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌’ ( ऐत० २।१।१।१ ) “तदेतद्घ्रह्मापूचमनपरः 
सनन्तरमवाह्मस्‌'। 'अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः? (बृह० २।५।१९) 'बरह्मवेदमस्टतं पुरस्तात्‌’ (झुण्ड० २।२ 


स्थिति तथा लयका कारण भूत, वह ब्रह्म वेदान्त-राक्योंसे ही अवगत होता है। कंसे? समन्वयसे। क्योंकि 
“सदेव सोम्य० ( हे प्रियदर्शन ! यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) आत्मा 
चा० ( यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र आत्मा ही था ) “तदेतद्‌? ( तत्‌-वह्‌ मायारूप उपाधिसे 
बहुत रूपोंको प्राप्त हुआ जो ब्रह्म है, एतद्‌-यह अपूव, ( कारण रहित ), अनपर ( कायं रहित ), 
अनन्तर ( विजातीय द्रव्यसे रहित ), अबाह्य ( अद्वितीय ) है। यह आत्मा ही सवका अनुभव करने 
चाला ब्रह्म है ) 'बरह्मेचेदम्‌? ( यह अमृत ( अविनाशी ) ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वाक्य सव वेदान्तो 
तात्पयंसे इसी अर्थमें प्रतिपादक रूपसे समनुगत अर्थात्‌ समन्वित हैं। वेदान्त-वाक्योंमें प्राप्त 


सत्यानन्दी-दीपिका 


वावयोंकी सार्थकताको स्पष्ट करता हैं । वह हेतु है 'समन्वय' । सम्पूणं वेदान्त-वावय समन्वित तात्पयंसे | 


सिद्ध वस्तु ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं। अतः वे न तो कर्मके अङ्ग हैं और न उपासनाके ही, वेदान्त- 
वाक्योका मुख्य तात्पयं ब्रह्ममें है। जैसे "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ सत्य, ज्ञान तथा अनन्त इन पदोसे 
एक अखण्ड ब्रह्म ही अवगत होता है । किश्च उपक्रमादि लिङ्ग से भी वेदान्त-वाक्योंका तात्पर्यं अद्वितोय 
ब्रहामे ही सिद्ध होता है । यथा--“उपक्रमोपसंहारवभ्यासोऽपूवंताफलम्‌ । अथंतरादोपपत्ती च सिङ्ग 
' तात्पयनिणये ॥” उपक्रम ( आरम्म ), उपसंहार ( समाप्ति ) इन दोनोंकी एक वाक्यता, अभ्यास 
( पुनः पुनः कथन ), अपूता ( अन्य प्रमाणकी अविषयता ), फल ( मोक्ष), अर्थवाद ( अद्देतकी 
स्तुति या द्वेतकी निन्दा द्योतक वाक्य ), उपपत्ति ( युक्ति ) ये तात्पयंके निर्णायक लिङ्ग हैं। 'सदेव 
सोम्येदमग्न आसीत्‌ ( छान्दो ६।२।१ ) ( उद्दालक- हे सोम्य ! यह सारा जगत्‌ सृष्टिके पूवं सत्‌ 
ही था ) इस श्रुति-वाक्यमें 'एव' शब्द नियमका वाचक है, यह ब्रह्मासे जगतूकी भिन्न सत्ताका निषेध 
करता. है अर्थात्‌ ब्रह्मसे जगत्‌की भिन्न सत्ता नहीं है । 'एकमेवाद्वितीयस्‌? इस वाक्यमें ‘एकम्‌, एव, 
अद्वितीयम्‌' ये तीन पद क्रमशः, सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदका ब्रह्मामें निषेध करते हैं । इस 
प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका उपक्रमकर “एऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌' ( छान्दो ६1८1७ ) ( यह सब आत्म- 
स्वरूप ही है ) इस तरह उपसंहार किया है अर्थात्‌ प्रकरणके आरम्भमें तथा अन्तमें एक अद्वितीय 
ब्रह्मका ही प्रतिपादन दै । अभ्यास--तत्त्वमसि’ ( छान्दो० ६।८।७ ) ( वह तु ही है.) इस वाक्यका 
उपदेश उद्दालकने अपने पूत्र श्वेतकेतुके प्रति नौ वार किया है । यह पुनरुक्ति भी तात्पर्यं निणयमें 
सहायक है । अपूवता--'अन्र वाच किळ सत्‌ सोम्य न निमाळयसेअप्रेव किलेति' (छन्दो० ६।१३।२) 
हे सोम्य ! जैसे नमक जलमें रहता हुआ भी तुमको नहीं दिखाई देता, निश्चित इसी जलमें है, वसे 
ही इस शरीरमें विद्यमान सदृन्रह्मका प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुभव नहीं होता, किन्तु वेदान्त वाकयोसे 
इसी शरीरमें उसका अपरोक्ष हो सकेगा ) तं त्वौपनिषदं पुरुषं पृच्छामि’ ( बृह० ३।९।२६ ) “नावे 
दुविन्मनोते तं बृहन्तम्‌ इत्यादि वाक्यो द्वारा ब्रह्ममें अपूवंता कही गई है अर्थात्‌ ब्रह्म घेदान्तातिरिर्त 
प्रमाणका विषय नहीं है। 


फल--आचायवान्‌ पुरुपो वेद! तस्य तावदेव चिर यावन्न विमोक्ष्येथ संपत्स्य? ( छान्दो० 
६।१४।२ ) ( आचायंवानू पुरुष ही उस प्रत्यगमिन्न ब्रह्मतत्त्को जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
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११) इत्यादीनि। न च तद्गतानां पदानां व्रहास्वरूपविषये निश्चिते समन्वयेऽवगम्यमानेऽ- 
र्थान्तरकल्पना युक्ताः थुतहान्यश्रुतकल्पनाप्रसद्वात्‌। न च तेषां कठंस्वरूपप्रतिपादनपर ता- 
वसीयते, “तत्केन कं पझ्येत्‌' ( बृह २।४।१३ ) इत्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्चुतेः। न 


च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपत्वे5पि प्रत्यक्षादिविषयत्वं ्रह्मणः; 'तत्तमसिः (छान्दो ० ६।८।७) इति 


पदोंका ब्रह्मस्वरूपके विषयमें निश्चित समन्वय जान लेनेपर अन्याथं ( कायंरूप अथं ) की कल्पना 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रुत (श्रुति प्रतिपादितग्रह्म अथंकी हानि और अश्रुत-श्रुति अप्रतिपादित 
यागादि क्रिया ) अर्थको कल्पना करनी पड़ेगी । और इन वाक्योंका कतकि स्वरूप प्रतिपादनमें 
तात्पयं निश्चित नहीं हो सकता । क्योंकि 'तत्केन ० ( ब्रह्म विद्या कालमें कौन कर्ता, किस करणसे 
किस विषयको देखे ) इत्यादि श्रुति क्रिया, कारक और फलका निषेध करती है । सिद्ध वस्तु स्वरूप 
होनेपर मी ब्रह्म प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय नहीं है, क्योंकि तत्वमसि” इस वेदान्त शास्त्रके विना 
्रह्मात्ममाव अवगत नहीं होता । हेयोपादेय रहित होनेसे ब्रह्मका उपदेश निष्फल है, यह जो कहा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उतना हो विलम्ब है जवतक उसका शारीर-रिङ्गशरीर पात नहीं होता ) इसमें ब्रह्मज्ञानका फल 
कहा गया है । अथंवाद--श्वेतकेतुके अभिमान निवृत्तिके लिए पिता उद्दालकने पूछा क्या तुम उसे 
जानते हो थेनाश्रृतं श्रुतं भवत्यमतं मत्रमविज्ञातं विज्ञातमिति’ ( छान्दो० ६।१।३ ) ( जिसके द्वारा 
अश्रुत श्रुत, अमत मत, अविज्ञात विशेष रूपसे ज्ञात हो जाता है ) इत्मादि श्रुति वचन प्रशंसा रूप 
अर्थवाद है। 'मृत्योः स रूध्युमाप्नोति य इह नानेच पझ्यति’ ( कठ० २1१० ) ( जो मनुष्य इस 
अद्देत ब्रह्मामें नानात्व ( भेद-सा ) देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रुति वचन 
निन्दारूप अर्थवाद है । उपपत्ति--“यथा सोम्यैकेन छृत्पिण्डेन सव खृण्मयं विज्ञातं स्यात्‌ वाचारम्भणं 
विकारो नामधेयं शृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ( छा० ६।१।४,७ ) ( हे सोम्य ! जिस प्रकार मृत्तिकाके पिण्ड 
द्वारा सम्पूणं मृण्मय घटादि पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवळ वाणीके आश्रयभूत नाममात्र 
हैं, क्योंकि मृत्तिकामें घटादि नाम और घटादि आकार कल्पित है, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) 
जैसे घटादिकी अपने कारण भूत मृत्तिकासे भिन्न सत्ता नहीं है, वसे ही आकाश आदि प्रपञ्च मी 
कारण ब्रह्मासे भिन्न नहीं है अर्थात्‌ ब्रह्म हो है, यह उपपत्ति है। इस प्रकार प्रत्येक वेदान्तमें कहीं 
तात्पर्यके बोधक सब लिङ्ग और कहीं अलग-अलग देखनेमें आते हैं। भाष्यस्थ 'आदि' पदसे “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि वाक्योंका ग्रहण करना चाहिए । वेदान्त-वाक्योंके तात्पर्यका विषय मले 
ही ब्रह्म हो, परन्तु उनका अर्थ यागादि रूप कायं क्यों न हो? इस शक्छाका “न च' इत्यादि आष्यसे _ 
समाधान करते हैं। 

# यहाँ अथेवाद न्याय भी ठीक नहीं है, क्योंकि अथंवाद वाक्योंका स्वाथंमें तात्पयं नहीं होता । 
इसलिए वे यागादि क्रियाके अङ्गभूत द्रव्य, देवता आदिके स्तुत्यथंक होते हैं। परन्तु “यत्परः शब्दः 
स झब्दाथः? ( जो शब्द जिस अर्थका प्रतिपादक होता है या जिस अर्थमे उसका तात्पयं होता है, वही 
उस शब्दका अथं होता है) इस न्यायसे भी विरोध होता है। इसलिए “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
इन पदोंका तात्पयं ब्रह्ममें है और उनका अथे ब्रह्म ही है। मीमांसकने जो पहले कहा था कि “जसे 
घटादि सिद्ध पदार्थ प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय होनेसे वेदाथं नहीं हैं, वेसे सिद्ध ब्रह्म मो प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका विषय होनेसे वेदका अथं नहीं हो सकता अर्थात्‌ ब्रह्ममें वेदप्रमाण नहीं है। इसपर न च. 


इत्यादिसे कहते हैं । 
# जो.यह कहा गया है कि वेदान्त उपासना परक हैं, क्या उनमें देवता आदिके प्रतिपादक 
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ब्रह्मात्ममावस्य शास्त्रमन्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌ । यत्तु-हेयोपादेयरहितत्वादुपदेशानर्थ- 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेयशन्यत्रह्मात्मतावगमादेव सवे शप्रहाणात्पुरुषार्थसिद्धः । 
देवतादिप्रतिपादनपरस्यतु स्ववाक्यगतोपासनाथ त्वेषपि न कश्चिद्दिरोधः । नतु तथा ब्रह्मण 
डउपासनाविधिरेषत्व॑ संभवति; एकत्वे हेयोपादेयशून्यतया क्रियाकारकादिद्धेतविज्ञानोप- 
मदोपपत्तेः। नह्येकत्वविज्ञानेनोन्मथितस्य द्वेतविज्ञानस्य पुनः संभचोऽस्ति, येनोपासना- 
विधिशोषत्वं ब्रह्मणः प्रतिपद्येत। यद्यप्यन्यत्र वेदवाक्यानां न विधिसंस्पदामन्तरेण प्रमाणत्वं 
हषम्‌; तथाप्यात्मविज्ञानस्य फळपर्येन्तत्वान्न तष्विषयस्य शारूस्य प्रामाण्यं शाक्यं प्रत्या- 
ख्यातुम्‌ । न चानुमानगम्यं शाखप्रामाण्यं, येनान्यच एं निदरानमपेक्ष्येत । तस्मात्सिद्धं 
ब्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वम्‌। # अत्रापरे प्रत्यवतिष्ठन्ते-यद्यपि शास्त्रप्रमाणकं त्रह्म, तथापि 


गया है, वह दोष नहीं है, क्योंकि हेयोपादेय रहित ब्रह्मात्ममावके अवगत होनेसे ही सब कलेशोंकी 


निवृत्ति और परमपुरुषार्थको सिद्धि होती है। यदि देवतादिके प्रतिपादक ( प्राण, पत्चाग्नि आदि ) 
वाक्य वेदान्त वावयगत उपासना परक हों तो भी कोई विरोध नहीं है। परन्तु उसी प्रकार ब्रह्म 
उपासना विधिका अङ्ग नहीं हो सकता । एकत्व ज्ञान हो जानेपर ब्रह्म हेयोपादेय न होनेसे क्रिया, 
कारक आदि द्वेतकविज्ञानका बाध हो सकता है। एकत्व विज्ञानसे निवृत्त हुआ मिथ्या हृतज्ञानका 
फिर सम्भव नहीं है, जिससे कि ब्रह्म उपासना विधिका अंग प्राप्त हो । यद्यपि वेदान्तसे भिन्न स्थलोंमें 
अथवाद आदि वेदवाक्योंकी विधिके साथ सम्बन्धके विना प्रमाणता देखनेमें नहीं आती, तो भी 
आत्मज्ञानको आत्मसाक्षात्कार फल पयंन्त होनेसे ब्रह्म विषयक शास्त्रकी प्रमाणताका खण्डन नहों 
किया जा सकता । शास्त्र प्रामाण्य अनुमानगम्य नहीं है जिसंसे कि वह अन्य स्थलोंमें देखे हुए 
दृष्टान्तोंकी अपेक्षा करे । इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्मशास्त्र प्रमाणक है । इस विषयमें दूसरे (वृत्तिकार) 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राण, पच्चाग्नि आदि वाक्य उपासना परक हैं अथवा सब वेदान्त ? प्रथम पक्ष तो 'देवतादि' से 
अंगीकार करते हैं । परन्तु दुसरा पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि विधि शून्य 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' आदि 
बेदान्तवाक्य अपने अर्थ प्रतिपादन करनेमें सफल हैं, अतः वे उपासना परक नहीं हो सकते । 
किश्च उन वेदान्तवाक्योके अर्थरूप ब्रह्मको उपासनाका अंग ज्ञानसे पूर्व मानते हो अथवा पश्चात्‌ ? 
ज्ञानके पहले अध्यस्त गुणयुक्त ब्रह्म उपासनाका अंग भले हो, परन्तु तत्त्वज्ञानके अनन्तर नहीं, 
इसीको “न तु तथा' इत्यादिसे कहते हैं । “तथा” अर्थात्‌ प्राणादि देवताके समान । 

& 'वायुर्वेक्षेपिष्ठा देवता' ( वायु शीघ्रगामी देवता है) 'सोऽरोदीत्‌? ( वह अग्नि रोया ) 


इत्यादि अर्थवाद वाक्य स्तुति या निन्दा द्वारा ही कमंकाण्डमें विधिसे सम्बद्ध होकर प्रमाणताको प्राप्त . 


होते हैं, अन्यथा नहीं । परन्तु ब्रह्मके यथाथ स्वरूपके प्रतिपादक “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि श्रुति- 


चाक्योंका प्रामाण्य तो किसी प्रकार भी हटाया नहीं जा सकता । “वेदान्तः स्वतः प्रमाणं वेदत्वात ` 


स्वगकामो यजेत इतिवत' वेदान्त वेद होनेसे स्वतः प्रमाण है, जैसे 'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि वेदवाक्य 
होनेसे स्वतः प्रमाण है । इसलिए वेदान्तवाक्योका प्रामाण्य अनुमानके अधीन नहीं है । अतएव उनको 
अपने प्रामाण्यमें किसी दृष्टान्तकी भी अपेक्षा नहीं है । जैसे 'यजेत' इत्यादि विधिवाक्य फलवाले अज्ञात 
याग और स्वर्गादि प्रयोजनके ज्ञापक होनेसे प्रमाणरूप हैं, बैसे ही वेदान्तवाक्य भी पूर्व किसी 
प्रमाणसे अज्ञात जीव ब्रह्मक्य अर्थका ज्ञान करानेसे प्रमाणरूप हैं। इसप्रकार सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य एक 
अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वित हैं, अतः ब्रह्ममें वेदान्त शास्त्र ही प्रमाण है। इसका विशेष विवेचन 
गतिसामान्यात्‌' ( ब्र० सू० १।१।१० ) इस सुत्रमे किया जायगा । 
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प्रतिपत्तिविधिविषयतयैव झास्त्रेण ब्रह्म समर्प्यते । यथा यूपाहवनीयादीन्यळोकिकान्यपि 
विधिरोषतया शास्त्रेण समर्प्यन्ते, तद्वत्‌ । कुत पतत्‌ ? प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाच्छास्रस्य। 
तथा हि-शास्त्रतात्पर्यविद आहुः-# ‘इटो हि तस्याथः कर्मावयोधनम'-(जै० सू० १॥१॥१) इति। 
“चोदनेति क्रियायाः प्रवतं वचनम्‌' । “तस्य ज्ञानसुपदेश:'-जै० सू० १।१।५ ) “तद्भूतानां क्रियार्थन 
पूवं पक्ष करते हैं। यद्यपि ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक ही है, तथापि प्रतिपत्ति ( उपासना ) विधिके विषय- 
रूपसे ही शास्त्र ब्रह्मका वोध कराता है । ज॑से कि यूप, आहवनीय आदि अलौकिक पदार्थका भी 
विधिके अङ्ग रूपसे शास्त्र बोध कराता है । ऐसा क्यों ? शास्त्र प्रवृत्ति तथा निवृत्ति प्रयोजनवाला है । 
इस अथमें शास्त्रके तात्पर्यको जाननेवाले कहते है--'दष्टो हि०' ( कर्मोका ज्ञान कराना ही शास्त्रका 
इष्ट फल है ) और "चोद्नेति०' (क्रियाका प्रवतंक वचन चोदना है) 'तस्य०' (धमंका ज्ञापक अपौरुषेय 
विधि-वाक्य--स्वगकासो यंजेत आदि उपदेश है) 'तद्भृतानां० ( वेदमें सिद्ध अ्थके वाचक पदोंका 
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अ ब्रह्म केवल वेदान्त शास्त्र वेद्य है । यह जानकर वृत्तिकार ( उपवर्षाचायं ) शंका करते हैं 
पुवंपक्षमें उपासनासे मुक्तिरूप फल होता है, वेदान्त सिद्धान्तमें तत्त्रज्ञानसे ही मुक्ति होती है । 
यद्यपि ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण है, तथापि 'आत्मत्यंचोपासीत्‌' यह उपासना विधि है। इस उपासना 
विधिका विषय ब्रह्म है । उपास्य विना उपासना नहीं हो सकती, इसलिए उपासनाका विधिके विषयभूत 
ब्रह्ममें मी अवान्तर तात्पयं है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि वाक्य उस उपास्य ब्रह्म स्वरूपका 
प्रतिपादन करते हैं। -इसका दृष्टान्तसे स्पष्टीकरण करते हैँ- जैसे “यूपे पश्ुुं बध्नाति” ( यज्ञ स्तम्ममें 
पशुको बाँधे ) “आहवनीये जुहोति' ( 1आहवनीय अग्निमें हवन करे ) (इन्द्रं यजेत? ( इन्द्रका यजन 
करे ) इन विधियोंमें यूप आदि क्या है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर “यूपं तक्षति' ( लकड़ीको तक्षण करता 
है ) अर्थात्‌ लकड़ीको छीलकर आठ कोणवाली बनाता है इस प्रकार संस्कृत लकड़ी यूप कही जाती है । 
“अर्निमादधीत' ( अग्निका आधान करे ) इस प्रकार आधानसे संस्कृत अग्नि आहवनीय है। 'वंज्रहस्तः 
पुरन्दरः’ ( जिसके हाथमें वज्र है वह इन्द्र है, इत्यादि वाक्य विधिके शेष भूत अलौकिक ग्रुप आहवनीय, 
इन्द्र आदिका प्रतिपादनकर प्रमाणरूप होते हुँ अन्यथा नहीं । इसी प्रकार 'आत्मेत्यबोपासीत' आदि 
विधि शेष आत्माके 'अयमास्मा ब्रह्म' इत्यादि वाक्य प्रतिपादक हैं, वे भी अलौकिक ब्रह्मात्माका विधिके 
अङ्ग रूपसे वर्णनकर प्रमाणभूत होते हैं। परन्तु उपक्रम-उपसंहारादि लिङ्गोसि वेदान्त शास्त्रका तात्पयं 
ब्रह्ममें ही है तो फिर ब्रह्मको उपासना विधिका अङ्ग क्यों माना जाय? पु०- शास्त्रके तात्पयंका 
निश्चय आप्त वक्ताओंके परम्परा व्यवहारसे होता है । वृद्ध व्यवहारसे यह प्रतीत होता है कि आप्त 
पुरुष श्रोताकी प्रवृत्ति ओर निवृत्तिके उद्देश्यसे शब्दका व्यवहार करते हैं। इसी प्रकार शास्त्रके मी 
प्रवृत्ति और निवृत्ति रूप प्रयोजन हैं। वह भी विधिज्ञान ( कायं ज्ञान ) से उत्पन्न होता है, अतः वेदान्त 
शास्त्रका भी विधिमें ही तात्पयं है, ब्रह्ममें नहीं, इसलिए ब्रह्मको मो विधिका अङ्ग मानना चाहिए । इस 
विषयमे वृद्धोंकी भी सम्मति है। | 

# 'दृष्टो हि तस्याथः? यह शबर स्वामीकी सम्मति दै । 'यजेत, जुहोति इत्यादि वाक्य चोदना 


ज्युको Ft पिता बै गाहपत्योऽग्निर्माताऽग्निदक्षिणःस्टतः । गुरुराहवनीयस्तु साग्निन्नेता गरीयसो' 
(-मनु० ९२३१ ) ( पिता गाहंपत्य अग्नि है, माता दक्षिण अग्नि है, गुरु आहवनीय अग्नि है । ये 
तीन अग्नि सर्वश्रेष्ठ हैं । गृहस्थके घरमें जो हवन आदिके लिए नित्य अग्नि रहता हे बह गाहपत्य 
है। इससे अन्य अग्नि ग्रहण किये जाते हैं। 'गाहंपत्यादाहवनीयं ज्वलन्तसुद्रेत' (आश्व० श्रौ० २1२) 
गाहंपत्यसे आहवनीयको जलता हुआ लावे । ) | 


प्छ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरमाष्यं [०१ पा०१ 


समाञ्नायः'- (जै०सू० १।१।२५) 'आश्नायस्य क्रियाथस्वादानर्थक्यमतदर्थानास्‌-' (जै० सू० १।२।१) 
इति च। अतः पुरुषं कचि द्विपयषिरोषे प्रवतंयत्कुतश्चिदविषयविरोषाक्षिचतेयञ्चार्थचच्छासतरम्‌ 
तच्छेषतया चान्यदुपथुक्तम्‌। तत्सामान्याद्वे दान्तानामपि तथेवार्थवस्वं स्यात्‌ । * सति च 
विधिपरत्वे यथा स्वर्गादिकामस्यार्निहोजादिसाधनं विधीयत एवमस्रतत्वकामस्य ब्रह्मः 
ज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌। नन्बिह जिज्ञास्यवैलक्षण्यसुक्तं कर्मकाण्डे भव्यो धमो जिज्ञास्यः 
इह' तु भूतं नित्यनिर्वत्तं प्रह्म जिज्ञास्यमिति; तत्र धर्मज्ञानफलाद दुष्टानापेक्षाड्विक्षणं 
्रह्मशानफलं भवितुमर्हति । नाहत्येवं भवितुम्‌; कार्यविधिप्रयुक्तस्येच बरह्मणः प्रतिपाद्यः 
मानत्वात्‌ । आत्मा वा अरे द्रष्टब्यः' ( बृह० २।४।५ ) इति । 'य आत्माऽपहतपाप्मा’, 
क्रिया वाचक पदोंके साथ उच्चारण करना चाहिए ) 'आन्नायस्य०' ( वेद क्रियार्थक है, अत क्रियासे 
भिन्न सिद्ध अथे प्रतिपादक वेद-वाक्य निष्फल हैं ) इसलिए पुरुषको किसी एक विषये प्रवृत्त करता 
. हुआ और किसी एक विषय विशेषसे निवृत्त करता हुआ शास्त्र सार्थक होता है और दूसरे वाक्य 
इसके अंगभूत होकर उपयुक्त होते हैं। उनके साथ समानता होनेसे वेदान्त वाक्य भी उसी प्रकार 
सार्थक होते हैं। यदि [ वेदान्त-वाक्य ] विधिपरक हों तो जैसे स्वगं आदि कामना वाले पुरुषके लिए 
अग्निहोत्र आदि साधनोंका विधान है, वसे ही अमृतत्वकी कामना करनेवालेके लिए भी ब्रह्माज्ञानका 
विधान किया जाता है, ऐसा मानना युक्त है। यदि कहो कि यहाँ जिज्ञास्यका वे लक्षण्य (भेद) कहा गया 
है, कमंकाण्डमें साध्य धमं जिज्ञास्य है ओर ज्ञानकाण्डमें तो नित्य निवृत्त, सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है। 
उनमें अनुष्ठानकी अपेक्षा रखनेवाले धमंज्ञानके फलसे ब्रह्मज्ञानका फल विलक्षण होना चाहिए।. 
ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि कमंविधिसे प्रयुक्त होकर ही ब्रह्म प्रतिपाद्यमान है । 'आत्मा०' ( याज्ञ- 
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कहलाते हैं। क्रिया, कायं, कमं, नियोग, विधि, घमं और अपूव इन सबका एक ही अर्थ है । कहीं 
तो शास्त्र पुरुपको सुखके साधनें प्रवृत्त करता हुआ सफल होता है, जैसे “ज्योतिष्टोमेन स्वगेकामो यजेत 
और कहीं दु:खके साधन सुरापान, हिंसा आदिसे पुरुषको निवृत्त करता हुआ सार्थक होता है, जैसे “सुरां 
न पिबेत? इसलिए विधि, निषेधात्मक वाक्य ही शास्त्र है । उससे भिन्न अर्थवाद आदि वाक्य विधि 
तथा निषेध वाक्योंके अङ्ग होकर साथंक होते हैं । अतः कमंशास्त्रके समान वेदान्तशास्त्र भी शास्त्र है, 
इस कारण वेदान्त मी क्रियाथंक होकर सार्थक हो सकता है । परन्तु यज्ञादि क्रियाओंके समान वेदान्तमें 
अधिकारी और विधेय देखनेमें नहीं आते तो वेदान्तसे कार्यका ज्ञान कैसे होगा ? “सति च' आदिसे 
समाधान करते हैं । 

# पूर्वपक्षी --'सति विधिपरत्वे' इस माष्यसे अधिकारी और विधेय सिद्ध करता है, जैसे 
“स्वगकामो यजेत' यहाँ स्वगंकी कामनावाळा पुरुष अधिकारी है और उनके लिए अग्निहोत्रादि विधेय हैं। 
इसी प्रकार “ब्रह्ममावकासो ब्रह्मचदुनं कुर्यात्‌? (ब्रह्ममावकी कामनावाला ब्रह्मज्ञान प्राप्त करे) “मोक्षकाम 
आत्मानझुपासीत' ( प्रमाकर-मोक्षको कामनावाला आत्माकी उपासना करे ) अर्थात्‌ “आत्मो- 
पासनेन मोक्षजनकं अदष्टं सम्पादयेत्‌ अथवा 'आत्मोपासनजन्यादप्टेन भोक्षं मावयेत' ( आत्मो- 
पासनासे मोक्ष जनक अद्ृष्ट संपादन करे अथवा आत्मोपासनजन्य अदृष्टसे मोक्षको भावना करे ) 
अर्थात्‌ यहाँ अमृतत्वकी कामना करनेवाला पुरुष अधिकारी है और उस फलको प्राप्तिका साधन 
ब्रह्मज्ञान विघेय है । परन्तु 'अथातो धमंजिज्ञासा' तथा 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इन दोनों सूत्रोंशी 
आचार्यों द्वारा पृथक्‌ रचनासे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मज्ञान नित्य फलवाला होनेसे कमंकी तरह 
विघय नहीं है । 


अधि० ४ सू० ४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५५ 


सो$न्वेएव्यः स विजिज्ञासितब्यः’ ( छान्दो० ८।७।१ ) 'आत्मेत्येवोपासीत' ( बु० १।४।७ ) आत्मान- 
सेव लोकसुपासीत' ( द्ृ० १।४।१५ ) 'ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति? ( मुण्ड० २।२॥९ ) इत्यादिविधानेयु 
सत्छु-'कोऽसावात्मा, कि तदूत्रह्म १ इत्याकाज्लायां तत्स्वरूपसमपंणेन सर्व वेदान्ता 
उपयुक्ताः-'नित्यः सवशः सवंगतो नित्यतृप्तो नित्यञ्च॒दधबुद्धमुक्तस्वमावो विज्ञानमानन्दं ब्रह्म 
इत्येचसादयः । * तडुपासनाञ्च शासतरदष्टोऽदष्टो मोक्षः फलं भविष्यतीति । कतंब्यविध्यन- 
ठुप्रचेशे चस्तुमात्रकथने हानोपावानासंभवात्‌ सप्तद्वीपा वसुमती’, “राजासौ गच्छति’ 
इत्यादिवाक्यवद्वे दान्तवाक्यानामानथक्यमेव स्यात्‌ । ननु चस्तुमात्रकथनेऽपि 'रजञरियं 
नायं सप: इत्यादौ भ्रान्तिजनितभीतिनिवतंनेनाथवत्त्वं दए, तथेहाप्यसंसार्यात्मवस्तुकथ- 
नेन संसारित्व भ्रान्तिनिवतंनेनाथचच्वं स्यात्‌। स्यादेतदेवम्‌, यदि रज्ञुस्वरूपथ्ववण इच सर्प 
शन्तिः, संसारित्वश्रान्तिःह्स्वरूपश्चबणमात्रेण निवतँत, न तु निवतेतेः श्र॒तब्रह्मणोऽपि 
यथापूर्व सुखदुःखादिसंसारिधमेद्‌ शनात्‌, श्रोतव्यो मन्तब्यो निदिभ्यासितब्यःः (बृह० २1४1५) 


इति च श्रवणोत्तरकालयोमेनननिविध्यासनयोविधिदशनात्‌। तस्मात्प्रतिपत्तिविधिविषयः 


वल्क्य- हे मैत्रेयी ! आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) 'य आत्मा०' ( आत्मा पापरहित है वह 
खोज करने योग्य है उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) 'आत्मेत्ये०? ( आत्मा है ऐसी उपासना करे ) 
“आत्मानमेव ०' ( ज्ञानस्वरूप आत्माकी उपासना करे ) 'ब्रह्मवेदू०' ( ब्रह्माको जानेवाला ब्रह्म ही 
होता है ) इत्यादि विधानोंके होनेपर 'वह आत्मा कौन है ? वह ब्रह्म क्या है ?' ऐसी आकांक्षा होनेपर 
्रह्मके स्वरुपका बोघ करानेके लिए "नित्यः सवज्ञः सवंगतः०' ( नित्य सवंज्ञ और संगत नित्यतृप्त 
है ) 'नित्यशुरू ० (ब्रह्म नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है) “विज्ञानं०' (ब्रह्म विज्ञान ओर आनन्द स्वरूप 
है ) इत्यादि वेदान्त वाक्य उपयुक्त होते हैं। उस ब्रह्मकी उपासनासे शास्त्र अवगत अदृष्ट मोक्षरूप फल 
होगा । यदि वेदान्त-वाक्य कतव्य विधिके साथ असम्बद्ध होकर वस्तुमात्रका कथन करनेवाले हों तो हानो- 
पादानका असंभव होनेसे “सप्तद्वीपा वसुमती? ( सात द्वीपावछी पृथ्वी है) यह राजा जाता है' इत्यादि 
वाक्योंके समान वेदान्त-वाक्य प्रयोजन रहित हो जायगे। परन्तु “यह रज्जु है सपं नहीं है” इत्यादि वस्तु 
मात्रके कथनमें मी आन्तिसे जनित भयकी निवृत्ति द्वारा अथंवत्ता (सार्थकता) देखी गई है । उसी प्रकार 
यहाँ प्रसंगमें मी असंसारी आत्मवस्तुके कथनसे संसारित्व भ्रान्तिकी निवृत्ति द्वारा साथकता होगी । ऐसा 
तमी हो सकता है जब कि रज्जु-रूप वस्तुके श्रवणसे जसे सप-भान्ति निवृत्त हो जाती है, वसे ही ब्रह्मः 
स्वरूपके श्रवणमात्रसे श्रोताकी संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त हो । परन्तु वह निवृत्त नहीं होती, क्योंकि 
ग्रह्मका श्रवण करनेवाले व्यक्तिमें भी पूवके समान सुख-दुःखादि संसारिधमं देखनेमें आते हैं । 
अतएव 'श्रोतव्यो०' (आत्मा श्रोतव्य, मन्तव्य और निदिष्यासितव्य है) इस प्रकार श्रवणके उत्तरकाळके 
मनन और निदिष्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इसलिए यह स्वीकार करना चाहिए कि उपासना 


सत्यानन्द -दीपिका. 


# यदि ज्ञानसे मुक्ति होती तो श्रवणसे उत्पन्न ज्ञानके अनन्तर मनन ओर निदिष्यासनका 
विधान न होता । प्रत्यक्ष अनुमव और मननादिके विधानसे यह सिद्ध. होता है कि वेदान्तोके श्रवण 
मात्रसे मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रह्मकी उपासनासे होता है । प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप फलके प्रतिपादक 
वाक्य ही शास्त्र कहलाते हैं। परन्तु सिद्ध अथं ब्रह्मके प्रतिपादक वेदान्त वाक्य प्रवृत्ति निवृत्ति रहित 


होनेसे तथा श्रवणानन्तर मनतादिकी विधि होनेसे उपासना विधिके अङ्ग हैं। उपासना भी एक | 


प्रकारसे कमं है, अतः कमं रूपसे ही शास्त्र ब्रह्ममें प्रमाण है । यह पुचंपक्षीका अभिप्राय है । 


षद प्रह्यसूज्न-शाइरसाष्य [ अ० १ पाद १ 


तयैच शास््रप्रमाणकं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यमिति । ® अत्रासिघीयते-न; कमे घरह्मविद्याफल्यो- 
बैलक्षण्यात्‌ । शारीरं वाचिकं मानसं च कमे श्रुतिस्सृतिसिद्धं धर्माख्यं, यद्विषया जिशासा 
"अथातो धर्म-जिज्ञासा' (जै० सू ० १।१।१) इति सूत्रिता; अधमो ऽपि हिंसादिः प्रतिषेधचोदनाल- 
क्षणन्वाजिज्ञास्यः परिहाराय । तयोश्जोदनालक्षणयोरर्थानर्थयो्माथमेयोः फले प्रत्यक्ष 
सुखदुःखे शरीरवाङमनोभिरेवोपशुज्यमाने विषययेन्द्रियसंयोगजन्ये ब्रह्मादि षु स्थावरा- 
न्तेषु प्रसिद्ध । ७ मचुष्यत्वादारभ्य ब्रह्मान्तेषु देहवत्सु सुखतारतम्यमञुश्र्यते ततश्च तद्धे- 
तोर्धमैस्य तारतम्यं गम्यते । धर्मतारतस्यादधिकारितारतस्यम्‌। प्रसिद्ध चाथित्वसाम- 
्यादिकृतमधिकारितारतस्यम्‌। तथा च यागाद्यनुष्टायिलामेव विद्यासमाधिविरोषादुत्तरेण 
पथा गमनं, केवले रिष्टापूतेद त्तसाधने्ूभादिक्रमेण दक्षिणेन पथा गमनं, तापि सुखतार- 


विधिका विषय होनेसे ही ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है । इसके उत्तरमें सिद्धान्ती कहते हैं ऐसा नहीं है, 


क्योंकि कर्म और ब्रह्मविद्याके फलमें वे लक्षप्य है । कायिक, वाचिक और मानसिक कमं श्रुति और 
स्मृतिमें धमं नामसे प्रसिद्ध हैं । जिस विषयक जिज्ञासा “अथातो धमंजिज्ञासा' ( वेदाध्ययनके अनन्तर 
धमकी जिज्ञासा करनी चाहिए । इस सूत्रमें प्रतिपादित है। इसके साथ ही परिहारके उद्देश्यसे वणित 
प्रतिषेध चोदनात्मक होनेसे हिसा आदि रूप अधमं भी जिज्ञास्य है। और इस घोदनात्मक अथं और 
अनथंरूप धर्माधमंका शरीर, वाणो और मन हारा उपभुज्यमान तथा विषयेन्द्रिय संयोगसे जन्य 
प्रत्यक्ष सुख-दुःखरूप फल ब्रह्मादिसे लेकर स्थावर पर्यन्त सबमे प्रसिद्ध ही है। मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा 
पर्यन्त समी शरीर धारियोंमें सुखका तारतम्य श्रुति कहती है । उससे सुखके साधनभूत धमका तारतम्य 
ज्ञात होता है । धमंके तारतम्यसे अधिकारीका तारतम्य अवगत होता है। किच फल कामना एवं द्रव्य- 
रूप साम्यं आदि कारणोसे तो अधिकारीका तारतम्य प्रसिद्ध है। ओर इस प्रकार यागादि अनुष्ठान 
करनेवाले लोग ही उपासना रूप समाधि विशेषके बलसे उत्तर मागंसे जाते हैं, तथा केवल इष्ट, पूतं 
और दत्त रूप साधनोंसे सम्पन्न पुरुष धूमादि क्रमसे दक्षिण मागके द्वारा जाते हैं । वहाँ भी सुखका 
तारतम्य और इसके साधंनोंका तारतम्य यह सब 'यावत्संपातमुषित्वा० ( वहाँ कर्मोका क्षय होने तक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'मोक्षकामो ब्रह्मवेदनं कुर्यात्‌' इस प्रकार जो मुमुक्ष अधिकारीके लिए ब्रह्मज्ञान विधेय 
कहा गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्मस्वरूप नित्य मोक्ष उपासना आदि किसी विधिसे जन्य 
नहीं है । कर्मोपासनादिका फल जन्य होनेसे अनित्य है । इस प्रकार दोनोंमें वैलक्षण्य है। किच 


'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि विधि वाक्योसे जैसे धमं जिज्ञास्य है, वैसे “मा हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि’ इत्यादि ` | 


निपेत्रात्मक वाक्योसि अधमं मी जिज्ञास्य है । इस प्रकार विधि तथा निषिद्ध वाक्‍्योंसे धमं और अधमं 
का समानरूपसे ज्ञान होता है । धमंका फल सुख और अधमंका फल दुःख ब्रह्मासे लेकर स्थावर पर्यन्त 
सब प्राणियोंमें प्रसिद्ध है । 

% धं तथा उपासना जन्य सुखका तारतम्य इस प्रकार है। सवं प्रथम मानवीय स्तरके 
पूणं आनंदको श्रुति दिखलाती है--'सैषानन्द्स्य मीमांसा अवति । युवास्यात्साधु युवाध्यायक आशिष्ट 
दढिछो ब्रळिष्टस्तस्ययं पृथिवी सर्वा वित्तस्य पूर्णा स्यात्‌ । स एको मानुष आनन्दः’ ( तै० २।८।१ ) 
` अब यह [ ब्रह्मके ] आनन्दकी मीमांसा है--साधु स्वमाव वाला नवयुवक, वेद पढ़ा हुआ, अत्यन्त 
आच्चावानु, अत्यन्त दृढ और बलिष्ठ हो, एवं उसकी यह धन धान्यसे पूर्ण पृथिवी मी हो अर्थात्‌ 
वह सम्पूर्ण पृथ्वी मण्डलका एकमात्र छत्रपति हो उसका जो आनंद है वह एक मानुष आनन्द है वह 
आनन्द मनुष्यलोकमें मानवीय स्तरका पूर्ण आनन्द कहा जाता है । मनुष्य, मनुष्य गन्यवं, देव गन्थव, 


ct: 0“: cmb म मी 


अधि० ४ रू० ४ ] भाषान्ुुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित प्७ 


तस्यं तत्साधनतारतम्यं च शारसतरात्‌ “यावत्संपातमुषित्वा’ ( छान्दो० ५।१०।५ ) इत्यस्माद्‌ 
य | सा सजा नया सुखलवश्चोदनालक्षणधमंसाध्य एवेति 
शस्यते तारतम्येन चतेमानः । तथोध्वंगतेष्य दुः - 
ग्वे त घोगतेचु चच देहवत्सु दुःखतारतम्यद्‌रानात्तः 
धचोदनाछक्षणस्य तदनुष्ठायिनां च तारतम्यं गम्यते । एवमविद्यादि- 


रहकर वे फिर इसी मागसे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं) इस शास्त्रसे स्पष्ट अवगत 


होता हवै । इस प्रकार मनुष्य आदिसे लेकर नारकीय एवं स्थावर पर्यन्त जीवोंमें तारतम्यसे वर्तमान 
सुखलव चोदनात्मक धमंसे ही जन्य ज्ञात होता है। इसी प्रकार ऊध्वंगत तथा अधोगत देहधारी 
जीवोंमें दुःखका तारतम्य देखनेसे उसके हेतु भूत प्रतिपेथ चोदनात्मक (प्रतिषेध प्रवर्तक 
वाक्योसे वोधित ) अधमंका और उसके अनुष्ठान करनेवालोंका तारतम्य ज्ञात होता है। एवं 
अविद्या आदि दोष विशिष्ट जीवोंके धमं और अधमंके तारतम्यसे शरीर ग्रहण पूर्वक सुख 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अग्निस्वात्‌ आदि पितर, आजानदेव, कमंदेव, देव, इन्द्र, वृहस्पति, प्रजापति पर्यन्त पूं पूवे उत्तरोत्तर 
सौ गुना आनन्द प्राप्त होता है । 'ते ये शतं प्रजापतेरानन्दः । स एको ब्रह्मण आनन्दः श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्य' ( तै० २1८४ ) ( प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं वही ब्रह्मीका एक आनन्द है और 
वह अकामहत ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रियो मी प्राप्त है ) इस प्रकार मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त आनन्दका 
तारतम्य श्रुतिमें कहा गया है । मोक्ष फल तो नित्य निरतिशय आनन्द स्वरूप एक हैं और मोक्षका 
साधन तत्त्वज्ञान भी एक ही है। इस प्रकार कमं और विद्याके फलोमें महानु अन्तर है । मोक्षका 
साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी भी एक ही प्रकारका है । किन्तु कमं अनेक, उनके फल अनेक तो 
स्वभावतः उसके अधिकारी मी अनेक हैं। किश्च याग तथा पच्चारिने विद्याके उपासक अचि मागंद्वारा 
ब्रह्मलोकको जाते हैं । कल्पपयंन्त फिर इस मानव लोकको प्राप्त नहीं होते । 
'अझ्निहोत्रं तपस्सत्यं वेदानां चानुपालनम्‌ । आतिथ्यं चैञवदेवं च इष्टमित्यभिधीयते ॥१॥ 
चापीकूपतडागादिदेवतायतनानि च।  अन्नप्रदानमारासः पूतमित्यमिधीयते ॥२॥ 
दारणागतसंत्राणं भूतानां चाप्यर्हिसनम्‌। बहिवेंदि च यद्दानं दत्तमित्यमिधीयते ॥३॥ 

( अग्निहोत्र, तप, सत्य, वेदोंका संरक्षण, अतिथि सत्कार और वेश्वदेव 'इष्ट कहलाता है। 
बावडी, कुआँ, तालाब, देवालय और बाग बनवाना तथा अन्नदान करना 'पूत' कहलाता है । शरणा- 
गतकी रक्षा करना, प्राणियोंको पीड़ा न पहुँचाना और वेदीके बाहर दान देना 'दत्त' कहलाता है ) 
इत्यादि कर्मका कर्ता देह त्यागके अनन्तर “घूमो रात्रिस्तथा कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । तत्र 
चान्द्रमसं ज्योतियोंगी प्राप्य निवतते” ( गी० ८।२५ ) ( धूम आदि मागं द्वारा घूमसे रात्रि, कृष्ण- 
पक्ष, दक्षणायन, षण्मास, पितृलोक, आकाशसे चन्द्रलोकको प्राप्त होता है ) इस प्रकार मनुष्य लोकसे 
ऊपर-ऊपर्‌ लोकोंमें गये जीवोंमें सुखका उत्तरोत्तर उत्कर्ष दिखलाकर अब इससे निम्नतर लोकोंमें गये 
जीवोंमें सुखका तारतम्य तथा” इत्यादिसे कहते हैं । 

# जैसे मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त तारतम्यसे वर्तमान सुख धर्मके तारतम्यसे है, बसे मनुष्यसे 
लेकर नरक पर्यन्त तारतम्यसे वर्तमान सुख भी धमंसे ही है! विषयेन्द्रिय जन्य सुख तो नारकीय 
जीवोंकों भी उपलब्ध है । अब 'तथोध्दम्‌ इत्यादि माष्यसे दुःख, उसका हेतु ओर उसके अनुष्ठान 
करनेवालोंका भेद कहते हैं । अब द्विविध कमं फलोंका उपसंहार करते हैं--अविद्या, अस्मिता 


( अहंकार ), राग, द्रेष और अभिनिवेश ( मुत्युभय ) क्षादि दोष युक्त जीव घमं और अघमंके 


८ 


५८ त्रहासज--शाङ्करआष्य [. अ०१पा०१ | 


दोषवतां धर्माधमंतारतस्यन्रिमित्तं शरीरोपादानपूर्वक छुखदुःखतारतस्यमनित्यं संसार. | 
रूपं थ्रुतिस्सृतिन्यायप्रसिद्धम्‌ । तथा च श्रुतिः--न ह वै सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपह. | 
तिरस्ति' ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति यथावणितं संसाररूपमनुचदंति । # 'अशरीरं वाव सन्तं | 
न प्रियाप्रिये स्पृशतः ( छान्दो० ८1१२1१ ) इति प्रियाप्रियस्पशनप्रतिषेधाह्योदनालक्षणघर्त- ' 


कार्यत्वं मोक्षाख्यस्याशरीरत्वस्य प्रतिषिध्यत इति गम्यते। धर्मकार्यत्वे हि प्रियाप्रियस्पश- 
नप्रतिषेघो नोपपद्यते। अशारीरत्वमेच धर्मकार्यमिति चेन्न; तस्य स्वाभाचिकत्वात्‌। ‘अशरीर 
शरीरेष्वनवस्थेप्ववस्थितस्‌ । महान्तं विझुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति' (काउ० १।२।२१) “अप्राणो 
ह्यमनाः छुञ्जः' (सुण्ड० २।१।२) “असङ्गो ह्ययं पुरुषः ( बृह० ४।३।१५ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । अत 


एवानुष्ठेयकर्मफलविलक्षणं मोक्षास्यमशारीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ । # तत्र किचित्परिणा- | 


मिनित्यं यस्मिम्विक्रियमाणेऽपि तदेवेदमिति बुद्धिनं विहभ्यते; यथा पृथिव्यादिजगच्चि्य- 


सशरीरस्य०' ( निस्सन्देह उस सशरीर आत्माके सुख दुःखका विनाश नहीं होता ) यह श्रुति यथावर्णित | 
संसाररूपका अनुवाद करती है । 'अशरीरं वाव०' ( देहादि अभिमान रहित आत्माको मिथ्या देह . 
सम्बन्धी सुख-दुःख स्पशं नहीं करते ) इस श्रृतिसे प्रिथ और अप्रिय सम्वन्धके प्रतिषेधसे मोक्ष नामक | 


शरीर रहित अवस्था चोदनात्मक धमंका कायं है इसका प्रतिषेध किया गया है, ऐसा अवगत होता है। 
मोक्षको धमका कायं मानें तो उसमें प्रियाप्रिय स्पशंका प्रतिषेध अनुपपन्न है । यदि कहो कि अशरीरत्व 
ही धमंका कायं हो तो यह युक्त नहीं है” क्योंकि 'अशरीरं०? ( जो देवादि शरीरोमें शरीर रहित तथा 
अनित्योमें नित्य स्वरूप है, उस महान्‌ और सवं व्यापक आत्माको [ मैं ब्रह्म हँ ] जानकर विद्वानु शोक 


नहीं करता ) 'अप्राणो०' ( प्राण रहित, मन रहित, शुद्ध है ) 'असङ्गो०? ( यह पुरुष असङ्ग है) | 
इत्यादि श्रुतियोंसे ज्ञात होता है कि अशरीरत्व उसका स्वमाव है । अतएव अनुष्ठेय कमंफलसे विलक्षण | 
मोक्ष नामक अशरीरत्व नित्य है, यह सिद्ध हुआ। [ नित्य भी दो प्रकारका होता है परिणामी । 
नित्य तथा पारमार्थिक नित्य ] इन दोनोंमें परिणामी नित्य वह है जिसके विकृत होनेपर मी 'वही | 


यह है. ऐसी प्रतिज्ञारूप बुद्धिका नाश नहीं होता । जगत्को नित्य माननेवालोंके मतमें जैसे पृथ्वी 
आदि परिणामी नित्य हैं। और सांख्योंके मतमें जैसे गुण परिणामी नित्य हैं । परन्तु यह ( ब्रह्म) 
सत्यानन्दी-दीपिका 


तारतम्यसे शरीर ग्रहण द्वारा अनित्य संसारको प्राप्त कर सुख दुःखका अनुभव करता है । 'तस्मि- 


न्यावत्संपातं' इत्यादि श्रुति, “क्षीणे पुण्ये सत्यलोकं विशन्ति’ इत्यादि स्मृति और कारणके नाइसे | 
कायंका नाश होता है, जैसे वृक्षके नाशसे फल, छायांदिका नाश होता है, वैसे धर्माधमंके नाश होनेसे | 


तज्जन्य शरीर और शरीरद्वारा भोग्य सुख दुःख आदिका भी नाश हो जाता है, इत्यादि न्यायमें प्रसिद्ध | 


1 


है । किन्तु मोक्ष नित्य, निरतिशय, अतीन्द्रिय और शोकादिसे रहित है, अतः वह कर्मका फल नहीं | 


है। क 'यत्सत्त्वे यत्सत्त्वं यदमावे यदमावः' यह अन्वय-व्यतिरेक है अर्थात्‌ शरीर आदि अनातमा- 
भिमान हो तो सुखदुःखादि हों, शरीर आदि अनात्माभिमान न हो तो सुख दुःखादि भी न हों, यह 


अभिप्राय श्रृतिमें प्रतिपादित है । आत्मरूप मोक्ष नित्य होनेपर मी परिणामी होनेके कारण धमका | 


कायं हो सकता है, ऐसी शङ्काके होनेपर 'तत्र' इत्यादिसे नित्यका भेद दिखलाते हैं । 


ॐ जो परिणामी और नित्य हो वह परिणामी नित्य कहलाता है । पूवं रूपका परित्याग कर | 


दुसरे रूपको प्राप्त करनेका नाम परिणाम है । जैसे पृथ्वी किसी समय घास, वृक्षादि अवस्थाको प्राप्त 


| 
| 
1 
| 
| 
| 
| 


| 


अधि० ४ सु०४ ] सापाजुवाद-स्कथानन्दी-दीपिकासद्दित ५९, 


वत्सवंव्यापि, सर्वविक्रियारद्ितम 9 निनयत मम निरययचम्‌ ५ स्वयञ्ज्योतिः स्त्रभावम्‌ । 
यत्र धर्माधमौ सह कार्यण काळत्रयञ्च नोपाचनंतें। तदेतद्ारीरत्वं मोक्षाख्यम्‌ । अन्यत्र 
घर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मास्कृताकूनात. । अन्यत्र भूताच मन्यात्च' (कड० २।१४) इत्यादिञ्चतिभ्यः । 
अतरुतदूघह् यस्येयं जिज्ञासा प्रम्तुता, तत्रदि कर्तव्यशपत्वेनोपदिश्येत, तेन च कतंव्येन 
साध्यदचेन्मोक्षो 5 भ्युपगम्येत, अनित्य एव स्यात । तत्रेचं सति यथोक्तकर्मेफलेष्वेव तारः 
तम्यावस्थितेष्वनित्येपु कश्चिदतिशयो मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यश्च मोक्षः सर्वेमोश्षवा- 
दिभिरभ्युपगम्यते, अतो न कतंव्यशेपत्वेन ब्रह्मोपदेशो युक्तः। अघि च ढा वेद महोत्र मवति' 


PS र स्स्स 
तो पारमार्थिक, कूटस्थ, नित्य, आकाशके समान सवंव्यापकं, समी विक्रियाओंसे रहित, नित्य तृप्त, 


निरवयव और स्वयं प्रकाश स्वरूप है । जिस परमात्मामें धर्माधमं, सुख दु:ख रूप कायके साथ तीनों 
कालोंमें भी सम्बन्ध नहीं रख सकते । 'अन्यत्र धर्माद्‌०' ( जो धर्माध, कायं कारण, भूत भविष्यत्से 
भिन्न है ) इत्यादि श्रुतियोसे सिद्ध मोक्ष नामक अद्यरीरत्व है। इसलिए कमंफलसे विलक्षण होनेके 
कारण वह अशरीर मोक्ष ब्रह्म है जिसकी यह जिज्ञासा प्रस्तुत है । यदि वह (ब्रह्म ) कायंके अङ्ग रूपसे 
उपदिष्ट हो और उस कायंसे मोक्ष साध्य स्वीकृत किया जाय तो वह अनित्य ही होगा । मोक्षके 
अनित्य सिद्ध होनेपर तारतम्य ( न्यूनाधिक ) से वतंमान यथोक्त अनित्य कमंफलोमेंसे कोई अतिशय 
मोक्ष है ऐसा मानना पड़ेगा । परन्तु सव मोक्षवादी यह स्वीकार करते हैं कि मोक्ष नित्य है। इस 
कारण कार्यके अङ्गरूपसे ब्रह्मका उपदेश युक्त नहीं है । ओर “ब्रह्म वेद०' ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म 


सत्यानन्दी-दीपिका 


होकर पुनः उनके विनाश होनेपर मृत्तिका आदिकी अवस्था प्राप्त करती है । उत्पत्ति और विनाश 
दोनों अवस्थाओंमें 'पृथ्वी है' ऐसी बुद्धि बनी रहती है, इसलिए पृथ्वो परिणामी नित्य है । इसी प्रकार 
प्रायः सब द्रव्य पदार्थ परिणामी नित्य समझने चाहिए । क्या उस वस्तुका सर्वात्मना परिणाम है अथवा 
एक देशका ? यदि सर्वात्मना परिणाम मानें तो मूल वस्तुका ही नाश हो जायगा। यदि एक देश 
रूपसे मानें तो वह मूल -वस्तुसे भिन्न है कि अभिन्न? यदि भिन्न है तो उसका परिणाम कैसे होगा ? 
क्योंकि अन्यके परिणामसे अन्यका परिणाम नहीं होता । यदि मानें तो अतिप्रसङ्ग होगा । यदि अभिन्न 
है तो मूळ वस्तुका ही नाश हो जायगा, इसलिए परिणामो नित्यता वास्तविक नहीं है सांख्यमतमें 
सत्त्व, रज और तम ये तीनों गुण प्रलयमें साम्यावस्यामें रहकर प्रधान कहलाते हैं, ृष्टिकाछमें गुणोंकी 
विषमता तथा स्वप्रधानताके अनुसार सुख-दुःख मोहादि प्रपखरूपसे परिणाममावको प्राप्त होते हैं, 
इसलिए दोनों अवस्थाओंमें गुण अनुस्यूत हैं अर्थात्‌ सत्त्व गुण स्वप्रधानतासे सुखाकार, रजोगुण स्व- 
प्रधानतासे दुःखाकर और तमोगुण स्वप्रघानतासे मोहाकार परिणामको प्राप्त होते हैं । 
झर उत्पत्ति आदि सब विक्रियाओं ( विकारों ) 
संस्काय ये क्रियाके फल हैं । कूटस्य शब्दसे 


उत्पाद्यका सर्वव्यापी शब्दसे आप्यका, सर्व विक्षिया रहित 


संस्कार्यका क्रमशः निषेध किया गया है। क्‍यों सि : 
यह दृष्टान्त परमत ( न्यायमत ) को लेकर कहा गया है, वेदान्त सिद्धान्तमें तो आकाश मी काय 


होनेसे अनित्य है । मोक्षावस्थामें आत्माको जड़ माननेवालेके मतका स्वयं ज्योति:' शब्दसे खण्डन किया 
गया है । क्योंकि “अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः' इत्यादि श्रुति ब्रह्मको स्वप्रकाश स्वरूप कहती है । इस 


प्रकार कर्मके अनित्य फलसे मित्त सोक्षरूप फर तित्य ब्रह्म स्वच्प है जिसको जिज्ञासा करती चाहिए । 


६० ब्र्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०१ | 


(दुण्ड० ३।२।९ ) 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्दष्टे परावरे’ ( झुण्ड २।२।८ ) । आनन्दं ब्रह 
विद्वान्‌ । न विभेति कुतश्चन’ (तैत्ति० २।९) “अभयं चै जनक प्राप्तोऽसि’ (बृह० ४।२। ४)। “तदात्मा 
नसेवावेदहे व्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सवंमभवत्‌? ( वाजसनेयित्राह्मणोप० १।४।१० ) 'तत्र को मोहः का 
शोक एकत्वमलुपश्यत:' ( ईशा० ७ ) इत्येवमाद्याः श्रुतयो अ्रह्मविद्यानन्तरं मोक्षं दशेयन्लो 
मध्ये कार्यान्तरं वारयन्ति। #तथा 'तद्धतत्पश्यन्तुषिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मचुरभवं सूश्च? (बृह 
१।४।१० ) इति ब्रह्मदरान सर्वात्मभावयोमेध्ये कतेव्यान्तरवारणायोदाहार्यम्‌ । यथा 
तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योमेध्ये तत्कठकं कार्यान्तरं नारतीतिं गस्यते। “त्वं हि नः पिंग 
योऽस्माकमचिद्यायाः परं पारं तारयसि’ (प्रश्‍न० ६।८) “श्रुतं होव मे अगवद्‌दरोभ्यस्तरति शोकमात. 
विदिति सोऽहं भगव: शोचामि तं मा भगवाञ्छोकस्य पारं तारयतु’ (छान्दो० ७।१।३) “तस्मै सरि ' 
कषायाय तमसः पारं दशयति भगवान्सनस्कुमारः’ ( छान्दो० ७।२६।२ ) इति चैवमाद्याः शतयो 
मोक्षप्रतिवन्धनिद्वत्तिमात्रमेवात्मज्ञानस्य फलं दरायन्ति । # तथा चाचार्यप्रणीतं न्यायोए-' 
ही होता है ) क्षीयंन्ते चास्य०' ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर इसके कम क्षीपहो. 
जाते हैं ) 'आनन्दं०' ( ब्रह्मके आन.दको जाननेवाला विद्वानु किसीसे भयभीत नहीं होता ) “अमं . 
( याज्ञवल्क्य--हे जनक ! तू निश्चय अभयको प्राप्त हो गया है ) 'तदात्मन०' ( अज्ञानके निवृत्त हने ' 
कारण जीव संज्ञक ब्रह्माने गुरुके उपदेशसे अपनेको ही 'मै ब्रह्म हूँ' ऐसा जाना, अतः वह सवं हो गया]: 
“तत्र को मोहः०' ( उस समय एकत्वका अनुभव करनेवाले उस: विद्वानुको क्या शोक और क्या मोह हो. 
सकता है ) इत्यादि श्रुतियाँ ब्रह्मज्ञानके अनन्तर मोक्ष दिखळाती हुई ब्रह्मज्ञान और मोक्षके मध्यम 
कार्यान्तरका निषेध करती हैं । इसी प्रकार 'तद्धेतत्‌०” ( वह ब्रह्म में-प्रत्यगात्मा हूँ, ऐसा ज्ञान प्राप्तकर! 
मुनीन्द्र वामदेव शुद्ध ब्रह्मस्वरूप हुए अर्थात्‌ उसे आत्मरूपसे देखते हुए ब्रद्रेषिवामदेवने जाना--मैं मनु | 
हुआ और सूयं भी ) इस श्रृतिको ब्रह्मदशंन तथा सर्वात्ममावके मध्यमें अन्य कतंव्यका निषेध करनेके 
लिए उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । जसे 'खड़ा होकर गायन करता है इसमें खड़े होने और गायन | 
क्रियाके मध्यमें तत्कतृंक अन्य काय नहीं है, ऐसा ज्ञात होता है । [ सुकेश भारद्वाज आदि छः ऋषियोगे ` 
पिप्पलाद गुरसे कहा--] 'त्व॑ हि०' ( तुम ही तो हमारे पिता हो जो हमें अविद्याके परपार पहुंचा 
दिया है ) “श्रुतं हेव०' ( मैंने भगवत्‌ तुल्य आप जंसोंसे सुना है कि आत्मवित्‌ शोकको पार कर घेता. 
है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन्‌ ! मैं शोक करता हूँ, ऐसे मुझको आप शोके _ 
पार-मुक्त कर दीजिए ऐसा नारदने कहा ) “तस्मै०' ( मगवानु सनत्कुमारने उस दग्ध पाप नारदो | 
अज्ञानरूपी अन्धकारसे पार ( ब्रह्म ) दिखलाया ) इत्यादि श्रुतियाँ दिखलाती हैं कि मोक्ष के प्रतिवर्ष 
( अज्ञान ) को निवृत्तिमात्र आत्मज्ञानका फल है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ब्रह्मज्ञान और कमंज्ञानमें अन्तर यह है कि केवल कमंज्ञानसे स्वगं आदि फलकी प्राप्ति नहीं 
होती, किन्तु कर्मज्ञान और उसके फलके मध्यमें अनुष्ठेय याग आदि कमं करने पड़ते हैं। उनका 
फल कालान्तर वा जन्मान्तरमें होता है । परन्तु यहाँ तो इसके विपरीत है, जंसे प्रदीपसे अन्धकारकी 
निवृत्तिरूप दृष्ट फलमें अन्य कतंव्य अवशेष नहीं है, वैसे ही ब्रह्मज्ञान और मोक्षरूपी दृष्ट फले | 
मध्यमें भी कुछ अन्य कत्तव्य नहीं है । ब्र ह्यज्ञानका फल मोक्ष यदि कालान्तरमें माना जाय तो टि 
विद्‌ ब्रह्मेव भवति!, 'अत्र ब्रह्म समश्नुते’ इत्यादि श्रुतियोंका बाघ होगा, जो सवंथा असङ्गत द | 
“पुतयो वेद निहितं गुहम्या सो5विद्या्रन्थि विकिरती सोम्य०' ( मुण्ड २।१।१० ) ( जो इस गह 
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| बृंहितं सत्रम्‌ दुःखजन्मप्रवृत्तिदोपमिश्याज्ञानानामुचरोचरापाये तटनन्तरापायादपवर्ग? ( न्या० 
१ सु० १1१1२ 0 इति | मिथ्याज्नापायश्र त्रह्मास्मेकत्थव्िज्ञानादृवति । ® न चेदं त्रह्मात्मै- 
त संपद्रूपम्‌, यथा “अनन्तं बै मनोऽनन्ता विश्वंदेवा अनन्तमंब स तेन लोकं जयति' 
( बृह ३।१।९ ) इति। न चाभ्यासरूपम्‌, यथा 'मनो तह्त्युपासोन? ( छान्दी० ३।१८।१ ) 
“आदित्यो ब्रझेस्या देशः” ( छान्दो ३।१९।१ ) इति च मन आदित्यादिषु ब्रह्मह्यध्यासः । 
उसी प्रकार ( दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, धमं, अधमं, दोप एवं मिथ्याज्ञान इनमे कारणरूप उत्तर-उत्तरका 
' नाश होनेसे उसके पूर्व-पूव कायंका नाश होकर मोक्ष प्राप्त होता है ) इस प्रकार युक्तियोंसे पुष्ट आचायं 
गौतम प्रणीत यह सूत्र है । मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति ब्रह्मात्मकत्व ज्ञानसे होती है । यह ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञान 
सद्रूप नहीं है, जैसे अनन्तं चे०' (मन अनन्त है और विश्वेदेव मी अनन्त हैं) इसलिए मनमें अनन्त विष्वे- 
देवोंकी इष्टिक रनेके कारण वह अनन्तलोकको जीतता-प्राप्त करता है), यह ब्रह्मात्मैकत्वविज्ञान अध्यासरूप 
भी नहीं है, जैसे “मनो ब्रह्मत्युपासीत' (मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) “आदित्यो ब्रहम०' (आदित्य ब्रह्म 
है, ऐसा आदेश है) इस प्रकार मन और आदित्यादियें ब्रह्मदटि अव्यासरूप है । “बायुर्वाव०' (बायु ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 
' स्थित गुप्त ब्रह्मको जानता है, हे सोम्य ! वह अविद्याकी गांठ ( चिद्‌-जड़ ग्रन्थि ) को तोडता है ) । 
मोक्षका प्रतिबन्धक अज्ञान है, वह तत्त्वज्ञानसे ही निवृत्त होता है। अतः मोक्षके प्रतिबन्धक अज्ञानकी 
निवृत्ति करना ही आत्मज्ञानका प्रयोजन है अन्य नहीं, क्योंकि आत्मा तो स्वयं प्रकाशरूप है । इस 
| विषयमें मुनि गौतमके सूत्रको उद्धृत करते हैं । 
$ इस गौतम सूत्रमें जन्म ही साक्षात्‌ दुःखका कारण कहा गया है, क्योंकि जन्म होनेसे ही सुख 
' दुःखका अनुभव होता है । विषय जन्य सुख भी परिणाममें दुःखका कारण है । [ थे हि संस्पशजा 
! भोगा दुःखयोनय एव ते? ( गी० ५२२) (जो इन्द्रिय तथा विषयोके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले सब 
, भोग हैं वे दुःखके ही हेतु हैं ) अतः सुखको मी दुःख शब्दसे वणित किया है । जन्मका कारण घर्माधम- 
| रूप प्रवृत्ति है । धर्माधमंकी प्रवृत्ति राग द्वेषादि दोषोंसे होती है, दोष मिथ्याज्ञानसे होते हैं । मिथ्या- 
' ज्ञान ही राग द्वेषादि दोषोंद्वारा संसारका मूर कारण है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति तत्त्वज्ञानसे होती है । 
| “तत्त्वज्ञानात. निःश्रेयसाधिगमः ( गौ० सू० १1१1२ ) ( तत्त्व ज्ञानसे ही मोक्ष होता है अर्थात्‌ पुनर्जन्म 
नहीं होता ) इतने अंशमें ही सूत्रकी सम्मति दी गई है । गौतम अभिमत तत्त्वज्ञान और मोक्ष वेदान्त- 
। सिद्धान्तमें स्वीकृत नहीं है, क्योंकि वे प्रमाण, प्रमेय आदि षोडश पदार्थोके ज्ञानको तत्त्वज्ञान मानते हैं । 
| # पूर्ववक्षी- जैसे “सयोः स खत्युमामोति य इह नानेव पस्यति’ इस भूतिम भेदज्ञानं हृ 
। कारण प्रतिपादित होनेसे प्रमा नहीं है, वसे ब्रह्मत्मेकत्व ज्ञान असा न होकर सम्पदादि ( उपासना.) 
रूप है, अतः वह भ्रान्ति रूप है। आरोप्य प्रधाना संपत? ( आलम्बनको अविद्यमान-सा मानकर 
| आरोप्य प्रधान सम्पत्‌ उपासना कहलाती है ) जैसे कि काम, स केल्य आदि अनन्त वृत्तिवाला होनेसे | 
» । मन अनन्त कहा जाता है, वेसे विश्वेदेता भी अनन्त है । इस प्रकार दोनोंमें आनन्त्य स ह 
| इससे विश्वेदेवता हो मन है । मनको विश्वेदेव॒तारूपसे उपासना करनेसे उपातकको अनन्त लोब जड 
। प्राप्ति होती दै । वैसे चैतन्य घमं जीव और इहार्मे समान है, इसलिए ब जोवको महातू-३ 
* . सम्पादनकर जीवरूप आलम्बनको अविद्यमानकर प्रधानरुपसे परहमरा मै ब्रह्म हे. इस प्रकार अनु- 
| । चिन्तन करनेसे अमृतत्व फल प्राप्त होता है, अतः जीव प्रह्रा एकत्व ज्ञान मी सम्पद्रूप है । सम्पत्‌ 


६२ घ्रह्मासच-शाङ्करभाग्य [ अ० १ पा० १ 


( छान्दो० ४।३।३ ) इतिवत्‌। नाप्याज्यावेक्षणादिकमेवत्कर्माइसंस्काररूपम्‌ । संपदादि- | 


रूपे हि ्रह्मास्मैकत्वचिज्ञानेऽभ्युपगस्यमाने तत्वमसि’ ( छान्दो० ६1८1७ ) 'अहं ब्रह्मास्मि’ 
° ७ रे 
( बृह० १॥४॥१० ) 'अयसात्मा ब्रह्म’ ( ब्रृह० २।५।१९ ) इत्येवमादीनां वाक्यानां अह्मात्मेकत्व- 


चस्तुप्रतिपादनपरः पदसमन्वयः पीड्येत । * ‘भिद्यते हृदयग्रन्थिर्छिदन्ते सवसंशयाः’ (सुण्ड | 
MURR RT SR २ जी 


संवर्ग है ) “प्राणो वाव०' ( प्राण ही सवगं है ) इसके समान विशिष्ट क्रिया सम्बन्ध निमित्तक भी नहीं 

है, और आज्यावेक्षण आदि कमंके समान कर्माङ्गका संरकाररूप भी नहीं है, क्योंकि ब्रह्मातमकत्व 

बिज्ञानको सम्पदादिरूप माननेपर 'तत्वमसि अहं ब्रह्मास्मि’ 'अयगात्मा ब्रह्म इत्यादि वाक्योंका 

ब्रह्मात्मैकत्व वस्तु प्रतिपादन परक पद समन्वय वाधित हो जायगा । 'मिद्यते०' (ब्रह्मका साक्षात्कार कर 
सत्यानन्दी-दीपिका 


| 
| 


उपासनामें आरोप्य प्रधान और आलम्बन ( आधार) गौण होता है । 'आरम्बनप्रधानः प्रतीकः? (जहाँ 
आलम्बन प्रधान और आरोप्य गौण हो वह प्रतीकोपासना कहलातो है ) उसको अध्यास भी कहते हैं। | 
यथा 'मनो ब्रह्मत्युपासीत' ( ब्रह्म भावनासे मनकी और आदित्यकी उपासना करे ) यह प्रतीको- _ 


पासना है । जैसे शालिग्रामकी विष्णुरूपसे, शिवलिङ्गकी शङ्कररूपसे, ॐ की ब्रह्मरूपसे उपासना 


प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं। जैसे विष्णुके अमाववाले शालिग्राल शिला आदिमें विष्णु बुद्धि | 
अध्यास ही है । "अतस्मिन्‌ तद्बुद्धिरध्यासः? ( अतद्में तद्बुद्धिको ही अध्यास कहा जाता है ) यह ' 


अध्यासका लक्षण इन सव स्थलोंमें घटता है, अतः वे अघ्यासरूप ही है । परन्तु ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
सम्पद्रप तथा अध्यास रूप नहीं है । 


% जैसे “वायुर्वाव संवगः? प्रलयकालमें अग्नि, सूयं चन्द्रमा और जळ ये सव वायुमें विलीन. 
होते हैं, इन सबका वायु ही ग्रसन करता है । यह अधिदेवत संवर्ग है । 'अध्यात्मं घ्राणो वाव संवर्गों | 


यदा चै पुरुषः स्वपिति’ ( शरीरान्तर संचारी अध्यात्म प्राण संवर्ग है, जब पुरुष सोता है तब वाक्‌, 
चक्षु, श्रोत्र और मन आदि सब इन्द्रियां प्राणमें लीन होती हैं ) “तौ वा पतौ द्वौ संवगों वायुरेव 
देवेपु प्राणः प्राणेपु' ( छा» ४।३।४ ) ( ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवोंमें वायु और वागादि 


इन्द्रियोमें प्राण ) इसलिए वायु और प्राणमें संहरणरूप क्रियाका योग समान होनेपर दोतोंमें | 
संवगांत्व समान है । इस प्रकार वायु और प्राणकी संबगंरूपसे अभेद उपासना करनी चाहिए । वंसे | 
ही वृद्धिरूप क्रियाके योगसे “जीव ब्रह्म है” यह अभेदज्ञान अमृतत्व फलके लिए है । वास्तवमें जीव | 
और ब्रह्मका भेद ही है अभेद नहीं । जो अभेद मानते हैं वे भ्रान्त है । अव अन्य मतका उल्लेख ' 
करते हैं, जसे 'पत्न्यवेक्षितमाज्यं भवति दशंपुणंमास यागके प्रकरणमें उपांशु यागके अङ्गभूत घृतको 
यजमानकी पत्नी देखे। यहाँ यजमानकी पत्नीद्वारा घृत देखनेका विधान है, क्योंकि उसके देखनेसे | 
घृतका संस्कार हुआ माना जाता है । इससे घृतमें विशेष गुणका आधान होता है अर्थात्‌ अदृष्ट | 
विशेष उत्पन्न होता है। यह वेदिक उदाहरण है। लौकिक उदाहरण भी है--बीज पूरकुसुम | 
( अन्नारका फूल ) छाखके रससे अविसिक्त होनेसे लाखके समान रक्तवणं विशिष्ट फछको उतने 
करता है । यहाँ बीजपुर कुसुममें गुणाधानरूप संस्कार माना जाता है । बसे “आत्मा वा अरे द्ृष्टच्यः | 
इत्यादि मन्त्र यागके अङ्गरूप कर्तामें ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञानरूप संस्कारका विधान करते हैं अर्थात 
आत्माके . संस्कारके लिए ब्रह्मज्ञानका विधान है । परन्तु पूवपक्षका यह कथन युक्त नहीं है, यदि | 


अभेदज्ञानको संस्काररूप गुण, सम्पट्र्प तथा अध्यास ( प्रतीकोपासना ) विशिष्ट क्रिया योग निमित्त | 


माने तो “तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि इत्यादि श्रुति वाक्योका ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानमें जो निश्चित तात्पर्य है 
वह बाधित हो जायगा । 4 ; 
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२।२।८) इति चेचमादीन्यविद्यानिवृत्तिफलश्नचणान्युपरुध्येरन। ह वेद ब्रह्मच मवति' (सुण्ड 
३।२।९ ) इति चेवमादीनि तद्धावापत्तिवचनानि संपदादिपश्षे न सामञ्जस्येनोपपद्येरन्‌। 
तस्मान्न संपदादिरूपं बह्मात्मेकत्वविशानम्‌ । अतो न पुरुषव्यापारतम्त्रा ब्रह्मविद्या । कि 
तहिं ? प्रत्यक्षार्दप्रमाणचिषयचस्तुक्ञानचद्वस्तुतन्त्रा। एवंभूतस्य ्रह्मणस्तज्झानस्य च न 
कयाचिदुक्त्या शक्यः कार्यानुप्रवेशः कल्पयितुम्‌। # न च विदिक्रियाकमत्वेन कार्याः 
प्रवेशो ब्रह्मणः, अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि' ( केन० १।३ ) इति विदिक्रियाकर्मत्व- 
प्रतिषेधात्‌, “येनेदं सवे विज्ञानाति तं केन विजानीयात्‌? (बृह० २।४।१३) इति च । तथोपास्ति- 
क्रियाकमेत्वप्रतिषेधोऽपि भचति-_'यह्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते’ इत्ययिषयत्वं त्रह्मण 
उपन्यस्य, “तदेव ब्रहम त्वं विद्धि नेदं यद्दिमुपासते' ( केन० १।४ ) इति । # अविषयत्वे ब्रह्मणः 
इास्रयोनित्वाडुपपत्तिरिति चेत्‌, न; अविद्याकस्पितभेदनिवृत्तिपरत्वाच्छाख्स्य। न हि 
शास्प्रमिदंतया विषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषति । कि तहि ? प्रत्यगात्मत्वेनाविषयतया 
प्रतिपादयद्विद्याकदिपतं वेद्य-वेदित-वेदनादिभेदमपनयति । तथा च शास्रम्‌- यस्याऽमतं 
तस्य सतं मतं यस्य न वेद सः। अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजञानताम्‌' (केन० २1३) “न दष्टेब्र्टरं 

लेनेपर इसकी हृदय ग्रन्थि टूट जाती है और सब संशय नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि अज्ञान निवृत्तिरूप 
फलके वोधक श्रुतिवाक्य बाधित हो जायेंगे । और “ब्रह्म वेद ब्रह्मन भवति’ इत्यादि ब्रह्मभाव . प्राप्ति 
प्रतिपादक श्रुतिवाक्य संपदादि पक्षमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होंगे । इसलिए ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
संपदादिरूप नहीं है । अतः ( ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान विधेय न होनेके कारण ) ब्रह्मविद्या पुरुष व्यापारके 
अधीन नहीं है । किन्तु प्रत्यक्षादि प्रमाणोके विषय वस्तु ज्ञानके समान वस्तुके ही अधीन है। 
ऐसे ब्रह्म और उनके ज्ञानको किसी भी युक्तिसे कार्यके साथ सम्बन्धी कल्पना नहीं की जा 
सकती । विदि ( जानना ) क्रियाके कमंख्पसे भी कार्यके साथ ब्रह्मका सम्वन्ध नहीं है, क्योंकि 
'अन्यदेव०” ( यह विदित ( कायं ) से अन्य और अविदित (कारण ) से मी अन्य है) ओर 
'येनेदं०! ( जिसके द्वारा इस सबको जानता है उसे किससे जाने ) इत्यादि श्रुतियोंसे ब्रह्ममें 
विदिक्रिया कर्मत्वका निषेध किया गया है । उसी प्रकार “यढाचा०' ( जो वाणी ( शब्द )से प्रका- 
शित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है) इसप्रकार ब्रह्मको इन्द्रियोंका अविषय कह- 
कर “तदेव०' ( उसीको तू ब्रह्म जान, जिसकी लोक उपासना करते हैं वह ब्रह्म नहीं है) इस 
श्रतिसे उपास्ति ( उपासना ) क्रियाके कमंत्वका भी ब्रह्ममें प्रतिषेध है । यदि कहो कि इन्द्रियादिका 
अविषय होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाणकत्व अनुपपन्न होगा ? तो ऐसा नहीं, क्योंकि शास्त्र तो अविद्यासे 
कल्पित भेदकी निवृत्तिके लिए है। शास्त्र इदंछपसे विषयभूत ब्रह्मका प्रतिपादन करना नहीं चाहता, 
किन्तु ब्रह्म प्रत्यगात्मरूपसे अविषय है ऐसा प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र अविद्यासे कल्पित वेद्य (ज्ञेय) 
वेदितृ ( ज्ञाता ), वेदना ( ज्ञान ) आदि भदको निवृत्त करता है। जैसे 'यस्यामतं०' ( जिसको ऐसा 
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५ संपदादि भेद घटित होनेसे भ्रान्तिरूप हैं। इसलिए उनसे अज्ञानकी निवृत्ति कदापि नहीं 
होगी । अज्ञानकी निवृत्ति तो यथार्थ ज्ञान-प्रह्मत्मैकत्व ज्ञानसे होती है । इसलिए एकत्व ज्ञान संपदादि- 
रूप नहीं है। #शंका--ज्ञातार्थक सकमक 'विद्‌' घातुसे विद्या शब्द निष्पन्न हुआ है, तब तो ब्रह्म कम 
होगा ? समाप्तान--तया ब्रह्म विदि क्रियाका कमं है अथवा उपासनाका ? प्रथम पक्ष तो 'अन्यदेव' 
“नेदं? इत्यादि श्रुतिसि बाधित है । द्वितीय पक्ष भी 'तदेव' आदि श्रुतिसे बाधित है । 


६४ त्रहासज-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० १ | 


पद्येः, “न विज्ञातेर्विज्ञातारं विजानीयाः’ (बृह० ३।४।२) इति चैवमादि । अतो5विद्याकल्पित- 


संसारित्वनिवतंनेन नित्यसुक्तात्मस्वरूपसमर्पणान्न मो्वस्यानित्यत्वदोषः। ® यस्य | 
तूत्पाद्यो मोक्षस्तस्य मानसं, वाचिक कायिकं चा कार्येमपेक्षत इति युक्तम्‌। तथा चिकायेत्वे . 
च; तयोः पश्षयोमाँक्षस्य भ वमनित्यत्वम्‌। # न हि दध्यादि विकाय उत्पाद्यं चा घटादि | 


निश्च है कि ब्रह्मा ज्ञात नहीं है उसे ब्रह्म ज्ञात है अर्थात्‌ उसने ्रह्मस्वरूपको जाना है और जो ऐसा 
समझता है कि 'मुझे ब्रह्म ज्ञात है” उसने ब्रह्मको जाना ही नहीं, क्योंकि जिसे ब्रह्मज्ञान हो गया है, 


उसके लिए ब्रह्म अविज्ञात-विषयरूपसे अज्ञात है, कारण कि ब्रह्म ज्ञानका विषय नहीं है और जो । 


अज्ञानी हैं, उनके लिए ब्रह्म विषयरूपसे ज्ञात है, क्योंकि ब्रह्मको ज्ञानका विषय समझकर, मैंने ब्रह्म- 


को जाना है, ऐसा कहते हैं अर्थात्‌ अज्ञानियोंके मतमें ब्रह्म विषय है ) और “न इष्टेः०? ( दृष्टि. | 


इन्द्रिय वृत्तिके साक्षीभूत आत्माको तुम चक्षु आदि इन्द्रियोंस देख नहीं सकते और वुद्धि वृत्तिके 


साक्षीको तुम बुद्धिवृत्तिसि नही जान सकते ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अतः शास्त्र तत्त्वज्ञानसे अविद्यासे ' 
कल्पित संसारित्वका निवतंनकर नित्य मुक्त आत्माका यथार्थं स्वरूप समपंण होनेके कारण मोक्षमें | 
अनित्यत्व दोष नहीं है । जिसके मतमें मोक्ष उत्पाद है, उसके मतमै मोक्ष मानसिक या वाचिक | 


अथवा कायिक क्रियाओंकी अपेक्षा रखता. है, यह ठीक है । इसो प्रकार विकायंत्व पक्षमें भी, इत दोनों 
पक्षोमें मोक्षका अनित्यत्व निश्चित हे । छोकमें विकायं दधि आदि एवं उत्पाद्य घटादिमें नित्यत्व नहीं 
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# दांका--यदि ब्रह्मको इन्द्रियोंका विषय नहीं मानें तो तृतीय सुत्रद्वारा ब्रह्मामें शास्त्र प्रामाण्य- | 


की प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी ? समाधान--जीव ब्रह्म एक है, परन्तु उनका अविद्यासे कल्पित | 


भेद प्रतीत होता है । 'तत्त्वर्मास', 'अहं ब्रह्मास्मि’ इसप्रकार वेदान्त और आचायंके उपदेशसे उत्पन्न 
हुई ब्रह्माकारवृत्ति, जिसे विद्या कहा जाता है उसीसे अविद्याकी निवृत्ति होती है । अविद्या 


निवृत्त्यात्मक फलवाली होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र-प्रामाणिकता निविवाद है। वृत्तिमें अभिव्यक्त | 


चेतन्यकी विषयताका नाम इदन्ता है, इदन्ता माने यह ब्रह्म है। इसप्रकार “इश्चुक्षीर 


गुडादीनां माधुयस्यान्तरं महत्‌ । तथापि न तदाख्यातुं सवंशक्स्याऽपि झक्यते” ( काव्यादशं-दण्डी ) । 


( साधारण ईख,' दूध, गुड़ आदि पदार्थोके माधुर्यं आदि रसोंमें महान्‌ अन्तर है। उनका भी 


इदन्तारूपसे वणन करनेकी सामथ्यं शब्दमें नहीं है) यतो वाचो निवतन्ते5प्राप्य मनसा सह | 


( तै० :)४।१ ) ( मनके साथ वाणी भी जिसे न प्राप्तकर लौट आती है ) 'अतद्वयादृस्यायं चकितः 


ममिधत्ते श्रुतिरपि’ ( शिव० म० ) ( अत्तद्की व्यावृत्तिकर यह श्रुति जिसका चकित होकर 


अभिघान करती है) 'नेति नेति? इत्यादि शास्त्र भी जो ब्रह्म नहीं है, जैसे जडत्व दुःखत्व, अनित्यत्वादि, । 


उसका “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि कहकर वारण करते हैं। शंका- यद्यपि 

निवृत्ति करनेसे शास्त्रम प्रामाणिकता सिद्ध होती है तो भी अविद्याकी निवृत्तिसे जन्य होनेके 
कारण मोक्ष अनित्य -हो जायगा ? समाधान-_तत्त्वज्ञानसे जो अविद्याका ध्वंस ( नाश ) होता 
है वह नित्य है, नैयायिक ध्वसका ध्वंस नहीं मानते, क्योंकि उनके मतमें ध्वंसका ध्वंस मावर्ष् 


है । वेदान्त सिद्धान्तमें कल्पितकी निवृत्ति अधिष्ठानस्वरूप मानी जाती है, इसलिए अविद्याका ध्वंस . 
नित्य आत्मस्वरूप है । जैसे रज्जुके ज्ञानसे मिथ्याज्ञानसे कल्पित सपंकी निवृत्ति रज्जुसे अतिरिक्त नही | 
है । शास्त्रसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानसे अविद्या तथा अविद्यासे कल्पित संसारित्वादिकी निवृत्तिरूप नित्यमुक्त | 


शात्मस्वरूपका आविर्भाव ही तो मोक्ष है, अतः मोक्षमें अनित्यत्व दोष असम्भव है । 


दै 
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नित्यं इष्टं लोके । नचाप्यत्वेनापि कार्यापेक्षा; स्वात्मस्वरूपत्वे सत्यनाप्यत्वात्‌ । स्वरूप- 
व्यतिरिक्तत्वेऽपि ्रह्मणो नाप्यत्वम्‌, सर्वगतत्वेन नित्याप्तस्वरूपत्वात्सर्वेण ब्रह्मणः, आकाश- 
स्येव । * नापि संस्कायां मोक्षः, येन व्यापारमपेक्षेत । संस्कारो हि नाम संस्कार्यस्य 
गुणाधानेन वा स्याद्दोषापनयनेन वा? न ताचद्गुणाधानेन संभवति; अनाधेयातिशयः 
ब्रह्म स्वरूपत्वान्मोक्षस्य। नापि दोपापनयनेन; नित्यशुद्घह्मस्बरूपत्वान्मोक्षस्या स्वात्मघर्म 
पच संस्तिरोभूतो मोक्षः क्रिययात्मनि संस्त्रियमाणेऽभिव्यज्यते, यथा५५ददा निधर्षण- 
क्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्व घ्म इति चेत्‌-न; क्रियाश्चयत्वानुपपत्तेरात्मनः। यदाश्रया 
क्रिया तमविकुचती नवात्मानं लभते। यद्यात्मा स्वाश्रयक्रियया चिक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः 


देखा गया है । ब्रह्मज्ञानसे प्राप्य होनेपर भी उसको कार्यकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि वह स्व आत्म- 
स्वरूप होनेके कारण प्राप्य ही नहीं है । यदि ब्रह्मको स्वरूप ( आत्मा ) से भिन्न मानें तो भी वह प्राप्य 
नहीं है । कारण-आकाशके समान सब व्यापक होनेके कारण ब्रह्म सबको नित्य प्राप्त स्वरूप ही है । 
और मोक्ष संस्काय मी नहीं है, जिससे वह व्यापारकी अपेक्षा करे । संस्काय पदाथंमें विशेष गुण छाने 
अथवा दोष हटानेसे संस्कार होता है । मोक्षमें गुणाधान ( विशेष गुणका लाना ) सें संस्कारका 
संभव नहीं है, क्योंकि मोक्ष तो आधेथातिशय ( अतिशयको लाना ) से रहित ब्रह्म स्वरूप है । दोषा- 
पनयनसे भी उसका संस्कृत होना संभव नहीं है, क्योंकि मोक्ष नित्य शुद्ध ब्रह्मस्वरूप है । यदि ऐसा 
कहो कि जैसे घर्षण क्रियासे दपंण संसद त होनेपर अपने भास्वरत्व धमंसे अभिव्यक्त होता है, वसे 
उपासनादि क्रियासे आत्माके संस्कृत होनेपर उसका अविद्यादि मलसे तिरोहित हुआ अपना मोक्षरूप 
घमं अभिव्यक्त होता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि आत्मामें क्रियाका आश्रयत्व अनुपपन्न है । जिस 
आश्रयमें क्रिया रहती है उसको विकृत किये विना वह अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं कर सकती । यदि लि 
आत्मा स्वाश्वित क्रियासे विकृत हो तो आत्मामें अनित्यत्व प्रसक्त होगा । 'अविकार्यो$यसुच्यते' (यह आत्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# उत्पत्ति, आप्ति, विकृति तथा संस्कृति इस भेदसे क्रिया चार प्रकारको है, इसके अनुसार 
क्रिया जन्य उत्पाद्य, आप्य, विकायं तथा संस्कायं इन चतुविध प्रकारोंसे भिन्न होनेके कारण मोक्ष 
उपासना साध्य नहीं है, इसलिए वह अनित्य भी नहीं है । वौद्ध मतमें क्षणिक विज्ञान आत्मा है । 
उसकी विशुद्ध विज्ञानरूपसे उत्पत्तिको वे मोक्ष मानते हैं, इससे उसके मतमें मोक्ष उत्पाद्य है । 
जैन मतावलम्बी संसारझूप अवस्थाका त्यागकर कैवल्य अवस्थाकी प्राप्तिको मोक्ष मानते हैं, अतः 
वह विकाररूप है । , घटादिके समान क्रियाद्वारा उत्पन्न होनेसे दोनों प्रकारके मोक्ष अनित्य है । मोक्ष 
प्राप्य मी नहीं है, क्योंकि वह स्व आत्मस्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है । इसके अतिरि मोक्षको उता 
आदि माननेवालोंसे हम पूछते हैं कि ब्रह्म जीवसे अभिन्न है कि मिन्न ? इसको स्वात्मस्वरूपत्व 


आदिसे कहते हैं । के 

मतमें मोक्ष संस्काय है । उनके लिए कहते हैं--संस्कार दो प्रकारसे होता है। एक 

मत be दोपापनयनसे, जँसे यागमें 'प्रीहीन्‌ प्रोक्षति' (धानका प्रोक्षण करे अर्थात्‌ क 

छोंटा दे ) प्रोक्षण करनेसे त्रीहिमें गुणाधानरूप सस्कार होता है त मलिन क क. T 

| जलादिसे मलकी निवृत्तिरूप संस्कार होता है। इन दोनोंका “न ताबत्‌ इत्यादिसे नषेध करते हैं । 
| यदि कहो कि ब्रह्मात्मस्वरूप मोक्ष अनादि अविद्यामलसे आवृत हे उपासनास 2200 Ee 
7 ब्रह्मस्वरूप मोक्ष अपने स्वूपसे अभिव्यक्त होता दै किन्तु उत्पन्न नहीं होता । तो आत्मामें मल सत्य. 


| ९ 
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प्रसज्येत। 'अविकार्योच्यसुच्यते' (मण्गी० २।२५)इति चैवमादीनि वावयानि वाध्येरन्‌। तर्चा- 


निष्टम्‌। तस्मान्न स्वाश्रया क्रियाऽऽत्मनः संभवति। अन्याश्रयायास्तु क्रियाया अविषय- 
त्वा्ञ तयाऽऽत्मा संस्क्रियते। # नचु देहाश्रयया स्नानाचमनयञ्ञोपचीतधारणादिकया 
क्रियया देही संस्क्रियमाणो इष्टः। न; देहादिसंहतस्यैचाविद्याणृहीतस्यात्मनः संस्क्रिय- 
माणत्वात्‌ । परत्यक्षं दि स्नानाचमनादेदे हसमवायित्वम्‌। तया देहाश्रयया तत्संहत एव 
कश्चिदविद्ययात्मत्वेन परिगृहीतः संस्क्रियत इति युक्तम्‌। यथा देदाश्रयचिकिस्खानिमित्तेन 
घातुसाम्येन तत्संहतस्य तदमिमानिन आरोग्यफलम्‌, 'अहमरोग' इति यत्र चुद्धिरुत्पचते, 
पर्व र्नानाचमनयज्ञोपवीतादिना 'अहं शुद्धः संस्कृत’ इति यत्र चुद्धिरुत्पद्यते स संस्क्रियते! 

अविकाय कहा जाता है ) इत्यादि वाक्य बाधित होंगे, वह युक्त नहीं है । इसलिए आत्मामें स्वाश्रय 
क्रियाका संभव नहीं है। अन्य पदार्थ आश्रय क्रियाका आत्मा विषय-स्रम्वन्धी नहीं है, अतः उससे 

भी आत्मा संस्कृत नहीं हो सकता । परन्तु देहाश्रय स्नान, आचमन, यज्ञोपवीत धारण आदि क्रियाओंसे 
जीवात्मा संस्कृत होता देखा गया है? ऐसा नहीं, क्योंकि देहादि संघात युक्त अविद्यामें प्रतिबिम्बित 
आत्माका संस्कार होता है । स्नान, आचमन आदि क्रियाओंका सम्बन्ध देहके साथ तो प्रत्यक्ष ही है। 


जो कोई अविद्यासे देहादि संघातको आत्मरूपसे गृहीत करता है, उसका उस देहाश्रित क्रियासे संस्कृत | 


होना युक्त है । ज॑से देहके आश्रित चिकित्सा निमित्तक धातुओंकी समताद्वारा जिस देहाभिमानी 
आत्मामें “मैं अरोग हूँ' ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, देहादिके साथ सम्बन्ध और उसमें “मैं, मेरा 
अभिमान रखनेवाला आरोग्य फल पाता है, वेसे ही स्नान, आचमन, यज्ञोपवीतादिसे “मै शुद्ध हं 
संस्कृत हँ, ऐंसी बुद्धि जिसमें उत्पन्न हो वही संस्कृत होता है । वह तो देहके साथ सम्बद्ध ही है। 
® ‹तयोरन्यः०' ( उसमें एक तो स्वादिष्ट कमं फलको भोगता है और दूसरा न भोगता हुआ साक्षी- 
खूपसे रहता है अर्थात्‌ प्रकाशित करता है) 'आत्मेन्द्रिय०' ( शरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्त 
आत्माको विद्वानु मोक्ता कहते हैं ) इत्यादि श्रुति वाक्योंसे यह स्पष्ट होता है कि 'अहं' प्रतीतिकें 
विषयभूत प्रत्ययी अहकर्तासे ही सम्पूण क्रियाएं सिद्ध होती हैँ और उनका फल वही भोगता है । 
सत्यानन्दी-दीपिका र 
है अथवा कल्पित ? यदि कल्पित है तो उसकी निवृत्ति अधिष्ठानके ज्ञानसे होती है, जैसे कल्पित सपंकी 
निवृत्ति अधिष्ठान रज्जुके ज्ञानसे होती है, किसी अन्य क्रियासे नहीं, इसी प्रकार कल्पित अविद्याकी 
निवृत्ति भी अधिष्ठान ब्रह्मात्मज्ञानसे होगी उपासनादि क्रियासे नहीं । यदि अविद्यामल सत्य है तो वह 
तत्त्वज्ञानसे निवृत्त नहीं होगा अपितु उपासनारूप क्रियासे, तो वह उपासनारूप क्रिया आत्मामें रहती 


है अथवा आत्मासे भिन्न बन्य वस्तुमें ? पहला पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निष्क्रिय आत्मामें क्रियाका | 
संभव नहीं । द्वितीय पक्ष मी युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य पदार्थके आश्रित क्रियासे आत्माका सम्बन्ध । 
न होनेसे उसका संस्कार संभव नहीं है । 'असङ्गो न हि सज्जते' 'असङ्गो ह्ययं पुरुष:” इत्यादि श्रुति | 


` वाक्य आत्मामें क्रियादि सम्बन्धका निषेध करते हैं, अतः मोक्ष संस्काय नहीं है । 


# शंका--अन्याश्षित क्रियासे भी अन्यका संस्कार देखनेभे आता है । जैसे देहाश्रित स्तानादि | 


क्रियाओसि आत्मामें 'मैं शुद्ध हुआ हे ऐसा संस्कार देखा गया है। समाघान--देहादिसंघातमें 


तादात्म्याध्याससे आत्मबुद्धि करनेसे ऐसा व्यवहार होता है वस्तुतः यह रान्ति है। किच अविद्या । 


मलको जो सत्य माना गया है वह तो उपासनादि क्रियाओंसे कदापि निवृत्त नहीं होगा, उसकी 
निवृत्तिके विना मोक्ष भी सिद्ध नहीं होगा । यदि उसकी उपासनादिसे निवृत्ति मानें तो वह सत्य नहीं 
होगा, यह अन्य दोष भी है । 


| re 
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सच 0001 संहत एव। तेनेव हाहंकर्त्रा5हंप्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया 
निवत्यन्ते तत्फलं च स एवाइनाति; 'तयोरन्यः पिप्पलं सवादवत्यनक्षन्नन्यो अभिचाकशीति' 
( सुण्ड० ३।१।१ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । 'आत्मेन्द्रियमनोयुक्तं भोक्तेत्याहुमनीपिण:? (काठ० १ 1३४) 
इति च । ४ तथा च “एको देवः सवभूतेषु गूढ: सवच्यापी सर्वभूतान्तरात्मा । कर्माध्यक्षः सवभूता- 
धिवासः साक्षी चेता केवलो निगुणश्र' (श्वेता० ६1११) इति 'स पर्यंगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविर ९ 
छुद्मपापविद्धम्‌ ( ईशा० ८ ) इति चेतो मन्त्रावनाधेयातिशायतां नित्यशुद्धतां च ब्रह्मणो 
दशयतः ब्रह्मभाचश्च मोक्षः। तस्मान्न संस्कारोऽपि मोक्षः । अतोऽन्यन्मरोक्ं प्रति क्रियानु- 
प्रवेशद्वार न शक्यं केनचिइरोयितुम्‌। तस्माञ्ज्ञानमेकं मुक्त्वा क्रियाया गन्धमात्रस्याः 
प्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते । # ननु ज्ञानं नाम मानसी क्रिया । न; बेलक्षण्यात्‌ । क्रिया हि 
नाम सा, यत्र वस्तुस्वरूपनिरपेक्षेव चोद्यते, पुरुपचित्तव्यापाराधीना च । यथास्यै 
देवताय हविगृहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेद्वषट्‌ करिष्यन्‌? इति, “संध्यां मनसा ध्यायेत्‌? ( ऐ० बा० । 
इसीप्रकार 'एको देव:०” ( सब भूतोंमें एक, स्वप्रकाश, गूढ, सर्वेव्यापक, सम्पूर्ण भूतोंका अन्तरात्मा, 

कर्मोका अधिष्ठाता, समस्त प्राणियोंमें बसा हुआ, सत्रका साक्षी, सबको चेतनता प्रदान करनेवाला , 
निगुंण और शुद्ध आत्मा है ) 'स पयंगात्‌०' ( वह आत्मा सबंगत, शुद्ध, अशरीरी, अक्षत, स्नायु 
रहित-स्थूछ शरीर रहित और अपापहत है ) ये दोनों मन्त्र ब्रह्ममें अनाधेयातिशयता और नित्य: 

शुद्धता दिखलाते हैं। ब्रह्ममाव ही तो मोक्ष है। इसलिए मोक्ष संस्कायं मी नहीं है। इस कारण 

मोक्षके प्रति उत्पत्ति, विकृति, आप्ति और संस्कृतिसे भिन्न क्रिया. सम्बन्धका द्वार कोई नहीं दिखा 

सकता । इसलिए मोक्षमें केवल ज्ञानके सिवा क्रियाके लेशमात्रका मो सम्बन्ध उपपन्न नहीं है। * 
परन्तु ज्ञान तो मानसी क्रियाका नाम है? ऐसा नहं, क्योंकि ज्ञान उससे विलक्षण है। बस्तु 
स्वरूपकी अपेक्षाके विना जहाँ जिसका विधान किया जाता है वह क्रिया है और वह पुरुष संकल्पके 
अधीन है, जैसे “यस्यै देचतायै०' ( जिस देवताके लिए अध्वयुंने हचिका ग्रहण किया हो उस समय 
होता 'वषट्‌' शब्दका उच्चारण करता हुआ उसका मनसे ध्यान करे ) ओर “सन्ध्यां०' ( सन्ध्याका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “एको देवः सवंभूतेषु' और 'स पयंग्रात्‌' इन मन्त्रोमे निगुणपदसे ब्रह्ममें गुणाधानरूप संस्कारका 
और शुद्ध पदसे दोषापनयनरूप संस्कारका निषेध किया गया है। इसलिए उत्पत्ति, विकृति, आप्ति 
ओर संस्कृति इन चारों क्रियाओके क्रमशः उत्पाद्य विकायं, आप्य और संस्कायं ये चार फल हैं । 
इनसे भिन्न पांचवां कोई क्रियाका फल नहीं है जो मोक्षको क्रिया साध्य सिद्ध करनेमें सहायक हो । 
अतः मोक्ष क्रियाका फळ नहीं है । परन्तु मोक्ष असाध्य होनेसे शास्त्रका आरम्म व्यथं हो जायगा ? 
नहों, क्योंकि शास्त्रका अवान्तर प्रयोजन तत्त्वज्ञान कराना है । वह अधिकारी पुरुषोंकी प्रव त्ति साध्य 
है, अतः शास्त्रका आरम्म व्यर्थ नहीं है । 

# दांका--जो यह कहा गया है कि मोक्षमें ज्ञानके विना अन्य क्रियाका सम्बन्ध नहीं है, 
यह कथन असंगत है अर्थात्‌ व्याघात दोष ग्रस्त है, क्योंकि जब मोक्षमें ज्ञानका प्रवेश है तो ज्ञान 
। मानसिक क्रिया होनेसे मोक्षमें उसका प्रवेश हो चुका । इसप्रकार जब मानसो क्रियारूप ज्ञानसे मोक्ष 
| , साध्य है तो क्रिया साध्य-उत्पाद्य आदि चार फलोंमें-से किसी एकको मोक्ष फल भानना पड़ेगा ? 
। सिद्धान्ती इसका समाधान “न” आदि भाष्यसे करते हैं । 'स्वाहा देव हविर्दाने श्रोषट्‌ , बोषट्‌ , वषट्‌ , 
स्वघा' देवताको आहुति देते समय 'स्वाहा, भौषट्‌, वोषट्‌, वषट्‌, स्वघा' इनमेंसे किसी एक शब्दका 


मन्त्रके साथ प्रयोग किया जाता है। 


- ६८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करस्मष्थ | अ० १ पाद्‌ १ 


३।८।१ ) इति चेचमादिषु । ध्यानं चिन्तन यद्यपि मानसम्‌, तथापि पुरुषेण कतुमकतुमन्यथा 
. चा कतुं शक्यम्‌, पुरुषतन्त्रत्वात्‌। ज्ञानं तु प्रमाणजन्यम्‌। प्रमाणं च यथाभूतवस्तुविषयमू, 
अतो ज्ञानं कर्तुमकतुमन्यथा वा कतुंमरावयम्‌, केवलं वस्तुतम्त्रसेच तत्‌ । न चोदना- 
तन्त्रम्‌। नापि पुरुषतन्जम्‌। तस्मान्मानसत्वेऽपि ज्ञानस्य महद्वेलक्षण्यम्‌। # यथा च 
“धुरुषो वाव गौतमाग्निः’, “योषा वाव गौतमाग्निः’ ( छान्दो० ५।७।१,८।१ ) इत्यत्र योषित्पुरुष- 
योरग्निबुद्धिर्मानसी भवति । केवळ्चोदनाजन्यत्वात्क्रियेच सा पुरुषतन्त्रा च। यातु 
प्रसिद्धेऽग्नावग्निवुद्धिः, न सा चोदनातन्त्रा। नापि पुरुषतन्त्रा। कि तहिं ? प्रत्यक्षविषय- ` 
चस्तुतन्त्रैवेति ज्ञानमे वैतन्न क्रिया । एवं सर्वेभमाणविषयवस्तुषु वेदितव्यम्‌ । तत्नेवं सति | 
यथाभूतनरह्मात्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌। * तद्विषये लिङादयः श्रूयमाणा 
अप्यनियोज्यविषयत्वात्कुण्टीभवन्ति, उपलादिषु परयुक्तक्चुरते दण्यादिचत्‌; अहेयाजुपादेय- 
चस्तुचिषयत्वात्‌ । किमर्थानि तहिं आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यः (4० २।४।५) इत्यादीनि 
मनसे ध्यान करे ) इत्यादि श्रृतिमें ध्यान-चिन्तन यद्यपि मानती क्रिया है, तो भी पुरुषके अधीन 
होनेके कारण वह पुरुष द्वारा करने न करने अथवा अन्य प्रकारसे करनेके योग्य है। ज्ञान तो | 
प्रमाण जन्य है और प्रमाण यथाथ वस्तु विषयक होता है, इसलिए ज्ञान करने न करने अथवा अन्य _ 
प्रकारसे करनेके योग्य नहीं हो सकता, क्‍योंकि वह केवल वस्तुके ही अधीन है, विधिके अधीन नहीं है 
ओर पुरुषके अधीन भी नहीं है । अतः मानसिक होनेपर मी ज्ञानका घ्यानसे महानु अन्तर है । जैसे । 
“पुरुपो०' ( हे गौतम ! पुरुष अग्नि है ) “योषा०' ( हे गौतम ! स्त्री अग्नि है ) यहां स्त्री और पुरुषमें | 
अग्नि बुद्धि मानसिक है और वह केवल विधि जन्य होनेके कारण क्रिया ही है और पुरुषके अधीन 
है । लोक प्रसिद्ध अग्निमें जो अग्नि बुद्धि है वह न विधिके अधीन है और न पुरुषके ही अधीन, | 
किन्तु प्रत्यक्ष विषय वस्तु ( अग्नि ) के अधीन है, अतः वह ज्ञान ही है क्रिया नहीं। इसीप्रकार _ 
समस्त प्रमाण विषयक वस्तुमें मी समझना चाहिए । लोकमें ज्ञानके अवियेय होनेपर ब्रह्मात्मविषयक ' 
ज्ञान भी विधिके अधीन नहीं है । यद्यपि ज्ञानके विषयमें लिङ्‌, छोट्‌ आदि विधि प्रत्यय श्रूयमाण हैं, 
ता मी अनियोज्य विषयक होनेके कारण पत्थरादिमें प्रयुक्त उस्तरेको तीक्ष्णथारके समान कुण्ठित 
हो जाते हैं अर्थात्‌ उक्त विधि प्रत्यय भी अनियोज्य विषयक होनेसे पुरुषको प्रवृत्त करनेमें समर्थ | 
नहीं है, क्योंकि भहेयानुपादेय ( हेयोपादेयरहित ) वस्तु विषयक हैं । तब “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
# अब भगवानु भाष्यकार ज्ञान और ध्यानके भेदको 'पुरुषो वाव ग्रौतमाग्नि:' आदि उदाहरणोसे 
स्पष्ट करते हैं। परन्तु 'आत्मा वा अरे दरष्टन्यः' 'आत्मानं पश्येत? ( आत्माको देखे ) “तदेव ब्रह्म त्वं 
विद्धि०' ( उसीको तु ब्रह्म जान ) इत्यादि स्थलोंमें लिङ्‌, लोटू, तव्य आदि विधिप्रत्यय श्रूयमाणं | 
हैं, अतः ब्रह्मज्ञान विधेय प्रतीत होता है । जंसे 'यजेत' इस विधिसे विधेय याग क्रियाख्प है, वसे | 
द्रष्टव्यः? “पस्येत्‌' इत्यादि विधियोंसे विधेय ब्रह्मज्ञान मी क्रियारूप है ? । 
* विधि हेय तथा उपादेय विषयक है । पुरुष जिसके करने आदिमें स्वतन्त्र है वह हेय तथा 
उपादेय है, वहींपर पुरुष नियोज्य होता है । किन्तु ब्रह्म तो अनियोज्य है । सुरापान हेय है और ग 
यागदि उपादेय हैं । ब्रह्म तो अपना स्वरूप है और नित्य प्राप्त है, अतः वह हेयोपादेय मी नहीं है | | 
किच्च आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि विधियाँ परम पुरुषाथके साधन ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानकी प्रतिबन्ध. 
जो स्वमावसे मनुष्योंकी सुखके लिए विषयोंकी ओर प्रवृत्ति है उस क्षणिक विषय सुखमें प्रवृत्त मनुष्य. 
आत्मज्ञानकी स्तुति श्रवण कराकर वहाँसे हटाती हुई प्रयोजनवाली होती हैं । | 
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विधिच्छायानि वचनानि ¦ स्वाआविकप्रबृत्तिविषयविमुखीकरणार्थानीति ब्रमः । यो हि 
बहिसुंखः भ्रबतते पुरुषः 'इप्टं मे भूयादनिप्टं मा भूत” इति, नच तत्रात्यन्तिक पुरुषार्थ 
रभते, तमात्यन्तिकपुरुषाथवाञ्छिनं स्वाभाविककार्यकरणसंघातप्रवृत्तिगोचराद्विमुखी- 
छत्य प्रत्यगात्मस्रोतस्तया प्रवतेयन्ति-'आत्मा वा अरे द्रश्व्य/ इत्यादीनि । * तस्यात्मा- 
न्वेषणाय प्रवृत्तस्याहेयमनुपादेयं चात्मतरवमुपदिश्यते। 'इदं सब यदयमात्मा' (बृह० २।४।६) 
“यत्र त्वस्य सवमात्मैवाभृत्तत्केन कं विजानीयात्‌", 'विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌' (बृह० ४।५।१५) 
“अयसात्सा ब्रह्म ( बृह० २।५।१९ ) इत्यादिसिः । यद्प्यकतंव्यप्रधानमात्मज्ञानं हानायोपा- 
दाजत्य वा न अवतीति, तत्तथेवेत्यभ्युपगम्यते। अलंकारो हायमरमाक यद्व्रह्ात्माव- 
गतौ सत्यां सर्बेकतंव्यताहानि'छृतछृत्यता चेति। तथा च धुतिः--'आत्मानं चेद्विजानीयादय- 
सस्सीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥' (ब्रृह० ४।४।१२ ) इति 'एतदूबुद्धवा 


ओतब्यः' इत्यादि विधि तुल्य वाक्य किसलिए हैं अर्यात्‌ इनका क्या प्रयोजन है? हम कहते हैं कि 


विषयमें पुरुषकी जो स्वामाविक प्रवृत्ति होती है इससे उसको वे पराङ्मुख करनेके किए हँ । जो 
पुरुष बाह्य विषयोंमें “इष्ट वस्तु मुझे प्राप्त हो अनिष्ट प्राप्त न हो' इस प्रकार बहिमुंख होकर प्रवृत्त होता 
है, वह उन विषयोसे आत्यन्तिक पुरुषार्थ प्राप्त नहीं कर सकता । उस आत्यन्तिक पुरुषाथके 
अभिलाषीको “आत्मा वा अरे द्वष्टव्यः' इत्यादि वाक्य कायं ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) समुदायकी 
स्वाभाविक प्रवृत्तिके विषय शब्दादिसे हटाकर उसकी चित्तवृत्तिको अन्तरात्माकी ओर प्रवाहरूपसे 
प्रवृत्त करते हैं। आत्मस्वरूपकी खोजमें प्रवृत्त हुए उस पुरुषको “इदं सवं०' ( यह जो कुछ मी है 
सत्र आत्मा है ) 'यत्र त्वस्य०' ( किन्तु जिस तत्त्वज्ञानावस्थामें इसके लिए सव आत्मा ही हो गया 
वहाँ किससे किसे देखे, किससे किसे जाने, अरे उस विज्ञाताको किससे जाने ) 'अयमात्मा०' ( यह 
आंत्मा ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियोंसे हेय तथा उपादेयसे रहित आत्मतत्त्वका उपदेश किया जाता है । 
यद्यपि अकतंव्य प्रधान आत्मज्ञान किंसीके त्याग अथवा ग्रहणके लिए नहीं होता, तथापि हम उसको 
उसीप्रकार स्वीकार करते हैं। हम वेदान्तियोके लिए यह अलङ्कार है कि जो प्रत्यगभिन्न ब्रह्मका 
ऐक्यज्ञान होनेपर सवं कतंव्यताकी हानि और कृतकृत्यता होती है । इस विषयमें 'आत्मानं०? ( यदि 
पुरुष स्वयं प्रकाश आत्माको “यह मैं हूँ” इसप्रकार विशेषरूपसे जान जाय तो फिर किस फलकी इच्छा 
करता हुआ किस कामनासे शारीरके पीछे स्वयं संतप्त हो) यह श्रुति और “पु॒तदबुद्धवा०' (हे अजुंन ! इस 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# “निरुपममनादितत्वं त्वमहमिदमद इति कल्पनादूरस्‌ । नित्यानन्दैकरसं सत्यं ब्रह्माद्वितोय- 
मेवाहस ।' ( वि० चू० ४९४ ) ( जो उपमा रहित अनादितत्त्व 'तु, मैं, यह, वह आदि कल्पनासे 
अत्यन्त दुर है, वह नित्यानन्दंकरस स्वरूप, सत्य और अद्वितीय ब्रह्म ही मैं हूँ ) इसप्रकार जीव ब्रह्मका 
ऐक्यज्ञान होनेपर आत्मवित्के लिए न कुछ हेय है और न कुछ उपादेय, न कुछ कतंव्य है और 
न कुछ अकतंव्य । जब वेदान्तशास्त्रदवारा स्वतन्वरूपसे ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति 
परमानन्दस्वरूप ब्रह्मका आविर्मावात्मक मोक्ष और कुतकृत्यता अनुभव सिद्ध है, उब क्रियारूप उपासनासे 
अविद्याको निवृत्तिरूप संस्कार सहित प्रत्यगामिन्नब्रह्मका आविर्भावात्मक मोक्ष होता है तथा “उपासीत' 
इस उपासनारूप क्रियाका अङ्ग होकर सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य ब्रह्मका उपदेश करते हैं, इसप्रकार 
वृत्तिकारके मतका उपयुक्त रीतिसे खण्डन समझना चाहिए । अब “य॒दृपि' आदिसे प्रभाकरके मतका 
उल्लेख करते हैं । 


७० त्रह्मसू्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 
बुद्धिसान्स्यात्कृतक्कत्यश्च मारत’ ( म० गी० १५२० ) इ(त स्सृतिः। तस्मान्न 


विषयतया ब्रमणः समर्पणम्‌ । ऋ यदपि केचिदाहुः प्रचत्तिनिदृत्तिवेघितच्छेषव्यति- 


रेकेण केचलवस्तुचादी वेदभागो नास्ति’ इति,-तन्न; औपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌। 
योऽसाबुपनिषत्स्वेवाधिगतः पुरुषोऽसंसारी ब्रह्म, उत्पाद्यादिचतुर्विधद्रव्यविळक्षणः स्व- 
ग्रकरणस्थोऽनन्यदोषः, नासो नास्ति नाधिगम्यत इति वा शक्यं वदितुम्‌, 'स एष नेति 
नेत्यात्मा' ( दृह० ३।९।२६ ) इत्यात्मशब्दात्‌ आत्मनश्च प्रत्याख्यातुमशाक्यत्वात्‌ , य एव 
निराकर्ता तस्येवात्मत्वात्‌ । + नन्वात्मा5हंप्रत्ययविषयत्वादुपनिषत्स्वेच विज्ञायत 
इत्यनुपन्नम्‌ । न; तत्साक्षित्वेन प्रत्युक्तत्वात्‌। नह्हंप्रत्ययविषयकटठेव्यतिरेकेण तत्साक्षी 
सर्वभूतस्थः सम एकः कूटस्थनित्यः पुरुषो विधिकाण्डे तकंसमये बा केनचिदधिगतः 
सर्वस्यात्मा, अतः स न केनचित्पत्याख्यातुं शक्यो विधिशोषत्वं वा नेतुम्‌ । ® आत्मत्वा- 
देव च सवेषा न हेयो नाप्युपादेयः। सर्वे हि विनश्यद्धिकारजातं पुरुषान्तं विनश्यति । 
गुह्यतम तत्त्वको जानकर पुरुप ज्ञानो ओर कृतकृत्य हो जाता है) यह स्मृति है। इस कारण वेदान्तवाक्य 
उपासना विधिके विपयरूपसे ब्रह्मका ज्ञान नहीं कराते । कोई कहते हैं कि प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति विधि 
भोर उनके अङ्गोंसे भिन्न केवळ सिद्ध वस्तुका प्रतिपादक वेद भाग नहीं है। यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुष अन्यका शेष ( अङ्ग ) नहीं है। जो केवल उपनिषदोंसे ही अधिगत 
असंसारी पुरुष ब्रह्म है, वह तो उत्पाद्य आदि चार प्रकारके द्रव्योसे विलक्षण, स्वप्रकरणमें स्थित, 
अनन्यशेष है, यह नहीं है अथवा नहीं जाना जाता ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'स एष० ( यह 
नहीं, यह नहीं, इसप्रकार जो आत्मा उपादिष्ट है वह यह है) इस श्रुतिमें “आत्मशब्द है, अतः 


आत्माका निषेध नहीं किया जा सकतग, क्योंकि जो निषेध कर्ता है उसका वही तो आत्मा (स्वरूप ) * 


है। यदि कहो कि आत्मा 'मैं' इस प्रसिद्ध लोक प्रतीतिका विषय होनेसे केवल -उपनिषदोंसे ही जाना 
जाता है, यह कथन अयुक्त है, ऐसा नहीं, क्योंकि आत्मा तो “मैं” इस लोक प्रसिद्ध प्रतीतिका साक्षी है 
विषय नहीं, ऐसा कहा जा चुका है। 'मे' इस लोक प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कर्तासे भिन्न 
उसका साक्षी, सव मूतोंमें स्थित, सम, एक, कूटस्थ, नित्य सबका आत्मा पुरुष है । वह विधिकाण्ड 
अथवा तकंशास्तरमें किसीसे भी अधिगत नहीं है। इसलिए उसका न कोई निषेध कर सकता है 
ओर न कोई उसे किसी विषिके अङ्गरूपसे ग्रहणकर सकता है । वह सबका आत्मा है, 
इसलिए न हेय है ओर न उपादेय ही । नष्ट होता हुआ सब विकार समुदाय पुरुष पर्यन्त नष्ट 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रवृत्त (यागादि), निवृत्ति ( सुरापानादिका निषेध ) रूप कायं तथा उनके अद्धोंका ही वेद 
प्रतिपादन करता है । इससे भिन्न केवल सिद्ध वस्तु (ब्रह्म) का प्रतिपादन नहीं करता, अतः वेदान्तवाक्य 
मी क्रियाके अङ्ग होकर ही ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं, क्योंकि 'आज्ञायस्य क्रियाथेस्वादानथक्यमतदुर्थानाम्‌' 
( वेद क्रियाथंक है, क्रियासे मिन्न अक्रियाथंक निष्फल है ) इसका समाधान 'तन्न' आदिसे करते हैं । 


$ मै इस प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता संसारी है। उसीको प्रायः सब लोग 
आत्मा मानते हैं। परन्तु आत्मा तो अहंकारादिका साक्षी मात्र है । स्वयं साक्षी आत्मा अहंकारादिका 
विषय मला कंसे हो सकता है ? किश्व आत्मा भ्रमात्मक द्वैतका अधिष्ठान है उसका विषेध करनेपर 
` जक्ष्तूमें अस्ति, माति, प्रियता कदापि सिद्ध नहीं होगी । इसलिए वेदान्तवेद्य आत्माका कोई निषेध नहीं 
कर सकता और न वह किसीका अङ्ग ही हो सकता है । 


अधि० ४ ० ४] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७१ 


पुरुषो विनाशहेत्वभावादविनाशी, विक्रियाहेत्वभावाच्च कूटस्थनित्यः, अत एव नित्य 

शुद्धबुद्धमुक्तस्वमावः । तस्मात्‌ “पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्ठा सा परा गतिः' ( कठ० १।३।११ ) 
“तं स्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि’ (बृह० ३।९।२६) इति चौपनिषदत्वविशेषणं पुरुषस्योपनिषत्सु 
प्राधान्येन प्रकाच्यमानत्व उपपद्यते। अतो भूतवस्तुपरो वेदभागो नास्तीति वचनं 
साहसमात्रम्‌। # यदपि शास्जतात्पर्यविदामनुक्रमणम्‌-द्ो हि तस्याथः कर्मावबोधनम्‌' 
इत्येवमादि, तद्धमेजिशासाविषयत्वाहिधिप्रतिषेघशास्त्राभिप्राय॑ दरष्टव्यम्‌। अपि च आम्ना- 
यस्य क्रियार्थत्वादानरथक्यमतदर्थानाम्‌' इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथक्यः 
प्रसङ्गः । प्रवृत्तिनिवृत्तिविधितच्छेषव्यतिरेकेण भूतं चे स्तूपदिशति भव्याथत्वेन, कूटस्थः 
नित्यं भूतं नोपदिशतीति को हेतुः? नहि भूतमुपदिश्यमान क्रिया भवति । ® अक्रियात्वेऽपि 
होता है । विनाश हेतुके अमावसे पुरुष अविनाशी है। विक्रिया हेतुके अधावसे कूटस्थनित्य है, 
अतएव नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वमाव है। इस कारण “पुरुषान्न०' ( पुरुषसे पर और कुछ नहीं है 
वह सूक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा ( अवधि ) है और वही परा गति है) “तं त्वौपनिषदं पुरुषं पृच्छामि’ 
इस श्रुतिमें पुरुषका “औपनिषदं” यह विशेषण उपनिषदोंमें मुख्यूपसे ज्ञान गम्य होनेपर उपपन्न 
होता है । इसलिए सिद्ध वस्तु विषयक वेद माग नहीं है यह वादीका कथन साहस मात्र है। 
यदपि शास्त्रका तात्पयं जाननेवालोंका "इष्टो हि०' ( कमका ज्ञान करना ही उनका इष्ट ( प्रत्यक्ष ) 
प्रयोजन है ) इत्यादि कथन है । उन्हें धमंजिज्ञासाका विषय होनेसे विधि प्रतिषेध शास्त्रके भ्रकरणमें 
सिद्ध अर्थके प्रतिपादक वाक्योंके अमिप्रायके लिए समझना चाहिए । और “आम्तायस्य०' ( वेद 
क्रियाथंक है, अक्रियाथंक वेद वाक्य निष्फल हैं ) इस अव्यभिचारी नियमको माननेवाळे मीमांसकोके 
मतमें सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य भी निष्फल होंगे । यदि कहो कि शास्त्र प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति 
विधि और उनके अङ्गोसे अतिरिक्त सिद्ध वस्तुका उपदेश धमंके लिए करता है, कुटस्थ नित्य सिद्ध _ 
वस्तुका उपदेश नहीं करता इसमें क्या कारण है ? उपदिश्यमान सिद्ध वस्तु केवल उपदेशसे ही क्रिया 
नहीं हो जाती । यदि कहो कि सिद्ध वस्तु मले ही क्रिया न हो किन्तु क्रियाकी निष्पत्तिका साघन होनेके 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# यदि कहो कि आत्मा अनित्य होनेके कारण हेय है, तो इसका समाधान 'सव हि’ आदिसे 
कहते हैं । आत्मा तो सब भूतोंमें पूणं होनेसे पुरुष कहा गया है । 'अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो न 
हन्यते हन्यमाने शरीरे' ( गी० २1२० ) ( क्योंकि यह अजन्मा, नित्य, शास्वत और पुरातन है । 
शरीरके नाश होनेपर भी इसका नाश नहीं होता ) यह स्मृति प्रमाणः है । परन्तु आत्मा परिणामी 
होनेसे अनित्य होगा ? यह मी ठीक नहीं है; क्योकि घमं, लक्षण, अवस्था भेदसे परिणाम तीन 
प्रकारका होता है । उससे रहित होतेके कारण आत्मा कूटस्थ नित्य है । आत्मासे उत्कृष्ट वस्तु प्राप्य 
होनेके कारण आत्मा हेय है? ऐसा भी नहीं, क्योंकि आत्मा ही सबकी पराकाष्ठा, परागति है । 
याज्ञवल्क्य हे द्याकल्य ! “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि इत्यादि वेदान्त वाक्य अबाध्य, नित्य सिद्ध, 
अनन्यशेष ब्रह्मात्मतत्त्वका प्रतिपादन करते हँ । अतः वेद माग सिद्ध वस्तु ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं 
करता यह कथन केवल साहस मात्र है। 

# यदि अक्रियाथंक वेद वाक्य निष्फल है तो मीमांसकके मतमें “सोमेन यजेत' ( सोम नामक 
याग करे ) 'दध्ना जुहोति' ( दषिसे हवन करे ) इस प्रकार सोम, दधि आदि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक 
वेद अनथंक ही होगा । जो दाब्द क्रियाथंक नहीं है उनकी अनथंकता क्या है? क्या उनका कुछ 
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भूतस्य क्रियासाधनत्वात्क्रियाथे एव भूतोपदेश इति चेत्‌,-नेष दोषः, क्रियाथंत्वे5पि 
क्रियानिवेतेनशक्तिमह स्तृपदिश्मेच । क्रियार्थत्वं तु प्रयोजन तस्य । न चेतावता वस्त्वनु- 
पदिष्टं भवति । # यदि नामोपदिष्टं कि तव तेन स्थादिति । उच्यते,-अनवगतात्मवस्तूप- 
देशश्च तः्थेच भचितुमहति। तदवगत्या मिथ्याज्ञानस्य संसारहेतोनिवृत्तिः प्रयोजनं क्रियत 
इत्यविशिष्टमर्थचत्तं क्रियासाधनवस्तूपदेशेन | # अपि च '्राह्मणो न हन्तव्यः इति चेव- 
माद्या निवृत्तिरुपदिश्यते। न च सा क्रिया । लापि क्रियासाधनम्‌ । अक्रियार्यानासुप- 

देशोऽनर्थकश्चेत्‌ ब्राहमणो न हन्तव्यः’ इत्यादिनिवृच््युपदेशानामानर्थवये प्रात्तम्‌। तच्चा- 


लिए होनेपर भी क्रियोत्पादन शक्ति विशिष्ट वस्तु उपदिष्ट है, क्रियार्थत्व ही उसका प्रयोजन है अर्थात्‌ 
क्रियाको निष्पन्न करना ही सिद्ध वस्तुका प्रयोजन है । क्रियाथंक होनेपर भी सिद्ध वस्तु अनुपदिष्ट नहीं 
होती । पूवपक्षी--यदि सिद्ध वस्तुका उपदेश होता भी तो उससे तुमको क्या लाम होगा ? सि०--- 
कहते हँ-दघि आदि पदार्थोके समान प्रत्पक्षादि प्रमाणोंसे अज्ञात ब्रह्मात्म वस्तुका भी शास्त्रसे उपदेश 
होना ही युक्त है । उसके ज्ञानसे संसारके हेतु भूत मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति प्रयोजन होता है। इसकारण 
क्रियाके साधन भूत सिद्ध वस्तुके उपदेशके समान आत्माका उपदेश भी सार्थक है। ओर 'ब्राह्मणो 
न हन्तब्यः' ( ब्राह्मणकी हिसा नहीं करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुतियाँ निवृत्तिका उपदेश करती हैं। 
वह निवृत्ति न तो क्रिया है और न क्रियाका साधन ही । यदि क्रियाको न कहने वाळे वाक्य अनर्थक 
हैं तो 'ब्राह्मणो न हन्तब्यः' इत्यादि निवृत्ति परक उपदेश व्यर्थं होंगे । परन्तु वह इष्ट नहीं है। 


सत्यानन्दो-दोपिका 

अर्थ नहीं है अथवा वे फल रहित हैं? 'आम्नायस्य' इस नियभसे यदि अक्रियाथक शब्द अनर्थक हैं तो 
सोम, दघि आदि अर्थ शून्य होंगे द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उनका याग आदिकी सिद्धिके 
लिए वर्णन मिलता है। यदि कहो कि वे 'स्वगकामो ग्रजेत' “सुरां न पिबेत” इस प्रकार प्रवृत्ति, निवृत्ति 
विधिसे भिन्न प्रतिपादित सोम दधि आदि सिद्ध पदार्थ धर्मके लिए कथित होनेके कारण सार्थक हैं, तो 
प्रश्‍न होता है कि 'सन्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वाक्य साथक क्यों नहीं हैं ? 
इसमें यह कारण है कि सोम आदि क्रिया सम्बन्धी होनेसे कायं हैं, अत: उनका उपदेश युक्त है, किन्तु 
सिद्ध ब्रह्म किसी क्रियाका सम्बन्धी न होनेसे कार्य नहीं है, इसलिए उसके प्रतिपादक वाक्य अनर्थक हैं। 


# यद्यपि “सोमेन यजत’ “दृध्ना जुहोतिः आदि उपदेशोसे दधि, सोमादि यागादि क्रिया नहीं 
हो जाते, फिर मी सोमादि सिद्ध वस्तु यागादि क्रियाकी निष्पत्तिमें साधन -हैं, अतः वे सार्थक हैं। 
सि८--सिद्ध पदार्थं क्रियाके अङ्ग मळे हों फिर भी यह नहीं हो सकता कि सोमादि पदार्थ नहीं रहते 
या उन पदोंका कुछ अर्थ नहीं है । 

ॐ वादोका यह मत टीक नहीं है कि सिद्ध वस्तुकी सफलतामें क्रिया ही द्वार है, क्योंकि जेसे 
रज्जु ज्ञानसे सर्पादि रान्ति और उसमे उत्पन्न मयादिकी निवृत्ति होती है, उसी प्रकार आत्मसाक्षात्कारसे 
प्रपश्चके कारणभूत मिथ्याज्ञान'ओर उसमे उत्पन्न प्रपश्चमें सत्यत्व बुद्धिकी निवृत्ति हो जाती है। 
दघि, सोमादि यागादि क्रिया द्वारा सफल होते हैं, किन्तु ब्रह्म तो स्वयं फलस्वरूप है । यद्यपि दोनोंमें 
इतना अन्तर है, तथापि दधि सोमादि शब्द जैसे सफल सिद्ध दधि आदि वस्तुका बोध कराते हैं, 
उसीप्रकार “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इन्यादि वेदान्त वाक्य मी सफल सिद्ध वस्तु ब्रह्मका बोध कराते 
हैँ । जसे विधि वाक्य सिद्ध पदाथ परक हैं, वैसे ही वेदान्त वाक्य मी सिद्ध वस्तु परक हैं । 
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निष्रम्‌ । न च स्वभावपापतहन्त्यर्थाचुरागेण नञः शक्यमप्रातक्रियाथत्वं कल्पयितुं हनन- 
क्रियानिवृत्त्योदासीन्यव्यतिरेकेण । नअञ्चैष स्वभावो यत्स्वसंवन्धिनोऽभावं योधयतीति। 
# अभावतुद्धिश्वौदासीन्यकारणम्‌ । सा च द्धेन्धनाग्निवत्स्वयमेचोपशास्यति । तस्मा- 
त्मसक्तक्रियानिवृत्त्यौदासीन्यमेव 'ब्राह्मणी न हन्तव्यः इत्यादिषु प्रतिपेधार्थ मन्यामहे, 
अन्यत्र प्रजापतिब्रतादिभ्यः । तस्मात्पुरुषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिसृतार्थवादचिषयमानर्थ- 


नजूका रागतः प्राप्त हनन क्रियाके साथ सम्बन्ध होनेसे हनन क्रियासे निवृत्त होकर औदासीन्यके 
अतिरिक्त अप्राप्त क्रियाकी कल्पना नहीं की जा सकती । नबूका यह स्वमाव है कि जो अपने 
सम्वन्धी पदाथके अभावका ज्ञान कराता है । अमावज्ञान उदासीनताका कारण है । वह दग्धेन्धन 
अग्निके समान रवय ही शान्त हो जाता है। इस कारण प्रजापति ब्रतादिके अतिरिक्त “ब्राह्मणो न हन्तब्यः' 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अ विधि वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचारकर अव निषिद्ध वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचार 
कंरते है--जंसे “ब्राह्मणो न हन्तव्यः' इस वाक्यके मध्यमें जो 'न' है, वह निवृत्तिका उपदेश करता 
है । निवृत्ति त्रभावरूप है, अतः वह न क्रिया है और न क्रियाका साधन ही, क्योंकि क्रिया और 
क्रियाके साधन भावरूप होते हैं । अक्रियाथक वेदवाक्य यदि अनर्थक हों तो '्राह्मणो न हन्तव्यः? 
इत्यादि निवृत्ति परक वेद वाक्य व्यथं हो जाएंगे। और 'स्चाध्यायोऽध्यतब्यः' इस स्वाच्याय विधिसे 
प्राप्त होनेके कारण उनमें व्यथंत्वकी कल्पना भी नहीं की जा सक्ती, इसलिए स्वाभाविक रागसे प्राप्त 
हनन क्रियासे 'नञ्‌' हनन कर्ताको निवृत्तकर उदासीनमावमें लाता है। इस अथसे भिन्न लक्षणाद्वारा 
हनन विरोधी संकल्पादि क्रिया, 'अहननं कुर्यात्‌? ( हनन न करे ) इस प्रकार 'नञा' के अथंकी कल्पना 
करना ठीक नहीं है । किन्तु अपने सम्बन्धीके अमावका ज्ञान करना ही “नन्‌' का स्वभाव है । 

““तत्सादश्यमभावश्चतदन्यत्वं तदल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधश्च नजर्थाः षट्‌ प्रकीतताः ॥" 

“ननुके छ! अर्थ कहे गये हैं--1 तत्साहइय ( उसके समान ), अमाव, उससे भिन्न, उससे 
अल्प, अप्राशस्त्य ( अयोग्य ) तथा विरोध ।” यदि विधिके समान निषेधका अर्थ भी कायं किया गया 


तो फिर विधि और निषेधमें अन्तर न रहेगा । 


Tt रि०--तत्साद इयम्‌-अनिश्षु अर्थात्‌ ईखसे भिन्न ईखके सद्दश शर, अंमावः--यथा नास्ति 
अर्थात्‌ अस्तित्वका अभाव, तदन्यत्व-अब्राह्मण-त्राह्मणसे मिन्न क्षत्रियादि, तद्ल्पता-अनुद्रा कन्या- 
कृशोदरी, अप्राशस्त्य-अपशवः-अन्ये गोऽश्वेभ्यः, अर्थात्‌ गौ, अश्वसे भिन्न पछु हैं, विरोधः-अभित्रः, 
अविद्या आदि अर्थात्‌ मित्रसे विरुद्ध शत्रु, विद्यासे भिन्न अविद्या आदि । 

(क) “अप्राधान्यं विघेयंत्र प्रतिषेधे प्रधानता । प्रसञ्यप्नतिपेधोऽसौ क्रियया सह यत्र नन्‌ ॥' 
(जिस वाक्यमें विधि अप्रधान और प्रतिपेध प्रधान हो और जहाँ नजका क्रियाके साथ सम्बन्ध हो, वहाँ 
ननका प्रसञ्यग्रतिषेध अर्थ है ) यथा “न कल मक्षयेत्‌' ( कलञ्षका मक्षण न करे ) इसमें बलवत्‌ 
अनिके असाधनत्वसे विशिष्ट इष्ट साधनरूप विधि वाचक प्रत्ययके अथकें अभावका मक्षणक्रियामे 
बोध नज कराता है, इसलिए विधि अप्रधान है और नज्‌का अथे अभाव प्रधान है, अतः क्रियापद्के 
साथ जिसका अन्वय है, ऐसा नन्‌ प्रसज्यप्रतिपेध कहलाता है, प्रसज्य-प्रसक्त, प्रतिपेध-निषेध 
अर्थात्‌ पेघ । 

प डत च हि विघेयत्र प्रतिषेधेऽप्रधानता । पयुदासः स विज्ञेयो यत्रोत्तरपदेन नन्‌ ॥' 
“जिसमें विधि प्रधान और प्रतिपेध अप्रधान हो तथा जिसमें उत्तरपदके साथ नजूका अन्वय हो वहाँ 


नजका पयुदास अर्थ है ।' 
9७ 
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विना कही हुई वस्तुमात्र “सात द्वीप वाली पृथ्वी है' इत्यादिके समान अनथंक है । “यह रज्जु है सपं 

नहीं है” इस प्रकार वस्तु मात्रके कथनसे भी भयादिकी निवृत्ति रूप प्रयोजन देखा गया है, इस तरहसे 

कहकर उसका परिहारे किया गया है । परन्तु श्रुत ब्रह्म पुरुषमें भी पुवके समान संसारित्व देखनेमें 

आता है, अतः - रज्जुस्वरूप ( यह रज्जु है) कथनके समान ब्रह्मास्वरूपको कथन सार्थक नहीं हो 

सकता, ऐसा पहले कहा गया है। सि०--इसपर कहते हैं--'मैं ब्रह्म है” इस प्रकार अवगत ब्रह्मात्म- 

भाववाले विद्वानुमें पूवके समान संसारित्व नहीं दिखलाया जा सकता, क्योंकि वेद प्रमाणसे जनित 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# निन्‌' से प्राप्त जो निवृत्त्यात्मक अमाव ज्ञान है वह ब्राह्मण हिंसाके प्रवतंक रागका नाञ्च | 
करता हुआ हनन कर्ताको हनन क्रियासे हटाकर उदासीन भावमें लाता हुआ स्वयं मी शान्त हो जाता . 


है । 'तस्य बटोब्रतम्‌' ( उस ब्रह्मचारीका यह ग्रत है ) इस वाकयमें अनुष्ठेय क्रियाका वाचक व्रत 


शब्द है, उससे उपक्रमकर 'नेकषेतोद्यन्तमादीत्यम्‌' ( उदय होते हुए सूयंको ब्रह्मचारी न देखे अर्थात्‌ ` 


दशन विरोधी संकल्परूप क्रिया करे) यह उपसंहार वाक्य है । इससे ब्रह्मचारीके लिए प्रजापति ब्रतका 
विधान किया गया है। जैसे यहाँ लक्षणासे प्रजापति ब्रतमें सूयंदशंन विरोधी संकल्परूप क्रिया 
मानी गई है, वंसे “ब्राह्मणो न हन्तव्यः? में नहीं है। किन्तु यहाँ तो रागसे प्राप्त हनन क्रियाका 
अभाव “नन्‌ पदका अथे है । हनन विरुद्ध संकल्परूप क्रिया नहीं । जैमिनि मुनिके 'आज्नायस्य 
क्रियाथ्वात्‌? इस पूवंपक्ष सूत्रसे क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेदवाक्य अनर्थक कहे गये हैं 
उनका भी तात्पय यह है कि जिन वाक्योंका श्रवणादि करनेसे भी कुछ फल सिद्ध नहीं होता ऐसे 
पुरुषार्थके अनुपयोगी उपाख्यान । यथा वज्जहस्तः पुरन्द्रः' इत्यादि २: भूताथंवाद ( कथामात्र ) व्यथं 
हँ । शेष वेदान्तवाक्य तो सफल होनेसे सवंथा सार्थक हैं । 

# सि०--क्या केवल श्रुत ब्रह्म तत्त्वज्ञानके अनन्तर श्ोतामें पूवंकी भांति संसारित्व है अथवा 
ब्रह्म साक्षात्कारके अनन्तर ? प्रथमपक्ष तो हमें इष्ट ही है, क्योंकि केवल परोक्ष ज्ञानमात्रसे अपरोक्ष 
संसारित्व भ्रान्ति निवृत्त नहीं होती । द्वितीय पक्ष तो युक्त नहीं है, कारण कि मिथ्याज्ञानसे ,ही कुत्व 
भोक्तृत्व संसारित्व अपनेमें माना हुआ है । वह 'स आत्मा तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्त 
वाक्योके श्रवणसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानद्वारा निवृत्त हो जाता है । 


STN Sh 
„ ‡ टि०--'विरोघे गुणवादः स्यादनुवादोऽवधारिते । भूतार्थवादस्तद्धानादर्थवादाख्रिधा मताः 
( जहाँ प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे बिरोध उपस्थित हो वहाँ गुणवाद, जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथ 


अव्यक्षादिसे अवधारित हो वहाँ अनुवाद और जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथका प्रमाणान्तरसे बाघ . 


न हो और अनुवाद भी न हो वह भूताथवाद कहा जाता है ) इसका विस्तृत वर्णन देवताधिकरण 
( ज० सू० १।३।२६ ) में द्रव्य है । 


Ps 


अ्रधि० ४ सू०७ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७५ 


सिमानिनो दुःखभयादिमस्वँ इष्टमिति तस्येव वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्मावगमे तदभिमान- 
निवृत्तौ तदेव मिथ्याशाननिमित्त दुःखभयादिमत्वं अवतीति शक्यं कल्पयितुम्‌। नदि 
धनिनो गृहस्थस्य धनासिमानिनो धनापहारनिमित्तं दुःखं दृष्टमिति तस्यैव प्रबजितस्य 
घनामिमानरहितस्य तदेव घनापहारनिमित्तं दुःखं भवति। नच कुण्डलिनः कुण्डलित्वा- 
भिमाननिमित्तं खुखं दृष्टमिति तस्येच कुण्डलवियुक्तस्य कुण्डलिस्वाभिमानरहितस्य तदेव 
कुण्डलिस्वाभिमाननिमित्तं खुखं भवति । तदुक्तं श्रुत्या “अशरीरं वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्तः 
(छान्दो० ५।१२।१) इति । शारीरे पतिते ऽशारीरत्वं स्यात्‌, न जीवति इति चेत्‌,-न; सशरीरः 
त्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न ह्यात्मनः शारीरास्माभिमानळध्णं मिथ्याज्ञानं सुक्त्वाः 
न्यतः सशारीत्वं शक्यं कल्पयितुम्‌ नित्यम शारीरत्वमकर्मनिमित्तस्वादित्यबोचाम । तत्कृतः 
धर्माधमैनिमित्तं सशरीरत्वमिति चेन्न, शरीरसस्वन्धस्यासिद्धत्वाडर्मा धमैयोरात्मकझृतत्वा- 
सिद्धेः। शरीरसम्बन्धस्य धर्माचमेयोस्तत्कृतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वप्रसझादन्धपरम्परे- 
षा$नादित्वकल्पन(। ॐ क्रियासमवायाभावाज्चात्मनः कतृत्वानुपपत्तेः । संनिधानमात्रेण 

राजम्रभृतीनां ष्टं कठेत्वमिति चेन्न; धनदानायुपार्जितशृत्यसंवन्धित्वात्तेषां कतृत्वोपपत्तेः। 
न स्वात्मनो घनदान[(दिवच्छरीरादिमिः स्व स्वामि संवन्धनिमित्तं किचिच्छक्यं कल्पयितुम्‌ 


ब्रह्मात्ममावके साथ उसका विरोध है । [इस अर्थको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार तीन उदाहरण 
देते हैं, उनमेंसे प्रथम ] अनात्म ज्ञरीरादिमें आत्मबुद्धि रखनेवाले पुरुषमें दुःख भयादि देखे गये हैं, परन्तु 
वेदसे जनित ब्रह्मात्ममावावगम ( ज्ञान ) होनेपर देहात्मबुद्धिके निवृत्त हो जानेपर मिथ्याज्ञान 
निमित्तक वही दुःख मयादि पहलेके समान उस (आत्मवित्‌) में होते हैं, ऐसी कल्पना नहीं को जा सकती । 
[ द्वितीय उदाहरण ] धनाभिमानी घनी गृहस्थको धनापहारसे दुःख होता देखा गया है । संन्यास ग्रहण 
किए हुए घनामिमान रहित उसी पुरुषको धनापहार निमित्तक वही दुःख नहीं होता i [ तृतीय उदा- 
हरण ] कुण्डल पहनने बालेको कुण्डलित्वाभिमान निमित्तक सुख होता देखा गया , कुण्डलवियुक्त 
कुण्डलित्वामिमान रहित उसी पुरुषको कुण्ड लित्वामिमान निमित्तक वही सुख नहीं होता । यही बात 
'अशरीरं०” ( शरीर रहित हुए आत्माको सुख और इल स्पशे नहीं करते ) इस श्रुतिसि भी कही ठ 
है । यदि कहो कि शरीरात होनेपर अशरीरत्व हो जायगा जीवित होनेपर नहीं ? तो यह ठीक न है, 
क्योंकि सशरीरत्व मिथ्याज्ञान निमित्तक है। शरीर ही आता है” इस अभिमानल्प रि द 

छोड़कर अन्य किसी कारणसे आत्मामें सशरीरत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । कमंसे र 
होनेके कारण अशरीरत्व नित्य है, ऐसा हम पहले कह चुके हँ । यदि कहो कि आत्मकृत घमानन 


'निमित्तक उसमें सशरीरत्व है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो असिद्ध है, 


न [धमकी उत्पत्ति 
ससे धर्माधमंमें आत्मकृतर आत्माका शरीरके साथ सम्ब हो तो धम 
इससे धर्माधमंमें आत्मकृतत्व भी असिद्ध हैं । आत त्योन्याश्चय दोष प्रसक्त होगा । 


हो, आत्मकृत धर्माधमं हों तो आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो, ऐसा अः a लि 
इन दोनोंका कार्यकारणमाव अनादि हैं, यह अनादित्व कल्पना भी LR र त्रसे राजादिमें 
अमाव होनेसे आत्मा कर्ता भी नहीं हो सकता । यदि कहो कि सेवका 0 क साथ सम्बन्ध 
कतृंत्व देखा गया है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि धन दानादि नी धनदानादिके समान 
होनेके कारण उनमें कतृत्वकी उपपत्ति होती है । पर आत्मामें गरीरादिकै त 


जा के कल्पना नहीं की जा हे 
[मिभाव सम्बन्धके कारणको किञ्चिदपि कर हों गया अर्थात्‌ जब तक 


सम्बन्धका हेतु प्रत्यक्ष है । इस कथनसे आत्मामें यजमानत्वादिका प्रतिपादन हो 


जद घ्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्षः सम्चन्घहेतुः। पतेन यजमानत्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ । अत्रा- 
इुः-देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मन आत्मीये देहादाचभिमाजो गौणो न मिथ्येति चेन्न; प्रसिद्धवस्तु- 
भेदस्य गोणत्बसुख्यत्वप्रसिद्धेः । यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेदः, यथा केखरादिमानाङ्ति- 
विशेषोऽन्बयव्यतिरेकाभ्यां सिंहदशब्दप्रत्ययभाङ्सुख्योऽन्यः प्रसिद्ध» ततश्चान्यः पुरुषः 
प्रायिकः ्रयेशोर्यादिभिः सिंहशुणः संपन्नः प्रसिद्ध» तस्य पुरुषे सिंहशब्द्रत्ययौ गोणौ 
भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य । तस्य त्वन्यत्रान्यशब्दप्रत्ययों आन्तिनिमित्तायेच भवतो न 
गौणी। यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यग्रहमाणविहोषे पुरुषशब्दभत्ययो स्थाणुविषयौ, 
यथा वा शुक्तिकायामकस्याद्रजतमिति निश्चितौ शब्दप्रत्ययो, तछदेंहादिखंघातेःह॒मिति 
निरुपचारेण झाव्दभ्रत्ययावात्मानात्माचिवेकेनोत्पद्यमानी कथं गौणो शक्यौ चदितुम्‌ ! 
आत्मानात्मविघेकिनामपि पण्डितानामजाविपालानामिचाविक्तौ शाब्दप्रस्ययो अवतः । 
७ देहादावहंप्रत्ययो ७ बर ७०, 
तस्माद्देहादिव्यतिरिकात्मास्तित्ववादिनाँ देहादावहंप्रत्ययो सिथ्येच, न गोणः । तस्मान्मि- 
थ्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्सशरीरत्वस्य सिद्धं जीचतोऽपि विदुषो5शरीरत्वम्‌। * तथा च ब्रहम 
विद्विषया श्रुतिः 'तद्यथाऽहिनिल्वयनी वहमीके सता प्रत्यस्ता शयीतैवसेवेद ८ शरीर २ शे- 
तेख्थायमशरीरोष्द्धतः प्राणो ब्रह्मेव तेज एव’ ( वृह० ४।४।७ ) इति । 'सचक्षुरचक्षरिव सकर्णोञ्कण 


OT) OD TO कक पिन म पम स्स्स सस नया 
मिथ्याभिमान है तभी तक आत्मामें यजमानत्वादि भी हैं। इस विषयमें प्रभाकर कहते हैं- देहादिसे 


भिन्न आत्माका अपने देहादिमें 'मैं, मेरा' अभिमान गौण है मिथ्या नहीं, यदि ऐसा कहो तो ठीक नहीं, 
क्योंकि जिसको वस्तुका भेद ज्ञात है उसीको गौण मुख्य ज्ञान होता है यह प्रसिद्ध है। जिसको दो 
'बस्तुओंका भेव ज्ञात है, जैसे अन्वय-व्यतिरेकसे सिंह शब्द सिंह ज्ञानका विषय केसर आदिसे युक्त, विशेष 
आकृति वाला, पुरुषसे भिन्न सिंह प्रसिद्ध है और उससे भिन्न प्रायः क्रूरता एवं शूरता आदि सिंहके 
गुणोंसे सम्पन्न पुरुष भी ज्ञात है । उसको सिंह गुण सम्पन्न पुरुषमें सिंह शब्द प्रयोग और सिंह ज्ञान गौण 
होते हैं । परन्तु जिसको वस्तुका भेद ज्ञात नहीं है उसको नहीं होते । उसको तो दूसरे अ्थमें अन्य शब्द 
और ज्ञान भ्रान्तिसे ही होते हैं गौण नहीं । जैसे मन्द अन्धकारमें “यह स्थाणु है' ऐसे विशेष ज्ञानके गृहीत 
न होनेपर 'पुरुष' यह शब्द और ज्ञान स्थाणुमें होते हैं, जैसे शुक्तिमें अकस्मात्‌ 'यह रजत है' यह शब्द 
और ज्ञान निश्चित होते हैं, वेसे देहादि संघातमें मुख्यरूपसे होनेवाले 'मै' ऐसा शब्द ओर ज्ञान आत्मा 
अनात्माके विवेक न होनेके कारण उत्पन्न होते हैं, वे गौण कैसे कहे जा सकते हैं ? आत्मा, अनात्माका 
भेद जाननेवाले पण्डितोंको भी भेड़ बकरी पालनेवाले प्राकृत पुरुषोंके समान देहादिमें अपृथक्‌ग्रपसे 
शब्द प्रयोग और ज्ञान भ्रान्तिसे उत्पन्न होते हैं। इस कारण आत्माको देहादिसे भिन्न माननेवालोंका 
देहादिमें अहं प्रत्यय ( मैं ) मिथ्या ही है गोण नहों। इससे यह सिद्ध हुआ कि सशरीरत्वं 
मिथ्याज्ञानसे होता है और ज्ञान होनेपर जीवितावस्थामें आत्मवितूको ही अशरीरत्व प्राप्त होता है । 
ओर उसी प्रकार 'तद्था०' (जिस प्रकार सपंकी काँचुली बाँबीके ऊपर मृत और सपं द्वारा परित्यक्त 
हुई पड़ी रहती है, उसी प्रकार विद्वान्‌, जिसने अभिमान त्याग दिया है उसका शरीर पड़ा रहता है 
ओर शरीरमें स्थित यह आत्मा अशरीर है, अमृत, प्राण, ब्रह्म है स्वयं प्रकाश ही है) और 'सचक्कु- 
रचक्षु०' ( वस्तुतः वह नेत्र रहित भी सनेत्रके समान, श्रोत्र रहित भी श्रोत्र सहित-सा, वांगी रहित भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ॐ जैसे सांप अपनी कांचुळीमें अपनापन छोड़कर जहाँ चाहे उसे उत्तार फँक देता है उसमें 
फिर अहंता ममता नहीं करता, वंसे ही आत्मवित्‌ अपने स्थूळ शरीरादिमें अहंता, ममता त्यागकर 


LR शकू 
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अखि० ४ ० ४ ] भराषालुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७ 


इवसवारावागिव समना असना इव सम्राणो5प्राण इव इति च। स्सतिरपि च- स्थितप्रज्ञस्यका 
भाषा! (संग० गी० २५४) इत्याद्या श्थितप्रज्ञलक्षणान्याचक्षाणा विदुषः सर्रप्रवृस्यसस्वन्ध 
द्लयति । तस्साज्ञावगतन्रह्मात्समावस्य यथापूर्व संसारित्वम्‌। यस्य तु यथापूव संसारित्वं 
नासाववगतत्रह्मात्मभाव इत्यनवद्यम्‌ । ® यत्पुनरुक्त श्रवणात्पराचीनयोमेननॅनिदिभ्यास- 


९ ~ ७. he ह: सिटि 

नयोर्दशोचादिथिशेषत्द त्रह्मणो न इ्वरूपपयचसायित्वमिति। नः अचगशत्यर्थेत्वान्मननः 
निदिःयासनयोः। यदि हावगतं नह्मान्यत्र विनियुज्येत अवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌। नतु 
तदस्ति; मननलिदिष्यासनयोरपि श्रवणवद्वगत्यथत्वात्‌ । तस्मान्न प्रतिपक्तिविधिविषयः 


तया शाएस््प्र्ाणकत्वं ब्रह्मणः संभवतीत्यतः स्वतन्त्रमेचनहम शामा नया: स्यंस्चचतीत्यतः स्चतन्त्रमेंच नहा दशास्त्रप्रमाणक वेदान्तवावय- 


: SS Eos 
वाणी. सहित-सा, मन रहित भी मन सहित-सा, प्राण रहित भौ प्राण सहित-सा है) यह्‌ श्रुति ब्रह्मवितूके 


सम्त्र्धमें है । “स्थितप्रज्ञस्य ०? ( जिसको प्रज्ञा स्थित है उसकी माषा (लक्षण ) क्या हैं ) इत्यादि 
स्मृति मी स्थितप्रज्ञका लक्षण कहती हुई यह दिखळाती है कि विद्वानुका सवं प्रवृत्तिके साथ सम्बन्ध 
नहीं रहता है । इसलिए "मैं ब्रह्म हूँ, इस प्रकार ब्रह्मात्ममाव साक्षात्कार करनेवाला विद्वान्‌ पूर्वके 
समान संसारी नहीं रहता । जो पूर्वके समान संसारी है मानो उसने ब्रह्मात्मभावका साक्षात्कार ही नहीं 
किया है । इस कारण वेदान्तशास्त्र निर्दोष है । पहिले जो यह कहा गया है कि श्रवणान्तर मनन और 
निदिध्यासन देखनेमें आते हैं, इसलिए ब्रह्म विधिका अङ्ग है स्वरूप पर्यवसायी नहीं, यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि श्रवणके समान मनन, निदिध्यासन भी ब्रह्मके साक्षात्‌ ज्ञानके लिए हैं । यदि ज्ञात 
ब्रह्मका कहीं कर्मादिमें विनियोग होता तो विधिका अङ्ग भी होता, परन्तु ऐसा नहीं है अर्थात्‌ वेदान्त 
श्रवणके विना ब्रह्म अज्ञात है। भ्रवणके समान मनन निदिध्यासन मी ज्ञानके लिए हैं। इसलिए 
उपासना विधिकी विषयतारूपसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है यह संभव नहीं है । अतः वेदान्त वाक्योके 
समन्वयसे ब्रह्म स्वतन्त्र शास्त्र प्रमाणक है, यह्‌ सिद्ध हुआ । ऐसा होनेसे ही “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उसमें रहता हुआ भी न रहेके समान होता है अर्थात्‌ देहादिमें मिथ्याज्ञान मुझक आत्मांभिमान 
निवृत्त होनेपर विद्वान्‌ शरीरमें रहते भी अशरोर है, क्योंकि “ब्रह्मवेद बरह्लेव भवति’ इत्यादि श्रुति 
ब्रह्मवित्‌को ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादित करती है । ब्रह्म अशरीर है, अतः ब्रह्मवित्‌ भी अशरीर है । परन्तु 
व्यवहारमें वह 'सचक्षुरचक्षुरिव' ( चक्षु आदि इन्द्रियोंसे रहित होता हुआ भी चक्ष्‌ आदि इन्द्रियों 
सहित-सा प्रतीत होता है ) जिसने आत्मसाक्षात्कार कर लिया है उसके लिए ही शास्त्र आरोपित 
संसारित्वका निषेध करता है; अन्यके लिए नहीं, इसलिए शास्त्र सवथा दोष रहित है । 


„= आत्मा वा अरे द्वश्व्यः श्रोनव्यो मन्तव्यो निदिभ्यासितब्यः’ ( वृह० २1४१ ) इस श्रुति 
में श्रवणके अनन्तर मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इसलिए ब्रह्म विधिका 
अङ्ग है, क्योंकि श्रवणमात्रसे अपने स्वरूपमें निश्चित तात्पयेवाला नहीं होता । परन्तु यह ठीक नहीं 
है, कारण कि श्रवणके समान मनन निदिध्यासन भी ब्रह्मज्ञानके लिए हैं। इनका श्रवणसे पृथक्‌ 
प्रयोजन नहीं है । ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्ति ही सबका एकमात्र प्रयोजन है । ब्रह्मज्ञानका ब्रह्मसाक्षात्कार 
ही फल है । जब वह सोम यागादिके समान विधेय ही नहीं तो विधिका अङ्क कैसे ? विधिका अज 
वह होता है जो प्रथम ज्ञात हो और स्वयं फल न हो । परत्तु ब्रह्म तो वेदान्त श्र वणके पूर्व अज्ञात है 
और ब्रह्मात्मज्ञान होनेपर स्वयं फलरूप है । इसलिए ब्रह्म किसी मी विधिका अङ्ग नहं है, तो 
उपासना विधिका विषयरूपसे शास्त्र प्रमाणके हो यह कथन भी असंगत है । अतः ब्रह्ममें स्वतन्त्र 


७८ ब्रह्मस्‌त्र-दाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० १ 


समन्वयादिति सिद्धम्‌ । ® एवं च सति 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इति तद्विषयः पृथक्शास्रा- 
रम्भ उपपद्यते ।प्रतिपत्तिविधिपरत्वे हि “अथातो धर्मजिशञासा' इत्येवारच्धस्वान्नपृथक्शास््र- 
मारभ्येत्‌ । आरभ्यमाणं चेचमारभ्येत-% अथातः परिशिष्टघमजिज्ञासा' इति, “अथातः कर्व 
पुरुषाथंयोजिज्ञासा' ( जै० ४।१।१ ) इतिवत्‌ । ब्रह्मात्मैक्यावगतिस्त्वप्रतिज्ञातेति तदर्थो युक्तः 
शास्त्रारम्भ;-'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इति | तस्मादहं ्रह्मास्मीत्येतदवसाना एव सच विधयः 
सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि । नह्यहेयानुपादेयाङवे तात्माचगतौ निर्विषयाण्यप्रमात॒काणि च 
प्रमाणानि भवितुमर्हन्तीति । अपि चाहुः-गौणमिथ्यात्मनोऽसच्वे पुत्रदेहादिबाधनात्‌। सद्ब्नह्मात्मा- 


oni 
इसभ्रकार ब्रह्म विषयक पृथक्‌ शास्त्रका आरम्भ युक्त है । वेदान्त यदि उपासना विधि परक होते तो 


"अथातो धमजिज्ञासा' इसीसे आरब्ध हो जानेके कारण “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस पृथक्‌ शास्त्रका 
भारम्म न होता । यदि कदाचित्‌ आरम्भ भी किया जाता तो अथातः क्रत्वथंः०' ( अव अवशिष्ट 
घमंकी जिज्ञासा ) इसप्रकार प्रारम्म होता । ब्रह्म आत्माके एकत्व ज्ञानकी प्रतिज्ञा पूर्व मीमांसामें 
नहीं है, इस कारण उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस अपूव शास्त्रका आरम्भ युक्त है । इससे 
भै ब्रह्म हें! इसप्रकारके ज्ञान पर्यन्त सब विधियाँ और अन्य सव प्रमाण हैं, क्योंकि हेयोपादेयसे 
रहित अद्देत आत्मावगति होनेपर निविषयक प्रमाता रहित प्रमाण नहों हो सकते । ब्रह्मवेत्ता 
लोग कहते हैं--“गोणमिथ्यात्मनो ०” ( अबाधित सद्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप ब्रह्म मैं है, ऐसा ज्ञान 
होनेपर पुत्र देहादिका बाघ होता है अर्थात्‌ यह सव मायामात्र है वास्तविक नहीं, ऐसा निश्‍चय हो 
जाता है । उसमें गौणमिथ्यात्मा-पुत्र, दार, देहादिमें आत्माभिमान निवृत्त हो जानेपर विधि निषेधादि 
सव व्यवहार कंसे हो सकता है ? गौण ओर मिथ्याभेदसे आत्माभिमान दो प्रकारका है । पुत्र दारा 
आदिमें “मैं पुत्र हूँ, यह मेरा है इत्यादि आत्माभिमान गौण है, क्योंकि दोनोंका भेद ज्ञात है। 
उनके सुख दुःखसे अपनेको सुखी दुःखी अनुमव करता है। अपने देहादिमें "मैं मनुष्य हूँ, कर्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रूपसे शास्त्र प्रमाण है, क्योंकि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि वेदन्त वाक्योका तात्पयं ब्रह्ममें ही है । 

# यदि वेदान्त भी उपासना विधिका अङ्ग होता तो 'अथातो धर्मजिज्ञासा? इस शास्त्रके 
प्रथम आरब्ध हो जानेके कारण इससे पृथक शास्त्रका आरम्भ न होता, क्योंकि दोनोंका विषय एक 
ही होता । यदि पूर्व आरब्ध विषयका आरम्म करते हो ऐसा वर्णन करते कि जो धमं पूवं मीमांसामें 
प्रतिपादित है उस शेष धमंके लिए जिज्ञासा करनी चाहिए तब तो इस शास्त्रके आरम्ममें ही भगवान्‌ 
सूत्रकार भी ऐसी प्रतिज्ञा करते । किन्तु 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस सूत्रसे पूर्वोक्त मीमांसा सूत्रसे 
विलक्षण ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की है। इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म और वेदान्त किसी भी विधिके 
अङ्ग नहीं हैं, अपितु स्वतन्त्र ही हैं । जैमिनि आचायंने अपने पूर्वमीमांसा शास्त्रमें कमं, कर्मका फल, 
इतिकतंव्यताका वर्णन किया है । उनके सिद्धान्तमें ब्रह्मको नहीं माना गया है इससे वहाँ जीव ब्रह्मकी 
एकताके विचारका अवकाश ही नहीं है । 'मैं ब्रह्म हूं” इसप्रकार ब्रह्मासाक्षात्कार जब तक नहीं होता तब 
तक “यजेत, जुहोति, दद्यात्‌, उपासीत' इत्यादि विधियां तथा प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय इत्यादि सब 


उपपन्न होते हैं अर्थात्‌ व्यावहारिक सत्यरूपसे उपयुक्त होते हैं । 'तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, अथमात्मा 
ब्रह्म, सवं खल्विद ब्रह्मः इत्यादि वेदान्तवाक्योंके श्रवणादिसे जब ब्रहारूपसे आत्माका साक्षात्कार हो ` 


जाता है तब प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयरूप सब दत बाधित हो जाता है, जैसे जागने पर स्वप्न पदार्थोका 
बाघ हो जाता है ॥ ४॥ 


चतुः सूत्री समाप्ता । 


TE 
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हमिव्येबं बोधे कार्य कथं भवेत्‌ ॥ अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्माकप्रमातृत्वमात्मनः । अन्विष्टः स्यात्ममातेव 
पाप्मदोषादिवर्जितः ॥ देहात्मप्रत्ययोयद्वतामाणत्वेन कल्पितः । लौकिकं तद्वदेवेदं प्रमाणं त्वा55त्म- 
निश्चयात' इति ॥ ४ ॥ 
इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता। 
( ५ ईक्षत्यधिकरणम्‌ स्‌० ५-११ ) 

& पर्व तावङ्घेदान्तवाक्यालां ब्रह्मात्मावगतिप्रयोजनानां त्रह्मात्मनि तात्पर्येण 
समन्वितानामन्तरेणापि कार्याजुप्रवेशं ब्रह्मणि पर्यवसानमुक्तम्‌। ब्रह्म च सर्वे्षं सर्वेशक्ति 
जगदुत्पत्तिस्थितिनादाकारणमित्युक्तम्‌ । सांख्यादयस्तु परिनिष्ठितं वस्तु प्रमाणान्तर- 
गस्यमेवेति मन्यमानाः प्रथानादीनि कारणान्तराण्यनुमिमानास्तत्परतयैव वेदान्तः 


वाक्यानि योजयन्ति। सवैध्वेव वेदान्तवाक्येषु सृष्टिविषयेप्वचुमानेनेव कार्येण कारणं 


Be 
भोक्ता हूँ' यह मिथ्याभिमान है । ये दोनों प्रकारके अभिमान बाधित हो जानेपर विधि निषेध आदि 
सब व्यवहार कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 

“अन्वेष्टव्यः०' ( जो आत्मा सन्रपापरहित, जरा, मृत्यु, शोक आदिसे रहित है उसकी खोज 
करनी चाहिए ) इस आत्मज्ञानसे पूर्व ही चिद्रूप आत्मामें प्रमातृत्व रहता है । प्रमाताके यथार्थ स्वरूपका 
ज्ञान होनेपर पाप पुण्य, रागद्वेष, जन्मादिसे रहित परमात्मस्वरूप हो जाता है। यहाँ शंका होती है कि 
यदि प्रमाता कल्पित है तो प्रमाताके आश्रित प्रमाणमें प्रमाणता कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-दिहात्म ० 
(जिसप्रकार 'मै देह हूँ. यह ज्ञान कल्पित होनेपर भी प्रमाण माना जाता है, उसीप्रकार प्रत्यक्षादि लौकिक 
प्रमाण भी आत्मसाक्षात्कार पर्यन्त प्रमाण हैं) वेदान्त तीनों कालमें बाधरहित ब्रह्मात्मैकत्पका बोध 
करता है, अतः इसको तत्त्वका बोध करानेवाला प्रमाण कहा जाता है । पूवं पक्षमें मुमुक्षुकी वेदान्तोंमें 
प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति है, सिद्धान्तमें प्रवृत्तिकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें अन्तर है ॥ ४ ॥ 

चतुःसूत्री समाप्ता । 

इस प्रकार यह कहा गया कि वेदान्त वाक्योंका कार्यके साथ सम्बन्धकें विना भी एक 
अद्वितीय ब्रह्मामें पयंवसान होता है, इन वाक्योंका प्रयोजन “यह आत्मा ब्रह्म॑ है ऐसा अपरोक्ष ज्ञान 
कराना है और वे ब्रह्मात्मामें तात्पयंसे समन्वित है । और श्रृतिमें यह मी कहा गया है कि सवंज्ञ, 
सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्म ही जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और नाशका कारण है । परन्तु सांख्य आदि तो ऐसा 
मानते हैं कि सिद्ध वस्तु अन्य प्रमाणसे ही अवगत होती है । और प्रधान आदि अन्य कारणोंका 
अनुमान करके तत्परत्व ( प्रधानादि परत्व ) से ही वेदान्त बाक्योंकी योजना करते हैं । सृष्टि विषयक 
सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योमे अनुमान द्वारा ही कार्यस कारणके लक्षण बतानेकी चेष्टा की गई है । और 
सांख्य ऐसा मानते हैं कि प्रधान, पुरुष और उनका संयोग नित्य अनुमेय हैं । कणादके अनुयायी तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# किञ्च सूत्रकारने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इस मूत्रसे जो ब्रह्मविषयक जिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की 
है, वह ब्रह्म क्या वस्तु है? इस झंकाके समाधातमें सूत्रकारने “जन्माथस्य यतः” इस द्वितीय सूत्रसे 
लेकर “तत्तु समन्वयात्‌ इस चतुथं सूत्र तक सर्वज्ञ सवंशक्तिमानु तथा जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति ओर 
नाशका जो कारण है वही ब्रह्म है, यद्यपि ऐसा सूचित किया है, तथापि सूत्रकारने अभी तक यह 
स्पष्ट नहीं किया कि ब्रह्म चेतन ही इस जगतका उपादान कारण है अथवा अचेतन ? इसलिए तो 
यहाँ सन्देह होता है कि क्या जगत्‌का उपादानकारण चेतन है अथवा अचेतन ? इस विषयमें सांख्य 
कहते हैं--बह्म, कूटस्थ और विकाररहित है, उसका परिणाम होना तो असम्भव है, क्योंकि यह 
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लिलक्षयिषितम्‌ । प्रधानपुरुषसंयोगा नित्याचुमेया इति सांस्या अन्यन्ते। * काणादास्वे- | 


तेभ्य एव वाक्येभ्य ईश्वरं निमित्तकारणमजुमिमते; अणुश्च ससचायिकारणम्‌। एवमन्येपि 
तार्किका वाक्याभासयुवस्याभासावष्टम्भाः पूवपक्षवादिन इहोत्तषठन्ते । तत्र पद्चावयः 
प्रमाणझ्चेनाचायेण वेदान्तवाक्यानां त्रझात्माचगतिपरत्वदरानाय वाक्यामासयुक्त्याभास- 


TT TDi SS म रेन 
उन्हीं वाक्योसे ऐसा अनुमान करते हैं कि ईश्वर सृष्टिका निमित्त कारण है और अणु समवायिकारण | 


हँ । इसी प्रकार अन्य तार्किक भी वाक्यामास और युवत्याभासका अवलम्वन लेते हुए अद्वेतमतमें 
पू्पक्षी बनकर उपस्थित होते हैं। उक्त विवाद उपस्थित होनेपर वेदान्त वाक्योंका प्रयोजन ब्रह्मका 
अपरोक्ष ज्ञान कराना है, यह दिखलानेके लिए वाक्याभास और युक्त्यामासके आघारपर उपस्थित 
विरोधोंको पूर्वपक्ष बनाकर पद, वाक्य और प्रमाणके ज्ञाता आचायं (व्यास) उनका निराकरण करते हैं। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुभव सिद्ध भी है कि कार्य कारणमें विकार लाए विना उत्पन्न ही नहीं होता अर्थात्‌ अपने अस्तित्वको 


सिद्ध नहीं कर पाता । इसलिए “सर्गाद्यं कार्य जडप्रकृतिकं कायत्वात्‌ घटवत्‌’ ( सृष्टि आदि कायं | 
कायं ( जन्य ) होनेके कारण जड़ प्रकृतिवाला है, जैसे घट । ) इस अनुमानसे प्रधान आदि जड़ | 
कारणोंकी सिद्धि होती है “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि जगत्के उत्पत्ति आदिके प्रतिपादक । 


वेदान्तवाक्य भी अनुमानद्वारा कायसे कारणका ज्ञान कराते हुए प्रधान आदि जड़ कारणोंका 
प्रतिपादन करते हैं। प्रलयकाळमें सत्त्व, रज और तम इन तीन गुर्णोकी साम्यावस्थाको वे प्रधान 
कहते हैं । वही प्रधान, पुरुष और इनका संयोग नित्य अनुमेय हैं। यथा “यजडं तच्चेतनसंयुक्त 
यथा रथादि” ) जो जड़ होता है वह चेतनसे युक्त होता है, जैसे रथ सारथिसे युक्त होता है, वसे ही 
जड़ प्रधान भी चेतन पुरुषसे युक्त होना चाहिए ) । इस प्रकार पुरुष, प्रधान और इनका संयोग नित्य 
अनुभेय ही हैँ । 

# वेदान्तमतमें सववज्ञ सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्म जगतका अमिन्ननिमित्तोपादान करण है और सांख्य 
मतमें प्रधान कतृंकारण है । अव भगवान्‌ भाष्यकार इस उक्त मतके विरोधी अन्य मतका 'काणादास्तु' 
इत्यादिसे उल्लेख करते हैं। कणादके अनुयायी ऐसा मानते हैं कि “यत्काय तत्वुदधिमर्कटुंकम्‌” (जो 
कायं है वह बुद्धिमान्‌ कतसि जन्य है, जैसे घट । ) क्योंकि चेतन कतमिं कार्यानुकूल ज्ञान, इच्छा तथा 
प्रयत्न होते हैं, किन्तु जड़ प्रधान आदिमें कार्यानुकल ज्ञान आदि नहीं होते, अतः जड़ प्रधानको जगतूका 
कतृंकारण मानना अयुक्त है, किन्तु चेतनको ही इस जड़ जगतका कतृंकारण मानना चाहिए । यद्यपि 
बुद्धि आदि गुणोसे युक्त जीव चेतन है और घट आदि कायंका कर्ता मी है, फिर मी अल्पज्ञ और अल्प 
शक्ति आदि युक्त होनेसे इस विचित्र, विशाल रांसारके निर्माण आदि करनेमें वह सर्वथा असमथं है । 
अत: “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ “यः सचज्ञः सचदित इत्यादि श्रुतिवाक्योंके आधारपर जगतके 
उत्पत्ति आदिका निमित्तकारण सवंज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ु ईश्वर है । वायु, अग्नि, जल और पृथ्वीके 
परमाणु इस कार्य जगतूके प्रति उपादान कारण है । 


शून्यवादी बौद्ध--“असदेवेदमग्न आसाोदेकमेवाद्वितोयम्‌” ( छा० ६।२।१ ) ( आरम्ममें यह 
एकमात्र अद्वितीय असत्‌ ही था ) इत्यादि श्रुति वाक्योके आधारपर इस जगतृका उपादान कारण 
शून्यको मानते हैं । और “यत्‌ वस्तु तत्‌ झग्यावसानं यथा दीपः” जो वस्तु है वह अन्तमें शून्यमें लीन 
होती है, जैसे दीपक । 


इस प्रकार वाक्यामास ओर युक्त्यामासोंका अवलम्बनकर वादी भिन्न-भिन्न मतोंके द्वारा विरोध 


गुणक rion 
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| विप्रतिपत्तयः पूर्वपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते । # तत्र सांख्याः प्रधानं त्रिगुणमचेतनं जगतः 
कारणमिति मन्यमाना आहुः-यानि वेदान्तवाक्यानि सर्वज्ञस्य सवंदाक्त घहणो जगत्का- 
रणत्वं प्रद्‌शायन्तीत्यवोचंस्तानि प्रधानकारणपक्षेऽपि योज्ञयितुं शक्यन्ते । सवंशक्तित्व 
तावत्प्रधानस्यापि स्वविकारविषयमुपपद्यते । एवं सर्वजनत्वमप्युपपद्यते । » कथम्‌? यत्तु 
ज्ञान मत्यस स सत्त्वघमः १ “सत्त्वात्संजायते ज्ञानम्‌! (गी ० १४।१७ ) रति स्सृतेः | तेन चं सत्त्व 
_घर्मण चानेन कार्यकरणवन्त, दवत संघ योगिनी मिय ससा जा 


उनमें त्रिगुणात्मक अचेतन प्रधान जगत्‌का कारण है, यह माननेगले सांख्यमतावलम्बी कहते हैं-- 
तुमने कहा है कि जो वेदान्त वाक्य सर्वज्ञ स्वंशक्तिमान्‌ ब्रह्ममें जगत्‌की कारणताको दिखलाते हैं, वे 
20 2०५० पक्षमें भी लगाए जा सकते हैं। स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानमें मी सवंशक्तित्व उपपन्न है, 
एवं सर्वज्ञत्व भी उपपन्न है। प्रधान सवज्ञ कैसे हो सकता है ? जिसे तुम ज्ञान मानते हो वह सत्त्व- 
गुणका धमं है, क्योंकि 'सत्त्वात्संजायते ज्ञानम्‌? ( सत्त्वगुणसे ज्ञान उत्पन्न होता है ) यह स्मृति है । 
उस सत्त्वगुणके धमंख्प ज्ञानसे कार्यं ( देह) करण ( इन्द्रिय ) वाले पुरुष योगी सर्वज्ञ प्रसिद्ध हैं । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रदर्शित करते हैं। तव पद ( व्याकरण ) वाक्य ( मीमांसा ) प्रमाण ( न्याय ) आदि शास्त्रमे 
पारंगत भगवानु विष्णुके ज्ञानशक्ति अवतार | आचाय भगवानु व्यास वेदान्त वाक्य ब्रह्म परक हैं, यह 
दिखलानेके लिए उन विरोधोंका उल्लेख करते हैं। अब भगवानु भाष्यकार उनमेंसे प्रथम “तत्र” 
आदिसे सांख्यमतका उल्लेख करते हैं। 
# 'सूलप्रकृतिरविक्ृतिमहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त। षोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुषः ॥' 
(सां० का० ३) (मूल प्रकृति-प्रधान सवका मूलकारण है वह किसीका कायं नहीं है अर्थात्‌ इसका कोई 
कारण नहीं है । सृष्टिकालमें सवंप्रथम प्रकृतिसे महद्‌ उत्पन्न होता है, महद्से अहंकार, अहंकारसे मन, 
पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियाँ और पाँच तन्मात्राएं उत्पन्न होती हैं। महद्‌, अहंकार ओर पाँच 
तन्मात्राएं ये सात कार्य और कारण उमयात्मक हैं, अर्थात्‌ महद्‌ प्रधानका कायं है और अहेकारका 
कारण भी है, अहंकार महद्का कायं है और एकादश इन्द्रियों और पाँच तन्मात्राओं (शब्द, स्प, रूप, 
रस और गन्ध )का कारण भी है। शब्द आदि पाँच तन्मात्राओसे आकाश आदि पाँच भूत उत्पन्न 
होते हैं, इसलिए ये उक्त तन्मात्राएं आकाश आदि पाँच भूतोंके कारण हैं। एकादश इन्द्रियां और 
आकाश, वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी ये पाँच स्थूलभूत, ये सोलह केवल कायं हैं अर्थात्‌ ये 
तत्त्वान्तरको उत्पन्न नहीं करते, अतः कारण नहीं हैं और चेतन पुरुष तो न कार्य है और न कारण ) 
इस प्रकार सांख्यमतमें पच्चीस तत्त्व हैं। प्रधान चेतन पुरुषके संयोगसे महद्से लेकर इस सम्पूणं 
प्रपश्चको उत्पन्न करता है, इससे स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानमें सवंशक्तिमत्व है इसी प्रकार सवंज्ञत्व भी, 
अतः वेदान्तवाक्योंकी “प्रधान जगतका कारण है इस पक्षमें योजना हो सकती है । 

४ जितना जितना सत्वगुणका उत्कर्ष होता है अर्थात्‌ रजो और तमोगुणसे जितना जितना 
अनभिभूत-शुद्ध सत्त्व होता है उतना उतना ज्ञानका भी उत्कर्ष होता है । इस आधारपर योगदंनमें 
भी कहा गया है कि 'तत्र निरतिशयं सवज्ञबीजम्‌' ( योग० १1२५ ) ( उसमें सत्त्वगुणकी निरतिद्मयता- 
अत्यन्तशुद्धता-रजो और तमोगुणसे अनभिभूतता ही सबज्ञताका कारण है ) “सत्वं रुघुप्रकाशकस्‌ 
( सां०, का० १३ ) ( सत्त्व गुण लाघव युक्त और प्रकाशक है ) और यह लोकप्रसिद्ध भी है कि सत्यः 

हिमत आचिनोति च शाखार्थ आचारे स्थापयव्यपि। स्वयमाचरते २ स्यापयत्यपि । स्वयमाचरते यस्मादाचायः स उद्ाह॒तः ॥ 


११ 
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त्कर्ष सर्वज्ञत्वं प्रसिद्वम्‌। न केवलस्याका्यकरणस्य पुरुषस्योपलग्धिमात्रस्य सर्वतत्वं 
किचिज्ज्ञत्ये वा कल्पयितुं शक्यम्‌। # तरिशुणत्वात्तु प्रधानस्य स्वज्ञानकारणभूतं सत्त्व 
प्रधानाचस्थायामपि विद्यत इति प्रधानस्याचेतनस्यैच सतः सर्वेज्ञत्वसुपचयेते चेदान्त- 
चाक्येषु । अवच्यं च त्वयापि सवेक्षं ब्रह्मा भ्युपगच्छता सर्वज्षानशक्तिमच्चेनेच सवेक्षत्वमु- 
पगन्तव्यम्‌ । नहि सर्वदा सर्वविषयं जञानं कुवंदेच अर्म वतते। ® तथाहि-ज्ञानस्य नित्यत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्त्र्यं ब्रह्मणो हीयेत। अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया उपरमेतापि 
. ब्रह्म, तदा सर्वज्ञानशक्तिमच्वेनेच सर्वज्ञत्वमापतति । अपि च प्राशुत्पत्तेः सवेकारकश्त्यं 


सत्त्वका निरतिशय उत्कर्ष होनेपर सवं्ञत्व प्रसिद्ध है। देह और इन्द्रिय रहित केवल ज्ञानस्वरूप 
पुरुषमें सवंश्ञत्व अथवा अल्पज्ञत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । प्रधान त्रिगुणात्मक है, इसलिए तो 
सब ज्ञानोंका कारणभूत सत्त्वगुण प्रधान-अवस्थामें विद्यमान है। इस कारण अचेतन होनेपर भी 
प्रधानका ही वेदान्त वाक्योंमें सर्वज्ञत्व उपचरित है अर्थात्‌ गौणवृत्तिसे प्रतिपादित है । सवज्ञ ब्रह्म है, 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमको भी अवश्य सवंज्ञानशक्तिमत्‌ होनेसे ही ब्रह्मम सर्वज्ञत्व मानना चाहिए, 
क्योंकि ब्रह्म सदा ही सवं विषयक ज्ञान करता हुआ नहीं रहता । यदि ज्ञान नित्य है तो ज्ञान क्रियाके 
प्रति ब्रह्मकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जायगी, यदि वह अनित्य है तो ज्ञानक्रियाके न रहनेपर कदाचित्‌ ब्रह्म 
उससे उपरत भी हो जायगा । इससे तो यह सिद्ध होता है कि सवंज्ञान शक्तिमत्त्वसे ही ब्रह्ममें भी 
सबंज्ञत्व प्राप्त होगा । {क्च उत्पत्तिके पूवं तुम ब्रह्मको सर्वकारकोंसे रहित मानते हो, तो ज्ञानके 
साधन शारीर, इन्द्रियादिके अभावमें ज्ञानकी उत्पत्ति किसीके मतमें भी युक्त नहीं है । सत्त्व, रज 
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गुणके अत्यन्त उत्कर्ष होनेपर देह और इन्द्रिययुक्त पुरुष योगी सववज्ञ होते हैं । उस सत्त्वगुणका अत्यन्त 
उत्कर्ष प्रधानमें तो है, अतः उसमें सवंज्ञता मानना युक्त है । 

# सि०--अब यहाँ शंका होती है कि जब सांख्यमतसे प्रलयकालमें तीनों गुणोंकी साम्यावस्था 
ही प्रधान है तो उस अवस्थामें रज और तम दोनों गुणोंकी समानरूपसे विद्यमानता होनेपर सत्त- 
गुणका अत्यन्त उत्कर्ष कंसे हो सकता है और तदाश्नित प्रधानमें सबज्ञता किस प्रकार हो सकती दै ! 
पु०--उस अवस्थामें प्रधान त्रिगुणात्मक है इस कारण उसमें सम्पूणं ज्ञानका कारणभूत सत्त्वगुण 
मी है, अतः अचेतन प्रधानमें वेदान्तवाक्योंद्वारा गौणवृत्तिसे सवज्ञता कही जा सकती है । किंच 
वेदान्त प्रतिपाद्य सवंजञब्रह्मको अङ्गीकार करनेवाले तुमको भी ब्रह्माको सववज्ञ इसकारण स्वीकार करना 
होगा कि उसमें सवंविषयक ज्ञान करनेकी शक्ति है । क्योंकि ब्रह्म सदा ही सब विषयोंका ज्ञान करता 
हुआ नहीं रहता । प्रलयकाळमें अनित्य ज्ञानका तो नाश हो जाता है । किन्तु सत्त्वगुणमें सवंज्ञताकी 


स्वरूप योग्यता रहती है, अतः उसका उत्कर्ष होनेपर ईदवर सबंज्ञता प्राप्त कर लेगा । इसलिए सत्त्व 
गुणमें सवंज्ञताकी शक्ति अवश्य माननी चाहिए । : 


* सांख्यमतमें जड़ प्रधान ही जगतका कतृंकारण है और पुरुष पुष्करपलाशवत्‌ निर्लेप 
है.। पुरुषके मोग तथा भपवगं ( मोक्ष ) के लिए प्रधान सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है । प्रधान जई 
है, अतः एकाकी कुछ करनेमें समथं नहीं है और पुरुष असंग है, वह भी एकाकी कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए प्रधान पुरुषके संयोगसे सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है । जैसे समामें नतंकी अपना 
नृत्य दिखाकर हट जाती है, वसे प्रधान मी पुरुषको अपना प्रपञ्च दिखाकर अर्थात्‌ भोग और अप 
बर्ग संपादन कर निवृत्त हो जाता है। “असङ्गो हयं पुरुष” वस्तुतः पुरुष असंग होनेसे बन्ध और 
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शक । ७ । ५ सु० ५] आषानुचाद-सत्यानन्वी-वीपिकासंदित शै 


ब्रह्मे प्यते त्वया । न च शानसाधनानां दारीरेन्द्रियादीनाममाचे ज्ञानोत्पत्तिः कस्यचिदुप- 
पन्ना । अपि च प्रधानस्यानेकात्मकस्य परिणामसंभवात्कारणत्योपपत्तिसदादिवत्‌ , नासं- 
हतस्येकात्मकस्य ब्रह्मण इत्येवं प्राप्त इदं सूत्रमारभ्यते 


ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद--ईक्षतेः, न, अशब्दम्‌ । 

सूत्राथ--(अशव्दम्‌) श्रुति अप्रतिपादित होनेके कारण प्रधान जगतका कारण (न) नहों है, (ईक्षतेः) 
क्योंकि “तदक्षत' शरृतिमें जातका कारण ईक्षण कर्ता कहा गया है, जड़ प्रधानमें ईक्षणकतृत्व नहों है । 

न सांख्यपरिकल्पितमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेप्वाश्रयितुम्‌ । 
अइाव्दं हि तत्‌ । कथमशब्दत्वम्‌ ? इक्षतेः-ईक्षितृत्वश्रवणात्कारणस्य । कथम्‌ ? एवं हि 
थ्र्यते-'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' (छान्दो० ६।२।१) इत्युपक्रम्य तदैक्षत बहुस्यां 
प्रजायेयेति तत्तेजोऽसुजत' (छान्दो० ६।२।३) इति । तत्रेदं शाव्दवाच्यं नामरूपव्याकृतं जगत्मा- 
गुत्पत्तेः सदात्मनावधाये तस्यैव प्रकृतस्य सच्छव्द्वाच्यस्येक्षणपूर्वकं तेजः प्रथतेः स्रष्टृत्वं 
दशयति । ® तथान्यत्र- आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्यत्किचन मिषत्‌ । स ईक्षत 

लोकाझु रजा इति । स इमाँछ्लोकानसुजत' ( ऐत० १।१।१ ) इतीक्षापूविकामेव सुष्टिमाचष्टे । 

और तम इस भेदसे अनेकात्मक प्रधानका परिणाम सम्भव है, अतः वह मृत्तिकादिके समान कारण 
हो सकता है । परन्तु सङ्खात रहित असङ्ग अद्वितीय ब्रह्म नहीं । इसप्रकार पूवंपक्ष प्राप्त होनेपर इस 
सूत्रका आरम्भ किया जाता है 

सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान जगत्कां कारण वेदान्तोंमें नहीं माना जा सकता, क्योंकि 
वह श्रुति सिद्ध नहीं है। यंदि कहो कि श्रुति सिद्ध क्यों नही है? इससे कि कारणें ईक्ष णकतृंत्व 
सुना जाता है । कंसे ? “सदेव सोम्य०' (हे प्रियदर्शन ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही 
था ) ऐसा आरम्म कर आगे कहा है- “तदेक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि मैं अनेक हो जाऊ 
` अर्थात्‌ अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊ, इसप्रकार ईक्षणकरः उसने तेज उत्पन्न किया ) यह श्रुति “इदम्‌' 
शब्द वाच्य नाम-रूपसे अभिव्यक्त जगत्का उत्पत्तिके पूवं सद्रपसे निश्वयकर उसी प्रकृत सत्‌ शब्द 
वाच्य ( ब्रह्म ) में ईक्षण पूवंक तेज आदिका स्रष्दृत्व दिखळाती है । इसीभ्रकार अन्य स्थलपर आत्मा 
वा०' ( आरम्ममें एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र वस्तु नहीं थी, उसने 
ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूँ, उसने अम्म, मरीचि, मर और आप इन लोकोंकी रचना की ) 
इसप्रकार यह श्रुति ईक्षण पूवक सृष्टिको कहती है। कहीं पर षोडशकल पुरुषको प्रस्तुत कर 
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मोक्षसे रहित है । धमं, अधमं, ज्ञान, अज्ञान, वैराग्य, अव राग्य, ऐश्वयं और अनैश्वयं इन स्वभाव 
सिद्ध भावोंसे युक्त प्रधानका ही बन्ध और मोक्ष है, केवल पुरुषमें उनका व्यवहार मात्र होता है । 
जैसे सेवकके जय, पराजयका स्वामीमें गौण व्यवहार होता है, वैसे ही प्रधानके बन्ध और मोक्षका 
पुरुषमें केवल गोण व्यवहार होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि जगतका कारण प्रधान है । गत 
अधिकरणमें सव॑वेदान्त प्रतिपाद्य ब्रह्मको ही जगतृका कारण कहा गया है, परन्तु वह कूटस्थ होनेके 
कारण जगतका कारण नहीं हो सकता, अपितु ज्ञान क्रिया शक्ति युक्त त्रिगुणात्मक प्रधान हो जगत्‌ 
का कारण है, इसप्रकार आक्षेपसङ्भतिसे पुवंपक्ष होनेपर इस अधिकरणका भारम्म किया जाता है । 

# कलाओंसे रहित वह निष्फल पुरुष मायारूप उपाधिसे कलावानुकी तरह प्रतीत होता है । 


“स ईक्षांचक्र' 


( उपाधियुक्त डस षोडशकल पुरुषने ईक्षण किया कि किस कर्ता विशेषके देहसे उत्तमण 


र ब्रह्मसूज्ञ-शाहूरभाष्य [ अ० १ पाद १ 


करचिष्य पोडदाकलं पुरुषं प्रस्तुत्याह-'स ईक्षांचक्रे । स प्राणमसृजत” ( प्रश्न० ६।३ ) इति | 
ईक्षतेरिति च चात्वर्थनिदं शोऽभिप्रेतः, यजतेरितिवत्‌ । न चातुनिर्देशः । तेन 'यः सवजञः 
स<विद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते’ ( सुण्ड०१।१।९ ) इत्येचमादी- 
न्यपि सर्वश्षेश्वरकारणपराणि चाक्यान्युदाहरतव्यान । * यत्तृक्तं सत्त्वधमंण ज्ञानेन 
सर्वं प्रधानं भविष्यतीति; तन्नोपपद्यते। नहि प्रधानावस्थायां णुणसाम्यात्सच्त्वधर्मो 
५ ° e नदाक्तिमत्त्वेन Ce ~ यतीति 
ज्ञानं संभवति । ननूक्तं स्वशषानदाक्तिमच्वेन सर्वज्ञं अविष्यतीति । तदपि नोपपद्यते । यदि 
गुणासाम्ये सति सच्वव्यपाश्रयां ज्ञानशक्तिमाश्चित्य सर्वक्षं प्रधानसुच्येत, कामं रजस्तमो- 
व्ययाश्रयामपि ज्ञानप्रतिबन्धकशाक्तिमाश्चित्ये किचिज्ञ्ञसुच्येत। अपि च नासाक्षिका सत्त्व- 
बृत्तिर्जानातिनाऽभिंधीयते । न चाचेतनस्य प्रधानस्य साद्धित्वमस्ति। तस्मादचुपपन्न 
ग्रधानस्य सर्वक्षत्वम । योगिनां तु चेतनत्वात्सत्त्वोत्कषेनिमित्तं सवज्ञत्वसुपपत्नमित्यनुदा- 
“स्र ईक्षांचक्रे०' ( उसने ईक्षण किया अर्यात्‌ नाम ख्पात्मक जगतूकी उत्पत्तिका सङ्कल्प ज्ज झज किया अयात नाम ख्पात्मक जगतुकी उत्पत्तिका सङ्कल्प किया, उसने 
प्राणको उत्पन्न किया ) ऐसा कहा है । 'यजति' के समान यहाँ “ईक्षति' से धातुके अर्थका निर्देश 
अभिप्रेत है, धातु मात्रका निर्देश नहीं । इससे “यः सवज्ञः०' ( जो सर्वज्ञ ओर सवोवित्‌ है जिसका 
` ज्ञानमय ही तप है, उससे यह हिरण्यगमं, नाम, रूप और अन्न उत्पन्न होता है ) इत्यादि सवंज्ञ ईश्वर 
कारण परक वाक्य भी उदाहरणरूपसे देने चाहिएँ । जो यह कहा गया है कि सत्त्वगुणके धमंख्प 
ज्ञानसे प्रधान सवंज्ञ होगा, यह कथन युक्त नही है, क्योंकि प्रधानावस्थामें गुणोंका साम्य होनेसे 
सत्त्वगुणका घमंरूप ज्ञान हो ही नहीं सकता । परन्तु जो यह कहा गया कि सवज्ञानके शक्तिमत्त्वसे 
प्रधान सवज्ञ होगा ? वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि गुणोंके साम्य होनेपर भी यदि सत्त्वगुणके व्यपाश्रय 
ज्ञानशक्तिका आश्रयणकर प्रधानको सवज्ञ कहो तो रजो और तमोगुण व्यपाश्रय ज्ञान प्रतिबन्धक 
शक्तिका आश्रयणकर ( प्रधानको ) अल्पज्ञ मी कहना होगा । ओर साक्षी रहित सत्त्वगुणकी वृत्तिका 
'ज्ञा' घातुसे विधान नहों किया जा सकता । अचेतन प्रधान साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सवंज्ञत्व अनुपपन्न है । योगी तो चेतन हैं, अतः उनमें सत्त्वगुणके उत्कर्षके कारण स्वज्ञत्व युक्त है, 
इसलिए इस स्थळमें यह उदाहरण ठीक नहीं है । जैसे अयःपिण्डादिमें दग्धृत्व अग्निनिमित्तक है, 
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करनेपर मैं भी देहसे उत्क्रमण कर जाऊंगा और जिसके देहमें स्थित रहनेपर मैं भी देहमें स्थित 
रहूंगा ) इसप्रकार पुरुपने ईक्षणकर 'स.घ्रणमसुजत प्राणाच्छाद्धां खं वायुज्य॑तिरापः पृथिवीन्द्रिय 
सनोऽन्नमन्नाद्वीयं तपो मन्त्राः कम लोका लोकेपु च नाम च' ( प्रदन० ६।८ ) ( उस पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगमं ) को सृष्टिकी, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जल, पृथिवी, इन्द्रिय, मन 
और अन्नको तथा अन्नसे वीयं, तप, मन्त्र ( ऋग्वेदादि ), कम ( अग्निहोत्रादि ) और लोकोंको एवं 
अक. देवदत्तादि ) नामको उत्पन्न किया ) यह षोडशकला विषयक श्रुति है । यद्यपि ' 

दो” ( इक्‌ और शितप्‌ प्रत्यय धातुके निर्देशमें होते है) इस कात्यायन वचनके अतुसार 
'स्तिम्‌' प्रत्ययान्त 'ईक्षति' शब्द 'ईक्ष' धातुका वाचक है, तथापि “इतिकतंव्यताविधेः यजतेः पव” 


वत्त्म' ( ७।४।१ ) जैमिनिसुत्रमे जैसे 'यजति' पद 'यज? धातुको न कहकर लक्षणासे घातये यागका | 


बोधक है, वसे यहाँ भी 'ईक्षति' पद 'ईक्ष' घातु को न कहकर धात्वथं ईक्षणका बोधक है । 


# प्रधानमें सत्वगुणका उत्कर्ष तब होता जब उसके प्रतिबन्धक रजो और तमोगुण समा 
खूपसे विद्यमान न होते । इतना होनेपर भी यदि अभिनिवेशसे प्रधानको सववज्ञ कहो तो अवशय 
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हरणम्‌। क अथ पुनः साक्षिनिमित्तमीक्षितत्व प्रधानस्य कल्प्येत, यथाग्निनिमित्तमयः- 
देदेग्धृत्वम; तथा सति यक्षिमित्तमीक्चितृत्वं प्रधानस्य तदेव सश मुख्य ब्रह्म जगतः 
कारणमीति युक्तम्‌ । यत्पुनरुक्त-प्रह्मणो5पि न सुख्यं सवंज्ञत्वसुपपद्चते, नितन्ञानक्रियत्वे 
ज्ञानक्रिया प्रति स्वातंत्र्यासंभवादिति। ® अत्रोच्यते-इदं तावद्धवान्प्रष्टव्यः, कथं नित्यशान- 
क्रियत्वे सवज्ञत्वहानिरिति । यस्य हि सवंविषयावभासनक्षमं शाने नित्यमस्ति सो5सवक्ष 
इति विप्रतिषिद्धम्‌ । अनित्यत्वे हि ज्ञानस्य कदाचिज्ञानातिकदाचिन्नजानातीत्यसवन्षत्वमपि 
स्यात्‌। नासौ ज्ञाननित्यत्वे दोषोऽस्ति। & ज्ञाननित्यत्वे ज्ञानविषयः स्वातन्त्यव्यपदेशो 
नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततौषण्यप्रकारो ऽपि सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्त्र्यन्यपदेश- 


वसे ही प्रधानमें ईक्षितृत्व साक्षी निमित्तक है ऐसी यदि कल्पना करो तो प्रधानमें ईक्षितृत्वका जो 


निमित्त है वही सववज्ञ मुख्य ब्रह्म जगतका कारण है, यह युक्त है। और यह जो कहा गया है कि 
ब्रह्ममें भी मुख्य सवंज्ञत्व उपपन्न नहीं है, क्योंकि ब्रह्मकी नित्य ज्ञानक्रिया होनेके कारण ज्ञानक्रियाके 
प्रति उसकी स्वतन्त्रता असम्भव है। इस बिषयमें कहते है--परन्तु पहले तो आप यह बताइए कि 
नित्य ज्ञानक्रियाके होनेपर सवंज्ञताकी हानि किसप्रकार होगी ? सब पदार्थोके प्रकाश करनेकी सामथ्यं 
रखने वाला जिसका ज्ञान नित्य है और वह स्वयं असवंज्ञ है, यह कथन विरुद्ध है ! यदि ज्ञानको 
ही अनित्य मानें तो कमो जानता है और कमी नहीं जानता है इसप्रकार ब्रह्म असवंज्ञ भी होगा ? 
परन्तु ज्ञानके नित्यत्व पक्षमें यह दोष नहीं है । यदि कहो कि ज्ञानको नित्य माननेपर ज्ञानविषयक 
( ब्रह्ममें ) स्वातन्त्र्य व्यपदेश अनुपपन्न है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि निरन्तर-स्थायो 
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अल्यज्ञ भी कहना होगा, क्योंकि प्रखयमें प्रवतंक रजोगुण और आवरक तमोगुणका भी तो समान 
उत्कर्ष है । ऐसी परिस्थितिमें अल्पज्ञता और सबंज्ञता परस्पर विरुद्ध दोनों घमं युगपत्‌ प्रधानमें केसे 
रहेंगे ? यदि कहो कि प्रधानावस्थामें केवळ सत्त्वगुणका ही उत्कर्ष होता है अन्य गुणोंका नहीं, तो 
यह कथन केवळ साहसमात्र है, क्योंकि इसमें कोई नियामक नहीं । साक्षोके विना केवळ सत्त्वगुणकी 
वृत्ति भी ज्ञान नहीं होती, कारण कि वह जड़ है । साक्षी चेतनसे प्रतिबिम्बित चित्तवृत्तिको ज्ञान कहा 
जाता है और उषीसे वस्तुका ज्ञान होता है । अचेतन प्रधान भी साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सर्वज्ञत्व भी असंभव है। योगी पुरुष तो. चेतन हैं, अतः उनमें सत्त्वगुणके उत्कर्ष और अन्य गुणोंके 
अपकर्षके कारण सर्वज्ञता हो सकती है । इसलिए प्रधानके विषयमें सत्त्व उत्कर्ष युक्त योगो पुरुष 
सवंज्ञ होते हैं, यह उदाहरण ठीक नहीं है, क्योंकि प्रधान अचेतन है और योगो पुरुष चेतन हूँ । 

# अब ईश्वरवादी पातञ्जलमतका “अथ पुनः इत्यादिसे दिग्दशंन कराते हुए भगवान 
भाष्यकार निराकरण करते हैं। 

छ सर्वज्ञत्वका अथे सवंविषयक ज्ञान है ज्ञानकठृंत्व नहों अर्थात्‌ समी पदार्थोको जानना ही 
सवंज्ञता है, क्योंकि ईश्वर ज्ञानको किसी करण ( प्रयत्न ) द्वारा उत्पन्न नहीं करता प्रत्युत वह तो 
नित्य है । नित्यत्वके साथ व्यापकत्वका अविनामाव सम्बन्ध है। ज्ञान नित्य होनेके कारण ब्रह्म 
सर्वज्ञत्वकी हानि कदापि नहीं हो सकती । यदि ज्ञानको अनित्य मानें तो ब्रह्ममें असवज्ञता आ सकती 
है जैसे संसारी जीवोंमें देखी जाती है । परन्तु ज्ञानके नित्य होनेसे ब्रह्ममें अल्पज्ञता दोष मी नहीं है । 

+ शोंका--यदि ज्ञानको नित्य मानें तो नित्य ज्ञानके प्रति ब्रह्म स्वतन्त्र नहीं होगा, इसके 
साथ 'सर्द जानातीति सर्वज्ञः ( जो समीको जानता है वह सवक है ) यह सर्वशताको सर्वमान्य 
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दर्शनात्‌। नजु सवितुर्दाह्मप्रकाइयसंयोगे सति दहति प्रकाशयतीति व्यपदेशाः स्यात्‌, न तु 
ब्रह्मणः प्रागुत्पत्ते शनकर्मसंयोगो 5 स्तीतिविषमो ष्टान्तः। ॐ न; असत्यपि कमेणि सविता 
प्रकाशत इति कठेत्वव्यपदेशादशनात्‌ | एवमसत्यपि ज्ञानकमेणि त्रह्मणः 'तदेश्वत'(छान्दो० 
६२३ ) इति कतृत्वव्यपदेशोपपत्तेने वैषम्यम्‌। कर्मापेक्षायां ठु व्रहाणीक्षितृत्वथुतय; 
सुतरामुपपन्नाः । कि पुनस्तत्कमे, यत्प्रागुत्पत्ते रीश्वरक्षानस्य विषयो अवतीति ? तत्त्वान्य- 
त्वाभ्यामनिर्वंचनीये नामरूपे अव्याकृते व्याचिकीर्षिते इति ब्रमः । यत्प्रसादाद्धि योगिनाम- 
प्यतीतानागतविषयं प्रत्यक्ष ज्ञानामिच्छन्ति योगशारत्रविदः) किसु वक्तव्यं तस्य नित्यसिद्धस्ये- 
शरस्य खृष्ठिस्थितिसंदृतिविषयं नित्यज्ञानं भवती ति। यदप्युक्तं प्रागुत्पत्तेत्रह्मणः शरीरादि- 
उष्णता और प्रकाशसे युक्त सूयंमें मी जलाता है प्रकाश करता है इसप्रकार स्वतन्त्र शब्द व्यवहार 
देखा जाता है । यदि कहो कि सूयंका दाह्य तथा प्रकाश्य पदार्थोके साथ संयोग होनेपर जलाता है 
प्रकाश करता है ऐसा व्यपदेश होता है, तो यहां जगतुकी उत्पत्तिके पहले ब्रह्माके ज्ञानका कमके साथ 
संयोग ( सम्बन्ध ) ही नहीं है, इससे यह दृष्टान्त विषम है। यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 
कर्मके न होनेपर अर्यात्‌ कमंके अविवक्षित होनेपर भी “सूय प्रकाश करता है” जैसे सूयंमें कृत्व 
व्यपदेश्च हो सकता है, वैसे ही ज्ञानका कमं न होनेपर मी 'तदैक्षत' इसप्रकार ब्रह्ममें कतृंत्व व्यपदेश 
हो सकता है । इसलिए सूर्यके दृ्टान्तसे कोई बेषम्य नहीं है । कमंकी अपेक्षामें तो ब्रह्ममें ईक्षण- 
कतृत्व प्रतिपादक श्रुतियाँ सुतरां उपपन्न है । यदि पूछो कि वह कमं क्या है जो कि उत्पत्तिके पहले 
ईश्वरके ज्ञानका विषय होता है? हम कहते हैं--जो सत्‌ और असत्से विलक्षण अनिवंचनीय है, 
और है तो अध्याकृत ( अव्यक्त ) परन्तु व्याकृत ( अभिव्यक्त ) करनेके लिए इष्ट है वह नाम, रूप 
ही तो कमं है । योग शास्त्रवेत्ता मी यही कहते हैं कि जिस ईइवरके प्रसादसे ही योगी पुरुषोंको मी 
जब भूत और मविष्य्रत्‌ विषयक प्रत्यक्ष ज्ञान होता है तो उस नित्य स्वयं सिद्ध ईश्वरका जगत्की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार विषयक ज्ञान नित्य हो, इस विषयमें तो फिर कहना ही क्या है । जो यह 
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व्युत्पत्ति है । यदि ब्रह्ममें ज्ञानकतृत्व मानें तो यह व्युत्पत्ति कैसे सिद्ध होगी ? समाधान--यद्यपि शुद्ध 
प्रकाशस्वरूप ज्ञान नित्य है, तथापि जैसे नैयायिक आकाशको नित्य मानते हुए भी अनित्य घटादि 
उपाधिसे अत्त्य मानते हैं, क्योंकि 'घटाकाशो जात? ऐसा व्यवहार होता है, वैसे तत्‌, तत्‌ विषयल्प 
उपाधियोंसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मस्वरूपसे उसमें भेदकी कल्पनाकर अनित्यत्वका गोण व्यवहार 
होता है । इसप्रकार अनित्यज्ञानके प्रति ब्रह्ममें कतृत्व व्यवहार हो सकता है । जँसे सदा ही उष्ण और 
प्रकाशरूप होनेपर मी सुयंमें दाह और प्रकाशरूप क्रियाके प्रति कतृत्व व्यवहार होता है, ठीक वसे 
ही ज्ञानस्वख्प ब्रह्ममें मी “तदेक्षत' यह ईक्ष णरूप ज्ञानकतृंत्व व्यवहार माना जाता है । 

% इसप्रकार निरीश्वरवादी सांख्यके प्रति ब्रह्ममें सवंज्ञत्व सिद्धकर अव ईझ्वरवादी पातञ्जर । 
मतावलम्बियोंके प्रति ब्रहममें सवंज्ञत्व सिद्ध किया जाता है । पातञ्जल मतानुसार 'क्छेशकविपाकाश | 
यैरपराग्षटः पुरुषविशेष ईश्वरः’ ( यो० सु० १।२४ ) ( अविद्या, अस्मिता ( अहंकार ) राग, देष और | 
अभिनिवेश ये पाँच केश हैं, ये क्लेश-दु:ख देते हैं, अतः क्लेश कहे जाते हैं, शुभ, अशुभ थी | 
मिश्रित भेदसे कमं तीन प्रकारके हैं, विपाक-कमंफळ ( जन्म, आयु और मोग ) । कमं फलोंसे चित्तम | 
उत्पन्न वासना-संस्कार-आश्य हैं, इन समीसे असम्बन्धित संसारी पुरुषोंसे विलक्षण ईश्वर है) र्द | 
ईश्वरका लक्षण है । “ततः प्रस्यक्चतनाधिगमोऽप्यन्तरायाभावश्च' ( यो० सू० १।२९ ) ईइवरके रणः 1. 
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शरीरादि सम्बन्धमन्तरेणेक्षितृत्वमनुपपन्नमिति, न तच्चोद्यमचतरति; सबितृप्रकाशवद्‌ 
ब्रह्मणो शानस्वरूपनित्यत्वे ज्ञानसाधनापेक्षानुपपत्तेः । अपि चाऽविद्यादिमतः संसारिणः 
शारीराद्यपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः स्यात्‌ „ नज्ञानप्रतिवन्धकारणरहितस्येश्वरस्य। मन्त्रो चेमावीश्वः 
रस्य शारीराद्यनपेक्षतामनवरणज्ञानतां च दर्शायतः--“न तस्य कार्यं करणं च विद्यते न तत्स- 
सश्चाभ्यधिकश्च इश्यते । पराऽस्य शक्तिविविधेच श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च' (श्रेता० ६।८) 
इति । 'अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पञ्यत्यचक्षुः स शणोत्यकणंः । स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहुरम्र्ं पुरुषं महान्तम्‌’ (श्वेता० ३।१९) इति च। ननु नास्ति तावज्ज्ञानप्रतिवन्धकारण- 
चानीश्वरादन्यः संसारी; “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता’ (बृह० ३।७।२३) इति 
श्रुतेः । तत्र किमिदसुच्यते संसारिणः शरीरादमपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिनंश्वरस्येति ! अत्रोच्यते- 
सत्यम्‌; नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहाहिसंघातोपाधिसंवन्ध इष्यत एव, घटकरक- 
गिरिगुहाद्युपाघिसम्वन्ध इच व्योस्नः । तत्कृतश्च शब्दप्रत्ययव्यवहारों लोकस्य दष्टो घट- 
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कहा गया है कि उत्पत्तिके पहले शरीरादिके साथ सम्वन्धके विना ब्रह्ममें ईक्षणकतृंत्व अनुपपन्न है । 
इस आक्षेपका अवकाश नहीं है, क्योंकि ब्रह्मका ज्ञानस्वरूप सूयंप्रकाशके समान नित्य है, अतः उसे 
ज्ञानके लिए साधनोंकी अपेक्षा नहीं हो सकती, और अविद्यादि युक्त संसारी जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें 
भले ही शरीरादिकी अपेक्षा हो, परन्तु ज्ञान प्रतिबन्धक कारणोंसे रहित ईश्वरको ज्ञान होनेमें शरीरादि 
की अपेक्षा नहीं है । क्योंकि "न तस्य०' (उस परमात्माके कार्य (शरीर), करण (नेत्रादि इन्द्रिय) नहीं 
हैं, उसके समान और उससे अधिक कोई देखनेमें नहीं आता । उस ईश्वरकी मायारूप पराशक्ति स्वमावसे 
ही ज्ञान, बल तथा क्रिया भेदसे विविधरूपसे श्रृतियोंमें प्रतिपादित है) तथा 'अपाणिपादो०' (वह हाथ, 
पैरसे रहित होकर मी अतिवेगवानु और ग्रहण करनेवाला है, नेत्र रहित होकर भी देखता है ओर श्रोत्र 
रहित होकर मी सुनता है, वह सम्पूण वेद्यवगंको जानता है, किन्तु उसे जाननेवाला कोई नहीँ उसको 
प्रथम पुरुष-पूणं और महानु कहते हैं ) ये दो मन्त्र ईश्वरको शरीरादिकी अनपेक्षता और अनावरण- 
ज्ञानता दिखलाते हैं । परन्तु तुम्हारे मतमें तो ईश्वरसे भिन्न ज्ञान प्रतिबन्धक कारणवाला कोई संसारी 
है ही नहीं, क्योंकि 'नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है उससे अन्य विज्ञाता नहीं है ) ऐसी श्रुति है । 
तो यह कँसे कहते हो कि जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें शरीरादिकी अपेक्षा है और ईश्वरको नहीं ? इसपर कहा 
जाता है--यद्यपि यह सत्य है कि ईश्वरसे अन्य संसारी नहीं है, तो भी जैसे घट, करक ( कमण्डलू ), 
गिरि गुफा आदि उपाधियोके साथ आकाशका सम्बन्ध है, बसे ही देहादि सङ्खातरूप उपाधिके साथ 
( इश्वरका ) सम्बन्ध इष्ट ही है। जैसे आकाशसे अभिन्न होनेपर भी उपाधि सम्बन्ध कृत घदाकाश, 
करकाकाश आदि शब्द व्यवहार और ज्ञान व्यवहार लोकमें देखे गये हैं ओर उपाधि सम्बन्ध कृत 
चटाकाशादि भेदरूप मिथ्याबुद्धि आकाशमेँ देखी गई है, वसे यहाँ भी देहादि सच्चातरूप 
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धानसे व्याधि आदि विघ्न निवृत्त हो जाते हैं और योगीको अन्तरात्माका दर्शन होता है ) यह ईश्वर 
उपासनाका फल है । “मक्तिविशेषादावर्जित ईंश्वरस्तमचुसुह्याति ज्ञानवैराग्यादिनाः ( उपासना विशेषसे 
प्रसन्न हुआ ईश्वर उस योगीपर ज्ञान और वैराग्य आदिसे अनुग्रह करता है ) इसप्रकार जब ईश्वर 
अनुग्रहे योगीको इतना ज्ञान प्राप्त होता है तो ईश्वरके नित्यज्ञानमें शंकाका अवकाश ही कहाँ है ? 
अ झङ्का--प्रकाशमें अन्धकारके समान अखण्ड चिद्रप आत्मामें जब अविद्यारूप अविवेक ही 
सिद्ध नहीं हो सकता, तो फिर अविद्याके अधीन संसारित्वकी सिद्धि कैसे हो सकती है ? समाधान 
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च्छद्र करकादिच्छिद्रमिस्यादिराकाशाब्यतिरेकेऽपि; तत्कृता चाकारो घटाकाशादिभेद- 
मिथ्यावुद्धिरेश । तथेहापि देहादिसङ्वातोपाधिसम्बन्धाविचेकङृतेश्वरसंसारिभेदमिश्या- 
वुद्धिः। ® इच्यते चात्मन एव सतो देहाविसङ्घातेऽनात्मन्यात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्या- 
चुद्धिमा्रेण पूर्वपू्येण । सति चैवं संसारित्वे देहाद्यपक्षमीश्ित्त्वसुपपन्नं संसारिणः। ' 
यदप्युक्तं प्रधानच्यानेकात्मकत्वान्सुवा दिवत्कारणत्योपपत्तिर्नासंहतस्य ब्रह्मण इति, ततः 
घानस्थाशब्दत्वेनैव प्रत्युक्तम्‌ । यथा तु तकणापि ब्रह्मण एच कारणत्वं निवांदु शक्यते, 
न प्रधानादीनां तथा प्रपञ्चयिष्यति-'न विलक्षणत्वादस्य (० २।१।४) इत्येवमादिना ॥५॥ 
अत्राह-यदुक्तं नाचेतनं प्रधान जगत्कारणम्‌ , ईक्षितृत्वश्ववणादिति, तदन्यथाप्यु- 
पपद्यते; अचेतने5पि चेतनवदुपचारदर्शनात्‌। यथा प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कूलस्यालक्ष्य 
कूलं पिपतिषतीत्यचेतने5पि कूले चेतनवदुपचारो इष्ट तद्ददचेतने5पि प्रधाने प्रत्यासन्नः 
सर्ग चेतनवदुपचारो भविष्यति 'तदेक्षत' इति। यथा लोके कश्चिच्चेतनः स्नात्वा भुक्त्वा 
` चापराहे ग्रामं रथेन गमिष्याम्ीतीक्षित्वानन्तरं तथैव नियमेन प्रवतंते, तथा प्रधानमपि | 
महदाद्याकारेण नियमेन प्रवतत, यस्माच्वेतनवदुपचर्येते । कस्मात्पुनः कारणाडिहाय 
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उपाधिके साथ सम्बन्धके अविवेकसे उत्पन्न हुई ईश्वर और संसारीकी भेदरूप मिथ्याबुद्धि है। 
सद्धातसे अतिरिक्त आत्माका देहादि सङ्चातरूप अनात्मपदार्थोमें आत्मत्वका अभिनिवेश पूवं पूव 
मिथ्याबुद्धिसे ही देखा जाता है । और इस प्रकार संसारित्वके सिद्ध होने पर संसारीमें देहादिकी अपेक्षा | 
करनेवाला ईक्षितृत्व युक्त है । यह जो कहा गया है कि मृत्तिकादिके समान अनेकात्मक होनेसे प्रधान 
जतूका कारण हो सकता है, परन्तु अकेला ब्रह्म नहीं, वह तो “प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है' इससे _ 
ही निराकृत हो गया । जिस प्रकार युक्तिसे ब्रह्म ही जगतका कारण हो सकता है प्रधानादि नहीं, यह | 
सब “न विलक्षणत्वादस्य' इत्यादि सूत्रोंद्वारा विस्तारपूर्वक कहेंगे ॥ ५ ॥ | 

इसपर पू्ंपक्षी कहता है--जो यह कहा गया है कि कारणें ईक्षितृत्वका श्रवण होनेसे अचेतन . 
प्रधान जगतका कारण नहीं है, वह अन्य प्रकारसे मी उपपन्न होता है, क्योंकि अचेतनमें भी गोण- | 
वृत्तिसे चेतनका-सा व्यवहार देखा जाता है । जैसे नदीका तट नीचेसे [ मिट्टीके बह जानेके कारण ] | 
टूटकर जल्दी. गिरता देखकर [ कोई कहे ] तठ गिरना चाहता है, तो यहाँ अचेतन तटमें जैसे चेतनका- 
सा व्यवहार देखनेमें आता है, बैसे ही सृष्टि समीप होनेपर अचेतन प्रधानमें मी “उसने ईक्षण किया _ 
इसप्रकार चेतनका-सा व्यवहार हो जायगा । अथवा लोकमें जंसे कोई पुरुष स्नानानन्तर भोजनर्कर | 
अपराह्नमें रथसे ग्राम जाऊंगा, इस प्रकारका ईक्षणकर अनन्तर नियमसे वैस ही प्रवृत्त होता है, बसे ' 
ही प्रधान मी महद्‌ आदिके आकारसे नियमतंः प्रवृत्त ( परिणत ) होता है । इसलिए उसमें चेतनका- _ 
सा उपचार किया जाता है। परन्तु प्रधानमें मुख्य ईक्षितृत्व ( ईक्षण कतृंत्व ) का त्यागकर गौणकी | 
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पूर्व पूवं अनुमवजन्य संस्कारोंद्वारा भ्रान्तिर्प भिथ्याबुद्धिसे देहादि अनात्मपदार्थोमें मै मदु है | 
इत्यादि जो आत्मत्व अंमिमान है वह अविद्यासे कल्पित है । सामान्य चेतनात्मा अविद्याका विरोधी | 
नहीं, अपितु उसका पोषक है । जैसे सामान्य अग्नि वृक्षादिका पोषक है । बिदोषरूपसे अभिव्यक्त बही | 
अग्नि वृक्षादिका दाहक है, वैसे ही 'तस्वमसि, अहं बह्मास्मि' इत्यादि वेदान्तवाक्योसि उत्पन्न नेत 
प्रतिबिम्बित ब्रह्माकार अन्त:करणकी वृत्ति (विद्या) अविद्याकी निवतिका है, इसलिए आत्मामें अविध | 
रूप अविवेक सिध है । इससे अविद्यामे प्रतिविम्वित चेतनरूप जीव मी सिद्ध है। इस प्रकार ईसि | 
अन्य संसारी सिद्ध होनेसे उसे ईक्षणके लिए देहादि साधनोंकी अपेक्षा है किन्तु ईश्वरको नहीं ॥ ५ । ॥ 
प > ता 
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सुख्यमिक्षठ्त्वमौपचारिकं कल्प्यते ? “तत्तेज ऐक्षत', 'ता आप ऐक्षन्त' ( छान्द्रो० ६।२।३,४ ) 
इति चार्चेतनयोरप्यप्तेजलोइचेतनवदुपचारद्शनात्‌ । तस्मात्सत्कतकमपी क्षणमोपचा- 
रिकमिति गम्यते, -उपचारप्राये वचनात' इति । एवं प्राप्त इदं सूत्रमारभ्यते 
गौणश्रज्नात्मशब्दात्‌ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--गौणः, चेत्‌, न, आत्मशब्दात्‌ । 

सुत्रार्थ--( गौण: ) प्रधानमें ईक्षितृशव्द गौण है, ( चेन्न ) यदि ऐसा कहो तो यह युक्त 
नहीं है, ( आत्मशब्दात्‌ ) क्योंकि 'एतदात्म्यम्‌' श्रृतिसे जगत्‌ कारणमें आत्मशब्दका प्रयोग किया 
गया है । इसलिए चेतन ही जगत्‌का कारण है । 

यदुक्त प्रधानमचेतनं सच्छब्दवाच्यं, तस्मिन्नौपचारिक ईक्षति असेजसोरिवेति । 
तदसत्‌; कस्मात्‌ ? आत्मशब्दात्‌ । “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? इत्युपक्रम्य “तदैक्षत तचेजो5- 
सुजत' ( छान्दो० ६।२।१,३ ) इति च तेजोऽवच्ञानां साष्टिमुक्त्वा तदेव प्रकृतं सदीक्षित, 
तानि च तेजोऽवन्नानि, देवताशाब्देन परासृश्याह-# 'सेयं देवतेक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनात्मनानुप्रविस्य नामरूपे ब्याकरवाणि' (छान्दो० ६ ।३।२) इति । तत्र यदि प्रधान- 


NN FR TI OT 
कल्पना क्यों की जाती है ? यदि कहो कि “तत्तेजो०' ( उस तेजने ईक्षण किया ) “ता आप०' ( उस 


जलने ईक्षण किया ) इस प्रकार जैसे अचेतन तेज और जलमें चेतनके समान उपचार देखनेमें आता 
है, अतः सत्कतृंक ईक्षण भी औपचारिक है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि उपचार प्रचुर प्रकरणमें उसका 
कथन है अर्थात्‌ जिस प्रकरणमें बहुत स्थलोमें गौण अथे माना जाता है उसी प्रकरणमें पठित होनेसे 
इसमें मी गौण ईक्षण होना चाहिए। इसप्रकार पूवपक्ष प्राप्त होनेपर इस सूत्रका आरम्म किया जाता है- 

जो यह कहा गया है कि अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य है, उसमें जळ ओर तेजके समान 
«क्ष! घातुका प्रयोग औपचारिक है। वह ठोक नहीं है, क्योंकि श्रृतिमें आत्मशब्द है। जैसे सदेव 
सोम्य०' ( हे सोम्य ! आरम्ममें यह केवल सत्‌ ही था ) ऐसा आरम्म कर 'तदैक्षत' ( उसने ईक्षण 
किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार तेज, जल ओर अन्नकी सृष्टि कहकर उस ईक्षिता प्रकृत 
सत्‌का तथा इन तेज, जळ और अन्नका देवता शब्दसे परामश कर पुनः “सेयं देवता०' ( उस सत्‌ 
नामवाळे देवताने ईक्षण किया कि अब मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे अचेतन तेज और जलमें ईक्षण गौण है, वैसे ही अचेतन प्रधानमें मी ईक्षण गौण 

है। इस सांख्य मतका भगवान्‌ सूत्रकार और माष्यकार खण्डन करते हैं-सेयं देवतैक्षत? इस 


: श्रुतिमें ईक्षणः कर्ताको 'अनेन जीवेनांत्मना इसप्रकार आत्मशब्दसे निर्देश किया गया है। और इसी 


श्रुतिमें जगत्‌की उत्पत्तिक। ईक्षण करनेवाले सद्रूप ब्रह्मका तथा तेज, जळ और अन्न ( पृथिवी ) का 
देवता शब्दसे ग्रहण किया गया है । 'संयं देचतैक्षत०' इस श्रुतिमें देवता पदका दो वार निर्देश पाया 
जाता है “सेम्रं देवता' और "तिस्रो देवता' इसका तात्पये यह है कि प्रयम देवता शब्दसे सद्रप चैतन्य 
ब्रह्मणा और दूसरे देवता शन्दसे अपंचीकृत तेज, जल और अन्नका ग्रहण है। सृष्टिके पहले अव्या- 
कृत होनेके कारण ये तीनों अस्मदादिसे प्रत्यक्षके अयोग्य ये, अतः जगत्के कारणमूत सद्रूप चेतन 
देवताने संकल्प किया कि 'अनेन जीवेनास्मना०' पूव सृष्टिका अनुभव करनेवाला स्वरूपभूतं जीवात्म- 
खूपसे मैं अव्याकृत तेज, जल और अन्न तीनोंमें अनुप्रवेशकर इनको अभिव्यक्त करू । इन तीनोंमें 
जीवात्मरूपसे ब्रह्म देवताका वास होनेके कारण देवता शब्दका गौण प्रयोग किया गया है अथवा 
भोगके साधन होनेसे इनका देवताशब्दसे गौण निर्देश किया गया है । 
१२ 
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मचेतनं गुणवृत्त्येक्षित्‌ कल्प्येत, तदेव प्रकृतत्वात्सेयं देवतेति परासृश्येत । न तदा देवता 
जीवमात्मशब्देनामिद्ध्यात्‌। ® जीवो हि नाम चेतनः शरीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता; | 
तत्प्रसिद्धेनिवंचनाच्च। स कथमचेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ आत्मा हि नाम स्घरूपम्‌। | 
नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो जीचः स्वरूपं अवितुमर्हति। अथ तु चेतनं ब्रह्म सु ख्यमी क्षि ` 
परिगरह्यते, तस्य जीवविषय आत्मशब्दप्रयोग उपपद्यते । तथा 'स य एषोऽणिमैतदास््यमिदं 
सर्व तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो' ( छान्दो ६।१४।३ ) इत्यत्र स आत्मा! इति प्रत ' 
सदणिमानमात्मान मात्मशब्देनोपदिइय “तत्त्वमसि वेतकेतो’ इति चेतनस्य श्वेतकेतोरात्म- 
त्वेनोपदिशति। असतेजसोस्तु विषयत्वादचेतनस्बम्‌; नामरूपव्याकरणादौ च प्रयोज्यत्वेनेच . 
नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करूँ ) ऐसा कहा है। यदि इस ईक्षण वावयमें अचेतन प्रधानको गोण- _ 
वृत्तिसे ईक्षणकर्ता माना जाय तो प्रकृत होनेसे “सेयं देवता’ इस श्रुतिमें उसीका परामश होगा? | 
ऐसा मानें तो “सेयं देवता” “अनेन जीवेनात्मना? वह देवता जीवका आत्मशब्दसे अभिधान नहीं | 
करेगा । क्योंकि जीव चेतन शरीरका स्वामी और प्राणोंका धारण करनेवाला है, यह अर्थं लोक 
प्रसिद्धि और व्युत्पत्तिके अनुसार है । वह चेतन जीव अचेतन प्रधानका आत्मा किस प्रकार होगा? | 
आत्माका अथं स्वरूप है, अतः सुतरां चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता। यदि 
चेतन ब्रह्म मुख्य ईक्षिता ग्रहण किया जाय तो वहाँ उस ( पर देवता ) का जीवविपयक आत्मशब्दका | 
प्रयोग युक्त है । इसी प्रकार 'स य एषो०' ( जो यह सद्रूप है वह अतिसूक्ष्म है, एतद्रूप ही यह सव 
है, वह सत्य है, वह आत्मा है और हे श्वेतकेतु ! वह तु है ) इस श्रृतिमें 'वह आत्मा है' इस प्रकृत | 
सत्संज्ञक अतिसूक्ष्म आत्माका आत्मशब्दसे उपदेशकर 'तत्त्वमसि इवेतकेतो०' ( हे श्वेतकेतु ! वह ` 
तु है) इसप्रकार श्रुति चेतन श्वेतकेतुको आत्मशब्दसे उपदेश करती है । जल और तेजमें विषयता 
होनेसे अचेतनत्व है । नाम रूपकी सृष्टि आदि करनेमें [ जल और तेजका ] प्रयोज्यरूपसे निर्देश है। ' 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# जीव प्राणधारणे? 'जीवति प्राणान्धारयतीति जीवः' ( जीता है और प्राणोंको धारण. 

करता है वह जीव है ) इस व्युत्पत्ति और लोक प्रसिद्धिके अनुसार जीव चेतन सिद्ध होता है 1 आत्मा. 
शब्दका अथे स्वरूप है, अतः यह स्पष्ट है कि चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता। | 
वेदान्त सिद्धान्तमे विम्ब और प्रतिविम्बका भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है । जँसे दंगे | 

मुखका प्रतिबिम्ब वस्तुतः विम्वरूप मुखसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उसकी पृथक प्रतीति केवल दपणख्प | 
उपाधिकी विद्यमानतासे है, अतः औपाधिक होनेसे दोनोंका भेद कल्पित है, वेसे ही विम्बरूप ब्रह्म | 
अविद्या उपाधिमें प्रतिबिम्ब जीव है और माया उपाधिमें प्रतिबिम्ब ईश्वर है । इसलिए जीव ब्रह्मी | 
भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है वास्तविक नहीं, अतः जीव सद्रूप ब्रह्मका आत्मा ( स्वरूप )हैयह 
कथन सवंथा युक्त है । 'स आत्मा तत्त्वमसि’ इस श्रृतिमें 'स' शब्दके द्वारा उपक्रममें “सदेव | 
इस श्रृति वाक्यमें ईक्षण कर्ता सत्‌का परामश किया गया है और उसके लिए यह आत्मशब्दका | 
प्रयोग है, इस कारण सत्‌ शब्दका अर्थ अचेतन प्रधान नहीं है प्रत्युत चेतन है । अतः “त्वमसि | 
वेतकेतो? यह श्रुति चेतन ३वेतकेतुको सत्‌ आत्मरूपसे उपदेश करती है । यदि यहाँ 'सत्‌' शब्दते | 
प्रधानका ग्रहण किया जाय तो चेतन इवेतकेतुको तु अचेतन प्रधानरूप है, ऐसा कहना होगा । पर्छु | 
यह युक्त नहीं है। | 
अ चेतन कतृंक ईक्षणमैं मुख्यत्वका साधक जैसे आत्मशन्द है, बसे तेज और जर्ण अ. 

ईक्षणमें नहीं है, अतः दोनोंका ईक्षितृत्व गौण है । अथवा दोनोंका भी ईक्षितृत्व स्षणावृतिते | 
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निरदेशात्‌। न चात्मशब्द्चरिकचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्तं कूलबद्गोणत्वमीक्षित्त्वस्य। 
तयोरपि च सदधिष्टितत्वापेक्षमेवेक्षितत्वम्‌। सतस्त्वात्मशब्दान्न गोणमीक्षितृत्वमित्युक्तम्‌६ 
* अथोच्येत-अचेतनेऽपि प्रधाने भवत्यात्मशब्दः; आत्मनः सर्वार्थकारित्वात्‌, यथा 
राज्ञः सर्वार्थकारिणि मृत्ये मवत्यात्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति। प्रधानं हि पुरुषस्यात्मनो 
भोगापवर्गो कुवेडुपकरोति, राज्ञ इव भृत्यः संधिविग्रहादिषु चतमानः । अथवैक एवात्म- 
शब्दश्रेतनाचेतनविषयो भविष्यति; भूतात्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगदर्शनात्‌। यथैक एव 
ज्योतिःशब्दः क्रतुज्वलनविषयः। तत्र कुत एतदात्मशब्दादीक्षतेरगौणत्वमिति-अत 


उत्तरं पठति-- 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 

पदुच्छेद--तपन्निष्ठस्य, मोक्षोपदेशात्‌ । 

सून्नाथे--( तनिष्ठस्य ) सतम निष्ठा रखनेवाले चेतन पुरुपके लिए ही ‘अथ संपत्स्ये श्रुतिने 
( मोक्षोपदेशात्‌ ) मोक्षका उपदेश किया है । | 

# न प्रधानमचेतनमात्मशब्दालूम्बनं भवितुमर्हति, 'स आत्मा' इति प्रकृतं सदणि- 
मानमादाय _मानमादाय 'तस्वमसि इवेतकेतो' (छान्दो० ६1८1७) इति, चेतनस्य श्वेतकतोम वि परपर इवेतकेतो' (छान्दो० ६।८।७) इति, चेतनस्य शवेतकेतोर्मोक्षयितव्यस्य 
आत्मशब्दके समान उन ( जल और तेज ) का मुख्य ईक्षितृत्व माननेमें कोई कारण नहीं है। जल 
और तेजका ईक्षितृत्व तो नदीतटके गिरनेकी इच्छाके समान गौण होना युक्त है । दोनोंका ईक्षितृत्व 
भी लक्षणावृत्तिसे सद्रूप अधिष्ठानकी अपेक्षासे ही है, और यह कहा गया है. कि आत्मशब्दके प्रयोग- 
के कारण सत्‌का ईक्षितृत्व गौण नहीं है ॥ ६ ॥ 

यदि कहो कि जैसे राजाके सब प्रयोजन सिद्ध करनेवाले सेवकमें 'मद्रसेन मेरा आत्मा है 
इसप्रकार आत्मशब्दका प्रयोग होता है, वैसे अचेतन प्रधानमें भी आत्मशब्दका प्रयोग होता है, 
क्योंकि वह आत्त्माके सव प्रयोजन सिद्ध करता है । जैसे सन्धि ( मेल ), विग्रह ( युद्ध ) आदि 
कार्योमे नियुक्त सेवक राजाका उपकार करता है, बसे ही पुरुष-आत्माके लिए भोग और मोक्षका 
सम्पादन करता हुआ प्रधान भी आत्माका उपकार करता है । अथवा जैसे एक ही “ज्योति: शब्द 
यज्ञ और अग्निमें प्रयुक्त होता है, वेसे एक हो आत्मशब्द चेतन और अचेतनमें प्रयुक्त होगा, क्योंकि 
*भूतात्मा, इन्द्रियात्मा' ऐसे प्रयोग देखनेमें आते हैं। तो केवल आत्मशब्दके प्रयोगसे ईक्षति ( इक्ष्‌ 
घातु ) मुख्य है यह. कैसे माना जाय ? इसका उत्तर कहते हैँ-- 

अचेतन प्रधान आत्मंशब्दका झालम्बन नहीं हो सकता, क्योंकि 'स आत्मा? ( वह आत्मा है ) 
इस प्रकार प्रत सूक्ष्म सतुको लेकर “तत्वमसि इवेतकेतो” मोक्ष प्राप्त कराने योग्य चेतन स्वेतकेतुको 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सद्र्प अधिष्ठानकी अपेक्षासे है । इस कारण “तदैक्षत' इत्यादि श्रुतियोंका मुख्य ईक्षणकत्‌ चेतन ब्रह्ममें 
ही तात्पयं है, अतः चेतन ब्रह्म हो जगत्‌का कारण है अचेतन प्रधान नहीं ॥ ६ ॥ 

# पूर्वेपक्षीने राजा और सेवकका उदाहरण देकर प्रधानमें आत्मशब्द और तत्मरयुक्त ईक्षण 
मी गौण सिद्ध किया है । परन्तु अब अथवा इत्यादिसे प्रधानमें आत्मशब्द और ईक्षितृत्व दोनों 
मुख्य सिद्ध करता है । 

# पहले पृव॑पक्षीद्धारा अचेतन प्रधानमें गौण अथवा मुख्यरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग सिद्ध 
करनेके किए किया गया सारा प्रयास व्यथं है, इसे न आदि 'माष्मसे कहते हैं। 


९२ ब्र्सूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तज्निष्ठामुपदिद्दय 'आचायेवान्पुरुषो वेद, तस्प्र तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये' ( छान्दो, 
६1१४२) इति मोक्षोपदेशात्‌। यदि ह्यचेतनं प्रधान सच्छब्दवाच्यं तदसीति हयेन 
चेतनं सन्तमचेतनो5सीति, तदा विपरीतवादि शाख पुरुषस्यानर्थायेत्यप्रमाणं स्यात्‌। नतु 
निदोषं शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितु युक्तम्‌। यदि चाज्ञस्य सतो सुसुक्षोरचेतनमन त्मानमात्मेत्यु 
पदिशेत्प्रमाणभूतं शास्त्रम्‌, स शद्दघानतयान्धगोलाङ्गलन्यायेन तदात्मदष्टि न परित्यज्ेत्‌, 
तद्वयतिरिक्तं चात्मानं न प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थाद्विहन्येतानथं च क्रच्छेत्‌। 
& तस्माद्यथा स्वर्गाद्यर्थिनो ऽग्निह्ोत्रादिसाधनं यथाभूतसुपदिशतिः तथा सुमुक्षोरपि "स 
आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो' इति यथाभूतमेवात्मानमुपदिशतीति युक्तम्‌। एवं च सति तप. | 
अपपम----->“आ--_-_<>>_-_-_,-टाआााणा्-ाराा---ाायटरऑडदटययबय- 
“तु सत्स्वरूप है” इस प्रकार उपदेशकर 'आचायचान्‌०' ( आचायंवान पुरुष ही सद्रूप ब्रह्मको जानता 
है, उस आत्मनिष्ठ पुरुषके मुक्त होनेमें उतना ही बिलम्ब है जव तक वह देह ( सूक्ष्म देह ) बन्धन 
मुक्त नहीं होता उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न ( ब्रह्मको प्राप्त ) हो जाता है ) ऐसा मोक्षका उपदेश 
किया है । यदि अचेतन प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो शास्त्र चेतन मुमुक्षुको 'तदसि' ( वह तू है] 
अर्थात्‌ 'तु अचेतन है” यदि ऐसा ग्रहण करावे तो इस प्रकार विपरीतवादी शास्त्र पुरुषके अनवे 
लिए होगा, इससे शास्त्र अप्रमाण हो जायेगा । परन्तु इस तरह इस निर्दोष शास्त्रमें अप्रमाणत्वक्नी | 
कल्पना युक्त नहीं है। यदि प्रमाणभूत शास्त्र अज्ञ मुमुक्षुको 'अचेतन अनात्म पदार्थको आत्मा है, 
ऐसा उपदेश करे तो अन्धगोलाड्गूलन्यायसे [ शास्त्रोंमें ] श्रद्धा रखनेवाला वह पुरुष इस उपदेशे | 
अनात्म पदार्थोमें हुई आत्मदृष्टिका कमो त्याग नहीं करेगा और अनात्मपदाथसि भिन्न ' शास्र 
सिद्ध ] आत्माको मी प्राप्त नहीं करेगा, इस तरहसे वह पुरुष अपने परम पुरुषार्थे भ्रष्ट हो आयगा | 
और अनर्थको प्राप्त होगा । इस कारण स्वगं आदिकी कामना करनेवाले पुरुषको जैसे अग्निहोत्र आदि | 
उपयुक्त साधनोंका शास्त्र उपदेश करता है, वंसे मुमुक्षके लिए भी “स आत्मा तत्त्वमसि इवेतकेतो' ' 
इस प्रकार यथाथं आत्माका ही शास्त्र उपदेश करता है यह युक्त है। ऐसा होनेसे तपाये हुए फरसेके 
सत्यानन्दी-दोपिका | 
४ अब भगवानु भाष्यकर एक ऐसा स्पष्टीकरण उपस्थित करते हैं जिससे सुतरां यह निर्णय _ 
किया जा सकता है कि आत्मशब्दसे प्रधानका कमी ग्रहण सम्भव नहीं । यह तो मानी हुई बात है कि 
सांख्यमतमें प्रधान अचेतन है और आत्मशब्दका मुख्याथं चेतन है । फिर भी यदि सत्‌ शब्दका 
वाच्याथे प्रधानको मानें तो “तस्वमसि' इसमें 'तत्‌ पदसे अचेतन प्रधानका ही ग्रहण होगा, तब वो 
चेतन मुमुक्षुको 'त्वमचेतनो$सि' अर्थात्‌ 'अचेतन प्रधान तु है” इस प्रकार विपरीत उपदेश करनेवाहा | 
शास्त्र अप्रमाण हो जायगा। और इस प्रकारके उपदेशसे अन्धगोलागूल न्यायके समान वह मु 
अनथंको ही प्राप्त होगा । 'अन्धगोलाड्गूलन्याय” इस प्रकार है--बड़े ज्ञ लमें मार्गके निकट अपने | 
बन्घुके नगरमें जानेकी कामना करनेवाले एक अन्घेसे कित्ती दुष्टात्माने पूछा कि तुम यहाँ क्यों पडे 
हो ? तब उसने नगरमें जानेकी असांमध्यं प्रकट की । उसे अधिक कष्ट देनेकी मावनासे उस दुडी" | 
एक मस्त साँढ लाकर उसकी पूँछ हाथमें पकड़ाकर अन्धेको कहा कि यह बेळ तुमको नंगरमें पहुंचा | 
देगा परन्तु तुम इसकी पूँछ छोड़ना नहीं । अन्धेने भो वेसा ही किया और महानु कश्का अनुभव किया | | 
# इवेतकेतुको विशेष समझानेके लिए उद्दाळकने 'स्तेयमकार्षीत्परञ्जुमस्मै ततपेति' (^ | 
६।१६।१ ) ( इसने चोरीकी है, अतः इसके लिए फरसा तपाओ ) यह दृष्टान्त कहा है । इसका तात? | 
यह है--राजपुरुष किसी व्यक्तिको चोरीके सन्देहमें पकड़कर राजाके पास छाये । राजाने कहा 10 
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अछि० ५ सू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९३ 


परशुग्रहणमोक्षदष्टन्तेन सत्याभिसंघस्य मोक्षोपदेश उपपद्यते। अन्यथा हामुख्ये सदात्म- 
तरचोपदेशे 'अहमुक्थमस्मीति विद्यात? (ऐ० आर० २।१।२।६) इतिवत्संपन्मात्रमिदमनित्यफलं 
स्यात्‌ । तत्र मोक्षोपदेशो नोपपद्येत । तस्मान्न सदणिमन्यात्मशब्दस्य गौणत्वम्‌ । म्रृत्ये तु 
स्वामिभ्रृत्यभेद्स्य प्रत्यक्षत्वादुपपन्नो गौण आत्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति। अपि च 
कचिद्गोणः शब्दो दए इति नैतावता शन्दप्रमाणकेऽथं गौणी कल्पना न्याय्याः सचंत्राना- 
शवासप्रसङ्गात्‌। यत्तृक्तम्‌-चेतनाचेतनयोः साधारण आत्मशब्दः क्रतुज्वलनयोरिव उयोतिः 
शब्द इति;-तन्न; अनेकार्थत्वस्यान्याय्यत्वात्‌। तस्माच्चेतनविषय एव मुख्य आत्मराब्दश्चेत- 
नस्वोपचाराद्भूतादिषु प्रयुज्यते भूतात्मेन्द्रियात्मेति च । साधारणत्वेऽप्यात्मशाव्दस्य न 
प्रकरणसुपपदं वा किंचिन्निश्चायकमन्तरेणान्यतरवृत्तिता निर्धारयितुं शक्यते। # न चात्रा- 
चेतनस्य निश्चायकं किंचित्कारणमस्ति। प्रकृतं तु सदीक्षित, संनिहितश्चेतनः श्वेतकेतुः । 
नहि चेतनस्य शवेतकेतोरचेतन आत्मा संभवतीत्यवोचाम । तस्मा वतन पय श्वेतकेतोरचेतन आत्मा संभवतीत्यवोचाम । तसाच्यंतनविषय इहात्मदाव्द 


च 
पकड़नेसे [ चोरीसे ] मुक्त हुए पुरुषकी तरह सत्यमें निष्ठा रखनेवाले मुमुक्षके लिए शास्त्रका मोक्षो- 


पदेश भी उपपन्न है अन्यथा--सदात्मतत्त्वोपदेशको गौण मानें तो 'अहसुक्थम०' ( में प्राण हूँ ऐसा 
जाने ) इसके समान यह केवल संपद्र्प और अनित्य फलवाला होगा । और उससे मोक्षोपदेश 
उपपन्न नहीं होगा । इसलिए परम सूक्ष्म सतमें आत्मशब्द गौण नहीं है । “मद्रसेन मेरा आत्मा है” यहाँ 
तो सेवकके लिए आत्मशब्द गौण है, यह युक्त है, क्योंकि यहाँ स्वामी और सेवकका भेद प्रत्यक्ष है । 
और यदि कहीं पर गौण शब्द देखा गया हो तो इतने मात्रसे शब्दके प्रामाणिक अयंमें भी गोणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि इस तरहसे तो सर्वत्र शब्दाथके सम्बन्धमें अविश्वास प्रसंग होगा । जो 
यह कहा गया है कि जंसे ज्योतिः शब्द याग और अग्निमें साधारण है, वेसे ही आत्मशब्द भी चेतन 
और अचेतनमें साधारण है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि एक शब्दके अनेक अर्थं मानना अनुचित है । 
इससे चेतन विषयक ही आत्मशब्द मुख्य है और जो भूतादिमें भूतात्मा, इन्द्रियात्मा इस प्रकार 
आत्मशब्दका प्रयोग होता है यह तो च्चेतनत्वके उपचारसे होता है । यदि आत्मशब्द चेतन और 
अचेतनमें साधारण मानें तो प्रकरण अथवा उपपद किसी एक निदचायकके विना दोनोंमें से किस 
अथंमें आत्मशब्द प्रयुक्त है, इसका निश्चय नहीं हो सकता । और यहाँ अचेतनका निश्चायक कोई हेतु 
नहीं है, प्रत्युत यहाँ प्रकृत इक्षणकतूं सत्के सञ्चिकट चेतन श्वेतकेतु [ पठित ] है । अचेतन पदार्थं 


चेतन ख्वेतकेतुका आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हो सकता, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए ऐसा निरचय - 


किया जाता है कि यहाँ आत्मशब्द चेतन विषयक ही है। ज्योतिः शब्द भी लौकिक प्रयोगसे प्रसिद्ध 


सत्यानन्दी-दीपिका 


इसके हाथमें तप्त फरसा पकड़ा दो । यदि अचोर होगा तो इसका हाथ न जळेगा और भुत कर दिया 
जायगा अन्यथा दण्डित किया जायगा । वह व्यक्ति चोर नहीं था, अतः हाथमें तप्त फरसा पकड़ने पर 
हाथके न जलनेसे वह मुक्त कर दिया गया । इस प्रकार हे वत्स ! इस सद्रूप ब्रह्म में “में ब्रह्म हू' ऐसा 
जो सत्यवादो है वह संसार बन्धनसे मुक्त हो जाता है, अन्यथा नहीं । जीवका प्रधानके साथ यदि 
अभेद मानें तो वह संपद्रप उपासना होनेसे निश्चित अनित्य फलवाल होगा; तब तो तस्य तावदेव चिर' 
यह मोक्ष प्रनिपादक श्रुति बाधित होगी । डी 

५ “सदेव सोम्य' इस श्रुति वाक्यस्थ 'सत्‌' पदका तथा *तत्त्वमसि इवेतकेतो' इस श्रृतिस्थ 
“तत्‌' पदका अथं जगत्‌ कारण ईक्षण कर्ता चेतन है । जैसे उसमें आत्मत्वका निश्चायक “सदेव सोम्य' 


९४ व्रहासूज-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०१ 


इति निश्चीयते। ज्योतिःशब्दोषपि लोकिकेन प्रयोगेण उवलन एव रूढः, अथं 
तु ज्वलनसाइध्येन क्रतौ प्रत्त इत्यदृष्टान्तः। अथवा-पूवेसूत्र एवात्मशब्दं निरस्तसमस्त 
गोणस्वसाधारणस्बशङ्कतया न्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनि राकरणहेतुर्व्या- 
ख्येयः-'तश्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌’ इति । तस्मान्नाचेतन प्रधान सच्छन्दवाच्यम्‌ ॥ ७॥ 

कुतश्च न प्रधानं सच्छव्द्वाच्यम ? 

हेयत्वावचनाच्च ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद--हेयत्वावचनात्‌, च । 

सूत्राथ--प्रधानमें निष्ठा रखनेवाला न हो जाय, इससे निषेध वचन भो नहों कहा गया है 
अतः स्थूलारुन्धती न्यायसे मी प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहों है। (च ) शब्द विरोब संग्रहाथ है। 

यद्यनात्मेच प्रधानं सच्छव्दवाच्यं 'स आत्मा तत्त्वमसि’ ( छान्दो० ६।८।७ ) इतीहो. 


पदिषटं स्यात्‌: स तदुपदेशश्रवणादनात्मन्ञतया तन्निष्ठो मा भूदिति मुख्यमात्मानमुपदि- | 
विश्वुस्तस्य हेयत्वं त्रयातू। यथाऽश्न्धतीं दिदशयिषुस्तत्समीपस्थां स्थूलां ताराममुख्यां | 


प्रथममहन्धतीति ग्राहयित्वा तां प्रत्याख्याय पश्चादरुन्घतीमेव ग्राहयति, तद्वन्नायमात्मेति 


अग्निमें हो मुख्य है, परन्तु अर्थवादसे कल्पित अग्निके साहस्यसे यागमें प्रवृत्त होता है, अतः यह 
दृष्टान्त ठीक नहीं है । अथवा [ गोणश्चेन्नास्मशब्दात्‌ | इस पूवं सूत्रम ही आत्मशब्दका गौणत्व 
साधारणत्व विषयक सब शङ्काओंका निराकरण कर व्याख्यान किया गया है । इसलिए “तन्निष्ठस्य 
यह सूत्र प्रधान कारणवादके निराकरणाथ स्वतन्त्र हो हेतु है, ऐता व्याझ्यान करना चाहिए । इससे 
अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥ ७ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्दका वाच्यार्थं कयों नहीं है? 

यदि अनात्मा प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो 'स आत्मा तत्त्वमसि’ इस श्रुतिमें भी वह 
उपदि होता, तब उस उपदेशको सुनकर अनात्मज्ञ होनेसे वह श्वेतकेतु कहीं अनात्मनिष्ठ न हो जाय, 
इसलिए मुल्य आत्माके उपदेशकी इच्छा करनेवाले आचायंको अनात्माको हेयता कहनी चाहिए। 
जैसे अरुन्धती ताराको दिखलानेको इच्छा करनेवाला उसके समीपस्थ किसी एक अमुख्य स्थूल 
ताराको 'यह अरुन्वती है पहले ऐसा ग्रहण कराकर पश्चात्‌ उसका निषेधकर मुख्य अरुत्धतीको ही 
दिखलाता है, वसे हो यह ( प्रधान ) आत्मा नहीं है, ऐसा कहना चाहिए, परन्तु उसने ऐसा कहा 
नहों, केवळ सद्र्प आत्माकी ज्ञाननिष्ठा करानेमें ही छान्दोग्यके छठे अध्यायकी समाप्ति देखी जाती है । 
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यह्‌ प्रकरण और 'इवेतकेतु' यह संनिहित पद है, वसे आत्मशब्द प्रधानका वाचक है इसका निश्वायक 
न प्रकरण है और न संनिहित पद ही, अतः अचेतन प्रधान चेतन इवेतकेतुका स्वरूप कदापि नहीं हो 
सकता, इसलिए आत्मशब्द चेतन ब्रह्म विषयक है । आत्मशब्द प्रधानमें गौण है अयवा अनेकार्थक 
होनेसे ज्योतिः शब्दकी तरह चेतन और अचेतन दोनोंमें मुख्य है? इस .शङ्काके समाधानमें इस 
सूत्रका आरम्म ठीक नहीं है। क्योंकि 'गोणशचेन्नात्मशब्दांत्‌? इस पुर्व सुत्रमे ही आत्मशब्दमें गौणल 
तथा अनेकाथंकत्व विषयक समी शङ्काओका निराकरण करना उचित था। इस अरुचिसे भगवा 
माष्यकारने “अथवा” इत्यादिसे पक्षान्तरका उल्लेख किया है ॥ ७ ॥ 
ॐ “नामधेयं विकारोऽयं वाचा केवलमुच्यते । वस्तुतः कारणाड्िज्नो नास्ति तस्मान्मृषेव स! ॥ 

(नाम मात्र विकार है, केवळ वाणीसे कहा जाता है, वस्तुतः कारणसे भिन्न नहीं है, इससे 
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च्रयात्‌। नचैवमचोचत्‌। सन्मात्रात्मावगतिनिष्ठेव हि षष्टप्रपाठकपरिसमातिईयते । 
# च शाब्दः प्रतिज्ञाविरोधास्युच्ययप्रद्शानाथः । सत्यपि हेयत्ववचने प्रतिज्ञाविरोधः 
प्रसज्येत्‌ । कारणविश्ञानाद्धि सर्वं विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌। “उत तमादेशमप्राद्ष्यो येनाश्रुतं 
श्रुतं सवस्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमिति कथं नु भगवः स आदेशो भवतीति यथा सोम्येकेन 
सृत्पिण्डेन सवं स्न्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामधेयं सत्तिकेत्येव सत्यम? । एवं सोम्य 


. स आदेशो भवति' (छा० ६।१।१,३) इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । न च सच्छव्दवाच्ये प्रधाने 


भोग्यवर्गकारणे हेयत्वेनाहेयत्वेन वा चिज्ञाते भोक्तृचर्गों विज्ञातो भवतिः अप्रधानविकार- 
त्वाङ्घोक्तवगंस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ८॥ 
कुतश्च न प्रधान सच्छच्दवाच्यम्‌ ! 
स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 
सूचाथे- श्रुति कहती है कि सुषुप्तिमे जीव सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्ममें ही लीन होता है, अतः 
सत्‌ शब्द वाच्य चेतन ब्रह्म है, अचेतन प्रधान नहीं । 


तदेव सच्छव्दवाच्यं कारणं प्रत्य श्रूयते यत्रैतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा 
संपञ्नो भवति स्वमपीतो भवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते स्वं ह्यपीतो मवति’ ( छा० ६।८।१ ) 
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च शब्द प्रतिज्ञामें विरोधका संग्रह दिखलानेके लिए है । यदि प्रधानका हेय भी कहा होता तो मी 


प्रतिज्ञाका विरोध प्रसक्त होता, क्योंकि कारणके विज्ञानसे हो सबका ज्ञान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा की 
गई है । कारण कि “उत तमादेशम०' (उद्दालक-हे इवेतकेतु ! क्या तुमने आचायंसे आदेश पूछा दै ? 
जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अविज्ञात विशेषरूपसे ज्ञात हो जाता है । 
[ यह सुनकर श्वेतकेतुने बीचमें पूछा ] 'कथं०' हे भगवन्‌ ! वह्‌ आदेश कंसा होता है ? उद्दालक-- 
हे सोम्य ! जिस प्रकार घटादिके कारण भूत एक ही मृत्पिण्ड ( मृत्तिकाके स्वरूप ) के ज्ञानसे सारे 
मृन्मय पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रय भूत नाममात्र हैं सत्य तो केवल 
मृत्तिका ही है, 'एवं सोम्य०'- हे सोम्य ! इसका आदेश भी है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें श्रुति 
है । सम्पूणं भोग्य पदार्थोके कारण भूत सत्‌ शब्द वाच्य प्रधानका हेयत्व अथवा महेयत्वसे ज्ञान 
होनेपर भी भोक्तृवगंका ज्ञान नहीं" हो सकता, क्योंकि मोकतृवगं प्रधानका विकार नहीं है, इसलिए 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य क्यों नहीं है ! 
उसी सत्‌ शब्द याच्य कारणको प्रस्तुतकर श्रुति कहती हे--'यत्रेतत्पुरुषः०' ( जिस सुषुप्ति 
अवस्थामें यह पुरुष स्वपिति--सोता है, ऐसा कहा जाता है उस समय हे सोम्य ! वह सद्रूपके साथ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
मिथ्या है ) कारणसे कायंकी भिन्न सत्ता न होनेसे कारणके ज्ञानसे कायंमात्रका ज्ञान होता है, अतः 
सबका अघिष्ठानत्वेन कारण होनेसे ब्रह्म ही सत्य है। मृत्तिकामें घटादिके समान यह इश्यमान 
आकाशादि सारा प्रपञ्च ब्रह्ममें कल्पित है । सर्वाधिष्ठान ब्रहाके ज्ञानसे कायंमात्रका ज्ञान हो जाता है 
प्रधानके ज्ञानसे भोक्तृवर्गंका ज्ञान न होनेसे प्रतिज्ञा बाधित होती है । ब्रह्मके ज्ञानसे मोक्तूवग तथा | 
भोग्यवर्ग सबका ज्ञान हो जाता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण मोक्तृवर्ग, भोग्यवगं सद्रूप ब्रह्मसे अभिन्न है । 


इस प्रकार वेदान्तमें उक्त प्रतिज्ञा सबंथा निर्दोष है, अतः यह सिद्ध हुआ कि प्रधान सत्‌ शब्द 


वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 
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इति । एषा श्रतिः स्वपितीत्येतत्पुरुषस्य लोकप्रसिद्धं नाम निर्येक्त । स्वदाब्देनेहात्मोच्यते . 
। यः प्रकतः सच्छब्दवाच्यस्तमपीतो भवत्यपिगतो भवतीत्यर्थः । अपिपूवेस्येतेळयाथःव 
| प्रसिद्धम्‌; प्रभवाप्ययावित्युत्पत्तिप्रलययोः प्रयोगदशनात्‌।«मन'प्रचारोपाधिविशेषसंवन्धा. _ 
| दिन्द्रियार्थान्गङ्घ स्तद्विशेषापन्नो जीवो जागति। तद्ासनाविशिष्टः स्वप्नान्पद्यन्मनःशःद-. 
वाच्यो भवति। स उपाधिद्ठयोपरमे खुषुप्तावस्थायामुपाधिकृतविशेषाभावात्स्वात्मनि | 
प्रलीन इवेति “स्वं ह्यपीतो भवति’ इत्युच्यते। * यथा हृदयशब्दनिवचन श्रुत्या दरित म्‌- | 
“स॒ वा एष आत्मा हृदि तस्यैतदेव निरुक्तं हृद्ययमिति तस्मारुद्यमिति' (छा० ८।३।३) इति। यथा | 
बा5शनायोदन्याशब्दप्रबृत्तिमूछ दशंयति श्रुतिः 'आप एव तद्शितं नयन्ते, तेज एव तत्पीतं 
नयते' ( छा० ६।८।३,५ ) इति च, एवं स्वमात्मानं सच्छव्दवाच्यमपीतो भवतीतीममध ` 
एक रूप हुआ रहता है अर्थात्‌ वह अपने स्वरूपको ही प्राप्त हो जाता हैं। इसीसे उसे उस अवस्थामें / 
'स्वपिति” ऐसा कहते हैं, क्योंकि वह अपनेमें ही लीन होता है ) यह श्रुति भी पुरुपके स्वपिति ( सोता | 
है ) इस लोक प्रसिद्ध नामका निवंचन करती है। श्रुतिमें स्वशब्दसे आत्मा कहा जाता है, जो प्रश्न | 
ओर सत्‌ शब्द व्राच्य है । उसमें जीव अपीत होता है अर्थात्‌ लीन होता है ऐसा अथं है। अपि | 
पूर्वक 'इण्‌’ गत्यथक धातुका लय अर्थं [ व्याकरणमें | प्रसिद्ध है, क्योंकि प्रभव और अप्य दोनों ` 
शब्द उत्पत्ति और प्रलय अर्थमें प्रयुक्त हुए देखनेमें आते हें । मनके प्रचार इन्द्रियों द्वारा अन्तः- ' 
करणका परिणाम वृत्तिूप उपाधिविरेषके सम्बन्धसे विषयोंको ग्रहण करता हुआ उनके साय | 
ऐक्यकी ्रान्तिको प्राप्त हुआ [ विश्वसंज्ञक ] जीव जागता है। जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत विषयोकी | 
वासनासे युक्त होकर स्वप्नोंको देखता हुआ मन शब्दसे वाच्य होता है । दोनों उपाधियोंके लय होगे: | 
पर सुपुप्ति अवस्थामें उपाधि जन्य विशेषके अमादसे वह स्व स्वरूपमें विलीन-सा होता है, अतः , 
अपनेको ही प्राप्त हो जाता है, ऐसा कहा जाता है। 'स वा एप०' ( वह यह आत्मा हृदयमें है 
“हृदि अयम्‌-हूदयम्‌' यह हृदय है। यही इसका निरुक्त ( व्युत्पत्ति ) है। इसोसे यह (आत्मा) । 
हृदय कहलाता है ) इसप्रकार हृदय शब्दका निवंचन जंसे श्रुतिसे दिखलाया गया है । तया आप | 
एव»! तिज एव०' ( उस समय जल ही उस पुरुषके द्वारा मुक्त अन्नको द्रवीभूतकर ले जाता है अर्थात्‌. 
रसादि रूपमें परिणत कर देता है, उसके पीये हुए जलको तेज ही ले जाता है अर्थात्‌ तेज जका | 
शोषणकंर उसे रक्त और प्राणरूपमें परिणत कर देता है) इसप्रकार जैसे 'अशनाया और उदत्या | 
दाब्दोकी प्रवृत्तिका मुल श्रुति दिखलाती है। वैसे ही सत्‌ शब्द वाच्य स्वरूपमें लीन होता है। | 
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४ यद्यपि 'स्वं ह्यपितो भवति’ ( अपनेमें ही लीन होता है ) इस छ न्दोग्य श्रुतिमें जीवक | 
विलय कथन अयुक्त है, क्योंकि विलय तो उत्पत्तिमद्रस्तुका होता है नित्यका नहीं । जीव तो निल 
है । तो मी श्रृतिमें साक्षात्‌ नित्य जीवका विलय नहीं कहा गया है, किन्तु अनित्य उपाधियोका | 
कारणमें विलय होनेसे तदुपहित जीवका भी गौणरूपसे विलय कहा गया है। इसका 
करनेके लिए भगवानु भाष्यकार “मनः प्रचार” इत्यादिसे जाग्रत्‌ और स्वप्तावस्थाओंका वर्णन केर | 
हैं। नेत्रादि इन्द्रियोंदारा घट आदि आकारमें परिणत अन्तःकरणकी वृत्तिका नाम 'मनः प्रचार है ! | 
| उन वृत्तिरूप उपाधियोद्वारा स्थूल घट आदि विशेष पदार्थोका आत्माके साथ कल्पित प | 
होता है, इससे नेत्रादि इन्द्रियोंसे रूप आदि अर्थोका अनुभव करता हुआ स्थूल देह रग उपपि ॥ 


साथ 'म मनुष्य हूँ' इसप्रकार ऐक्यरूप भान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा “विश्व” नामक हीर," | 


eosin Cabins oss 


9 आत्माका ही ग्रहण करती है॥ ९ ॥ 


अधि० ५ सू० १० ] भापानुचाद्‌-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ९७ 


स्वपितिनामनिवेचनेन दर्शयति। नच चेतन आत्मा5चेतनं प्रधान स्वरूपत्वेन प्रतिपद्येत । 
यदि पुनः प्रधानमेवात्मीयत्वात्स्वशब्देनेवोच्येत, एवमपि चेतनो5चेतनमप्येतीति विरुद्ध- 
मापद्येत । श्रुत्यन्तरं च-प्राशेनात्मना संपरिष्वक्तो न वाह्य किंचन वेद नान्तरम्‌' (बृह० ४।३।२१) 
इति खुदुपतावस्थायां चेतनेऽप्ययं दशयति । अतो यसिन्नप्ययः सर्वपा चेतनानां तञ्चेतनं 
सच्छव्दचाच्यं जगतः कारणं न प्रधानम्‌ ॥ ९॥ 

कुतश्च न प्रधान जगतः कारणम्‌ ? 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ 

सूत्राथ--सभी वेदान्तोंमें कारण ज्ञान समान है। अतः चेतन हो जगतका कारण है, 
प्रधान नहीं । 

यदि तार्किकसमय इव वेदान्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्कचिश्येतन ब्रह्म 
जगतः कारणं, कचिदचेतनं प्रधानं, कचिदन्यदेवेति, ततः कदाचित्मधानकारणवादानुरो- 
घेनापीक्षत्यादिश्रवणमकल्पयिप्यत। नत्वेतदस्ति; समानेव हि सवेषु वेदान्तेघु चेतनकार- 
णावगतिः ।' 'यथाप्नेज्वलतः सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्ठेरन्नेवमेवैतस्मादात्मन: सर्वे प्राणा यथाय- 
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इसी अर्थंको श्रुति 'स्वपिति'शब्दके निवंचनसे दिखलाती है। और इसप्रकार चेतन आत्मा अचेतन 


प्रधानको अभेदरूपसे प्राप्त नहीं होगा । यदि आत्मीय होनेके कारण प्रधानको ही स्वशब्दसे कहा जाय 
तो भी चेतन अचेतनमें लीन होता है, यह कथन विरुद्ध ही होगा । प्राज्ञेनात्मना ०? (प्राज्ञ आत्माके 
साथ ऐक्यको प्राप्त हुआ यह पुरुष न किसी बाह्य वस्तुको और न किसी आन्तर वस्तुको ही जानता 
है ) यह दूसरी श्रुति भी सुपुप्ति अवस्थामें चेतनमें जीवका लय दिखळाती है । अतः जिसमें सभी 
चेतनोंका लय होता है वही चेतन सत्‌ शब्द वाच्य और जगतका कारण है प्रधान नहीं ॥ ९ ॥ 

और किस कारणसे प्रधान जगतका कारण नहीं है ? 

तार्किक सिंद्धान्तके समान यदि वेदान्तोंमें भो मिन्न-मिन्न कारण ज्ञान होता, कहीं चेतन ब्रह्म, 
कहीं अचेतन प्रधान और कहीं अन्य ( परमाणु आदि“) ही जगतका कारण होता, तो कदाचित्‌ 
प्रधान कारणवादके अनुरोधसे प्रधानके विषयमें 'ईक्षति' आदि श्रुतियोंको कल्पना की जा सकती, परन्तु 
ऐसा नहीं है, क्योंकि समी वेदान्तोंमें कारण ज्ञान समान ही है । “यघाऽग्वेञ्देहतः०' ( जैसे प्रज्वलित 
अग्तिसे निकली हुई चिनगारियां समी दिश्वाओंमें फैलती हैं, वैसे हो इस आत्मासे समी प्राण 

सत्यानन्दी-दीपिका 

है । जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत पदार्थोके अनुरूप संस्कारों सहित मनसे युक्त होकर जीव अविद्याके 
परिणामात्मक स्वप्न पदार्थोको देखता हुआ 'सोम्य तन्मनः०' ( हे सोम्य ! वह मत है ) इसभ्रकार 
श्रुति प्रतिपादित मन शब्दसे वाच्य होता है अर्थात्‌ 'अहं कर्ता, अहं भोक्ता इसप्रकार मनरूप 
उपाधिके साथ ऐक्यरूप आ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा स्वप्नावस्थामें 'तैजस' नामवाला होता है । 
गुपुप्ति अवस्थामें स्थूल और सूक्ष्म दोनों उपाधियोंका कारणमें विलय होनेसे “मै मनुष्य हूँ, कर्ता 
भोक्ता हूँ' इत्यादि विशेष अमिमानके अभाव होनेके कारण केवळ अविद्योपाधिक होकर जीव 
अपनेमें लीनकी तरह कहा जाता है। “स्व ह्मपितो सवति' इसप्रकार ल्य गुणके योगसे प्राज्ञ आत्मा 
का नाम “स्वपिति' है । 

# जैसे ये सा सारी व्युत्पत्तियाँ यथाथ है, वसे ही *स्वमात्मानमपीतो मबतीति स्वपिति 
यह व्युत्पत्ति भी यथार्थं है । यहाँ श्रुति स्व शब्दसे अचेतन प्रधानका ग्रहण नहों करती अपितु 


१२ 


| 
। 
॥ 


०८ ब्रह्मसूत्न-शाइ्ू रभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः' (कौ० ३।३) इति । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाश; 
संसूतः' (तै० २1१) इति । ‘आत्मन एवेदं सवम्‌! (छा० i ।२६।१) इति । “आत्मन एषः प्राणो जायते! 
(प्र ३३) इति चात्मनः कारणत्वं दृशयन्ति सव वेदान्ताः। आत्मशब्दश्च चेतनवचन 
इत्ययोचाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतदठेदान्तचाक्यानां चेतनकारणत्वे समानगतित्वम्‌, 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सवंशे ब्रह्म जगतः कारणम्‌ ॥ १०॥ 

कुतश्च संज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ £ 

श्रतत्वाच ॥ ११ ॥ 

पदच्छेद श्रुतत्वात्‌, च। i 

सूत्राथ--और 'स कारणम्‌ इसप्रकार श्रुतिमें स्वशब्दसे सर्वंज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण 
कहा गया है । अतः सववज्ञ ब्रह्म ही जगतूका कारण है । 

® स्वशब्देनेच च सवंश ईश्वरो जगतः कारणमिति श्रूयते श्वेताश्वतराणां मन्त्रो 
पनिषदि सर्वशमीश्वरं प्रकृत्य-स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः 


(श्रे० ६1९) इति । तस्मातसर्वश्नं ब्रह्म जगतः कारणम्‌, नाचेतनं प्रधानमन्यद्वेति सिद्धम्‌॥११॥ 
0000 रासन महा न धम 


( इन्द्रियाँ ) यथा स्थान ( गोलक ) में प्रादुभूंत होते हैं, प्राणोंसे तदुपकारक सूयं आदि देवता प्रकट 
होते हैं, तदनन्तर देवोंसे लोक ( इन्द्रियोंक रूप आदि विषय ) उत्पन्न होते हैं और “तस्माद्वा० 
( इस सद्रूप आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) “'आत्मन०? ( आत्मासे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) 
“आत्मन०' ( आत्मासे प्राण उत्पन्न होता है) इस प्रकार सभी वेदान्त “आत्मा कारण है यह 
दिखलाते हैं । आत्मशब्द चेतन वाचक है यह हम कह चुके हैं। जैसे चक्षु आदि इन्द्रियोंमें र्थ 
आदि विषयक ज्ञान समान है, वंसे ही वेदान्त वाक्योंका चेतन कारणत्वमें जो समान ज्ञान है यही 


प्रामाण्य होनेमें महानु कारण है। इस कारण- वेदान्त वाक्योंसे चेतन कारणत्व अवगति समान 
होनेके कारण सवज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ॥ १० ॥ 


और किस कारण सर्वज्ञ ब्रह्म जगत॒का कारण है ? 

सवंज्ञ ब्रह्म जगतुका कारण है ऐसा स्वशब्द ( ईश्वर वाचक शब्द ) से ही श्रुति कहती है, 
क्योंकि दवेताश्वेतरोंके मन्त्रोपनिषद्में सवंज्ञ ईश्वरको प्रस्तुतकर “स कारण०' ( वह सवंज्ञ परमेश्वर 
समीका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता जीवका स्वामी है । उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न 


.कोई स्वामी है ) ऐसा कहा गया है। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि सवज्ञ ब्रह्म हो जगतका कारण है 


अचेतन प्रधान अथवा अन्य कोई नहीं ॥ ११ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका ' | 
% यद्यपि 'तदैक्षत' ( उसने ईक्षण किया ) इत्यादि श्रुतिसे कारणमें केवल ईक्षण मात्र प्रति 


पादित है । सर्वज्ञत्व नहीँ, तो भी ईक्षण कतमिं अपना चेतन वाचक 'सर्ववित्‌' शब्द भीहैं। | 


स विश्वकृद्रिधविदात्मयोनिजञः काळकाळो गुणी सर्वविद्यः । ( वह विश्वका कर्ता, आत्मयोति (स्वयं 


ज्ञाता, कालका प्रेरक, अपहतपाप्मत्वादि गुणवान्‌ और सभी विद्याओंका आश्रय और जो सवविद है ) 


“यः सववजञःसववित? “अतः समुद्वा गिरयश्च सर्वेडस्मात्स्यन्दन्ते सिन्धवः सवेख्पाः ( मुड" 
` २।१।९) ( उस परमेखरसे ही सभी समुद्र और पवत उत्पन्न हुए हैं, इसीसे गङ्गा, सिन्धु गदि | 

विविध नदियाँ बहती हैं ) इसप्रकार समी उपनिषदोंमें यही सिद्ध होता है कि सववज्ञ, सवं 
ही जगतका कारण है, जड़ प्रधान अथवा परमाणु आदि नहीं । पूवपक्षमें जीवका प्रधानके साप. 
अभेद मानकर उपासना करना फल है और सिद्धान्तमें ब्रह्म तथा प्रत्यगात्माका बेद 2 1 


सालात्कार फल दै ॥ ११ ॥ 


अधि० ५ सू० १९ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९९, 


( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । छू० १२-१६ ) 

'जन्माद्यस्य यतः' इत्यारभ्य 'श्रुतत्वाच्च' इत्येवमन्तेः सत्रेर्यान्युदाहतानि वेदान्तः 
वाक्यानि तेषां सवंज्ञः सवं शक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्िथितिलयकारणमित्येतस्याथस्य प्रतिः 
पादकत्वं न्याय पूर्वक प्रतिपादितम्‌। गतिसामान्योपन्यासेन च सब वेदान्ताश्चेतनकारण- 
चादिन इति व्याख्यातम्‌-अतः परस्य ग्रन्थस्य किमुत्थानमिति | ® उच्यते, द्विरूपं हि 
्रह्मावगम्यते, नामरूपविकारमेदोपाधिविरिष्टं, तद्विपरीतं च सर्वापाधिविवजितम्‌ । “यत्र 
हि द्वैतमिव मवति तदितर इतरं पझ्यति यत्र त्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन कं पझ्यत्‌' (बृह० ४।५।१५) 
“यत्र नान्यर्पस्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पर्‍्यत्यन्य्छ्णो त्यन्यद्विजा- 
नाति तदह्पं यो चै भूमा तदस्॒तमथ यदल्पं तन्मत्यस्‌! ( छान्दो० ७।२४।१ ) ` सर्वाणि रूपाणि 
विचित्य धोरो नामानि कुशवाऽभिवद्न्यदास्ते' ( तेंश आ० ३।१२।७ ) “निष्कलं निष्क्रयं शान्तं 
निरवद्यं निरञ्जनम्‌ । अञ्धतस्य परं ` सेतुं दग्धेन्धनमिवानलम्‌' ( इवे० ६।१९ ) “नेति नेति’ (बृ० 

“जन्माद्यस्य अतः' सूत्रसे लेकर “श्रृतत्वाच्च' पयंन्त सूत्रोसे जो वेदान्त वाक्य उदाहृत किए गए 
हैं चे सववज्ञ सवंशक्ति ईश्वर जगत्के जन्म स्थिति और रयका कारण है इसी अर्थके प्रतिपादक हैं, 
यह बात युक्ति पूवंक कही गई है । समी वेदान्त वाक्योंमें कारण विषयक अवगति समान है, इस 
कथनसे सारे वेदान्त वाक्य चेतनवादी हैं, ऐसा व्याख्यान किया गया है, तो अग्निम ग्रन्था आरम्म 
क्यों किया जाता है? इसपर कहते हैं--नाम ख्पात्मक विकार विशेष उपाधिसे युक्त ओर उससे 
विपरीत समी उपाधियोंसे रहित, इसप्रकार ब्रह्मके दो रूप अवगत होते हैं । जसे कि “यत्र हि०' ( जहाँ- 
अविद्यावस्थामें दत-सा होता है वहीं अन्य-अन्यको देखता है किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें उस विद्वानुके 
लिए सब आत्मा ही हो गया तो उस समय किंस करणसे किस विषयको कोन देखे ) और 'यन्न०' 
( सनतुमार- जहाँ व्यापक आनन्दस्वरूप आत्मामें स्थित हुआ विद्वान्‌ अपनेसे मिन्न कुछ और 
नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता, कुछ और नहीं जानता वह भूमा-व्यापक ब्रह्म है और जहां अपनेसे 
भिन्न कुछ और देखता है कुछ और सुनता हैं, कुछ और जानता है चहू अल्प-परिच्छिन्न है, जो 
भूमा है वहो अमृत है और जो अल्प है वह मत्यं-मरणशीळ है ) “सर्वाणि०' . ( जो परमेश्वर सब 
देव, मनुष्यादि शरीरोंको उत्पन्नकर यह देव है, यह मनुष्य है, इत्यादि नाम रखकर उन नामोसे 
स्वयं व्यवहार करता है ) “निष्कळं०' ( कला रहित-अवयवरहित, निष्क्रिय, यान्त, रागादि दोष रहित, 
निर्लेप--पापादि रहित, अमृतत्वका उत्कृष्ट सेतु और जिसका ईन्धन जल चुका है उस घूम रहित 
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# वेदान्त शास्त्रमे सगुण तथा निगुंण ब्रह्मके प्रतिपादक अनेक वाक्य देखनेमें आते हैं, उनमें 
` कौन-से सगुणकी उपासना द्वारा निगुण ब्रह्ममें समन्वित होते हैं और कौन-से साक्षात्‌ निगुण ब्रह्मे 
समन्वित होते हैं। इस प्रकारकी जिज्ञासा अग्रिम ग्रन्यके आरम्भमें हेतु है। भगवान्‌ माष्यकारने सगुण 
और निगुंण ब्रह्मके प्रतिपादक 'यत्र हि द्वैतमिव' 'यत्र नान्यत्पश्यति’ इत्यादि अनेक वाक्य उद्धृत किये 
हैं । माया उपाधि विशिष्ट सगुण ब्रह्म और दुसरा माया उपाधिसे रहित निगुण ब्रह्म इस प्रकार ब्रहमके 
दो रूप हैं। यद्यपि ब्रह्म एक ही है, फिर भी उपाधिके माव और अमावके कारण ब्रह्मके दो रूप 
श्रुतियोंमें कहे गये हैं। इसलिए उपाधि सहित सगुण ब्रह्म निभ हासे जिन्त परिच्छिष्त तथा मिथ्या. 
है, क्योंकि उसकी उपाधि परिच्छिन्न तथा मिथ्या है, इससे उसे भी ऐसा ही कहा जाता है। इस प्रकार 
ब्रह्मके दो रूप माननेमें कोई विरोध नहीं है । “निष्कलं' इस श्रुतिमें सेतु शब्द छोकिक सेतुके समान 
“तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्त वाक्योंसे उत्पन्न ब्रह्माकार वृत्तिमें स्वयं स्थित या प्रति- 
बिम्बित जहा संसार सागरले पार ले जाने ( मोक्ष प्राप्ति) में एक मात साधन है। | 
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२।३।६) 'अस्थूछमनणु' (डु० ३1८८) इति, 'न्यूनमन्यत्स्थानं संपूर्णमन्यत्‌' इति चेवं सहस्नशो 
विद्याविद्याविषयभेदेन ्रह्मणो द्विरूपतां दर्शयन्ति वेदान्तवाक्यानि । # तच्राविद्यावस्थाया 
ब्रह्मण डपास्योपासकादिळश्षणः सर्वा व्यवहार । चन कानिचिदूत्रह्मण उपासनान्य- 
श्युदयार्थानि, कानिचित्क्रमसुकत्यर्थानि, कानिचित्कमेससुदयर्थीन । तेषां शुणविशेषोपा- 
चिभेदेन भेदः । एक एव तु परआत्मेश्वरस्तस्ते]ुणविशेषविशिष्ट उपास्यो यथपि भचति, 
तथापि यथाशुणोपासनमेच फलानि भिद्यन्ते । `तं यथा यथोपासत तदेव सवति’ इति श्रुतेः, 
व्यथाक्रतुरस्मिस्छोके पुरुषो सवति तथेतः प्रेत्य भचति’ ( छा० ३।१४।१ ) इति च । स्सृतेश्च-यं 
यं वापि स्मरन्भावं त्यजत्यन्ते करेचरम्‌। तं तमेवैति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥' ( गी० ८६) 


3०००. का चाचा काक्र 
अग्निके समान ( देदीप्यमान ) देवको मैं शरण लेता हूँ )। 'नेति०' ( यह नहीं, यह नहीं, ऐसा ) 
“अल्थूळम० ( जो न स्थूल है और न सूक्ष्म है) 'त्यून०' ( एक न्यून-अल्प स्थान है और दुसरा 
सम्पूर्ण स्थान है अर्थात्‌ सोपाधिक सगुण ब्रह्म अल्प और उपाधिरहित निगुण ब्रह्म पूरण-व्यापक है) 
ऐसे सहस्न वाक्य विद्या और अविद्याके विषय भेदसे ब्रह्मके दो रूप दिखळाते हें । उसमें अविद्या: | 
वस्थामें उपास्य उपासक आदि लक्षण सभी व्यवहार ब्रह्मामें होते हैं। उपासनाओंमें ब्रह्मकी कई एक | 
उपासनाएं अम्युदयके लिए हैं, कई एक ( दहरादि ) उपासनाएं क्रममुक्तिके लिए हैं और कई एक 
कर्मसमृद्धिके लिए हैं। गुणविशेषसे तथा उपाधिभेदसे उनका परस्पर भेद है । यद्यपि उन-उन 
गुण विशेषोंसे विशिष्ट एक ही ईश्वर परमात्मा उपास्य है, तथापि जिस गुणकी उपासना होती है | 
तदनुसार भिन्न-भिन्न फल होते हैं, क्योंकि “तं तथा०' ( उसकी जिस-जिस रूपसे उपासना करता है । 
वैसे ही रूपको प्राप्त होता है) और 'यथा क्रतु०” ( इसलोकमें पुरुप जसे निइचयवारा होता है वसे | 
ही यहाँसे मर कर जानेपर होता है ) इस प्रकारकी श्रुति और “यं यं०' ( हे कुन्तीपुत्र ! मनुष्य जिस- 
जिस भी भावका स्मरण करता हुआ अन्तकालमें शरीर छोड़ता है, उस भावकी भावनावाला वह पुरुष 
उस-उस भावको ही प्राप्त होता है ) ऐसी स्मृति है । यद्यपि एक ही आत्मा जड़ और चेतन समी 
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# अव भगवान्‌ भाष्यकार 'तत्र' इत्यादिसे अविद्या विषयक विचार करते हैं-निगुंण ब्रह्मक 
ज्ञानके लिए कल्पित प्रप्चका आश्रयकर उसके वाथ होनेसे पहले “गुड़जिह्वान्याय'से तत्‌ तव्‌ फहके 
लिए उपासनाओंका विधान किया गया है। उनका भी चित्तकी एकाग्रता द्वारा ब्रह्मज्ञान ही मुख्य 
फल है, इसलिए इनका मी महातात्पयं ब्रह्ममें ही है। उपासनाओंका अवान्तर फल इस प्रकार ह्य 
'स यो नाम ब्रह्मत्युपास्ते' ( छा० ७।१।५ ) ( जो कोई उपासक “नाम! ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता 
है उसको जहाँ तक नामका विषय है वहाँ तक यथेष्ट कामाचार रूप फल प्राप्त होता है ) इस प्रकारकी 
प्रतोकोपासनाओंका फल अभ्युदय है। दहरादि उपासनाओंका फल क्रममुक्ति है अर्थात्‌ दहर उपासनाके 
बलसे ब्रह्मलोकमें पहुँचकर वहाँ ब्रह्माद्वारा ब्रह्मज्ञान प्राप्तकर मुक्त हो जाता है। इस उपासनाका | 
विवरण ( ब्र० सू० १।३।१४ ) में द्रष्टव्य है । ‘उद्गीथसुपासीत' ( छा० १।१।१ ) ( उद्गीथकें अवयव । 
भूत वर्णात्मक ॐ ( ओंकार ) की उपासना करे ) इस प्रकार उद्गीयादि उपासनाओंका फल क | 
समृद्धि है। विवेय होनेसे इन उपासनाओंका विधान यद्यपि कर्मकाण्डमें ही उपयुक्त था, फिर | 
उपासना ( ध्यान ) मानसिक है और ज्ञानका अन्तरङ्ग साधन है, इसलिए उनका 
विधान किया गया है । यद्यपि परमेश्वर एक है. तथापि सत्यकामादि गुण अनेक हैं, ध्यान करने गो | 
हृदय, आदित्य आदि उपाधियाँ-स्थान अनेक हैं। इस तरह उपाधियोंके भेदसे उपहित भी मिलन | 
होता है, अतः जिस-जिस गुण सहित परमेश्वरका जिस-जिस उपाधिरूप स्थानमें ध्यान किया जाव | 
है, उस-उस गुण तथा उस-उस उपाधिके भेदसे उपास्यका भेद, उपास्यभेदसे उपासताका क 
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tyres: 
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इति ।# यद्यप्येक आत्मा सर्वभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविरोषतारः 
तस्यादात्मनः कूटस्थनित्यस्येकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविप्कृतस्य तारतम्यमेश्वर्यशक्ति 
विशेषेः श्रूयते-'तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद' (ऐ० आ० २।३।२।१) इत्यन्न । स्सृतावपि-यच्यद्वि- 
भूतिमत्सत्त्व श्रोमदूर्जितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥' (गी० १०।४१) इति यत्र 
यत्र विभूत्याद्यतिशयः स स ईश्वर इत्युपास्यतया चोद्यते । एवमिहाप्यादित्यमण्डले 
हिरण्मयः पुरुपः सर्वपाप्मोदयलिज्ञात्पर एवेति वक्ष्यति। एवं 'आकाशस्तछिज्ञात! (.ब० 
१।१।२२ ) इत्यादिषु द्रष्टव्यम्‌। एवं सद्योसुक्तिकारणमप्यात्मज्ञानसुपाधिविरोषद्वारेणोप- 
दिइयभानमप्यविवक्षितोपाधिसंवन्धविशोपं परापरविषयत्वेन संदिह्यमानं वाक्यगतिपर्या- 
लोचनया निर्णतव्यं भवति। यथेहेब तावत्‌ 'आनन्दमयो 5 भ्यासात्‌' इति। एवमेकमपि ब्रह्मा- 
पक्षितोपाधिसंवन्थं निरस्तोपाधिसंचन्धं चोपास्यत्वेन ज्ञेयत्वेन च वेदान्तेषृपदिश्यत इति 
प्रदर्शायितुं परो ग्रन्थ आरभ्यते । यच्च 'गतिखामान्यात्‌' इत्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तम्‌, 
तदपि वाक्यान्तराणि त्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन त्रचिपरीतकारणनिपेधेन प्रपञ्चयते- 


भूतोमें गूढ ( छिसा हुआ ) है, तयापि चित्तरूपी उपाधिविशेषके तारतम्यसे उत्तरोत्तर अभिव्यक्त, 


कूटस्थ नित्य एकरूप आत्माका ऐश्वयं शक्तिविशेषसे तारतम्य “तस्य०' ( उस उक्थरूप पुरुषके 
शरीरमें वर्तमान चिद्रूप आत्माको जो पुरुष अतिशय जानता है--उपासना करता है ) इस श्रुतिमें 
सुना जाता है । और “यद्यद्‌०' ( इसलिए हे अजुंन ! जो-जो ऐइवयं शाली कान्तियुक्त एवं उत्कृष्ट वस्तु 
है उस-उसको तुम मेरे तेजके अंशसे ही उत्पन्न हुई जान ) इस प्रकार स्मृतिमें मी है। जहाँ-जहाँ 
विभूति आदिका अतिशय है वह-वह ईश्वर है, इस प्रकार उसका उपास्यरूपसे विधान किया जाता 
है । इस प्रकार यहाँ ( सूत्रमें ) भी आदित्यमण्डलमें हिरण्मय पुरुष है वह सव पापॉसे रहित होनेके 
कारण परमात्मा ही है, ऐसा ( ब्र० सू० १।१।२० ) सूत्रमें कहेंगे । इस प्रकार ( ब्र० सू० १।१।२२ ) 
इत्यादि सूत्रोंमें भी समझना चाहिए । इस प्रकार विदेह मुक्तिका कारण आत्मज्ञान मी उपाधि विशेष 
द्वारा उपदिश्यमान होनेपर भी ओर उपाधि सम्बन्ध विशेष विवक्षित न होनेसे पर विषयक है अयवा 


अपर विषयक है ऐसा सन्देह होता है, अतः तात्पयंका पर्यालोचनकर उसका निर्णय करना चाहिए । 
जैसे कि यहीं “आनन्द्सयोऽभ्यासात' सूत्रमें किया है.। इस प्रकार एक ही ब्रह्म उपाधि सम्बन्धको अपेक्षा 


उपास्यरूपसे और उपाधि सम्बन्ध रहित ज्ञेयरूपसे वेदान्त वांक्योंमें उपदिष्ट है, यह दिखछानेके लिए 
अग्निम ग्रन्थका आरम्भ किया जाता है । 'गतिसामान्यात्‌' वेदान्त वाक्योसे ब्रह्म कारणविषयक 


ज्ञान समान होनेसे अचेतन कारणका जो निराकरण कहा गया है, उसका भी ब्रह्म विषयक अन्य 
वाक्योंका व्याख्यान करनेकी इच्छावाळे सूत्रकार ब्रह्मसे भिन्त कारणके निषेधसे विस्तार करेंगे 


स्याना वापिका 

उपासना भेदसे फलका भेद होता है.। इस विषयमें थुति और स्मृति भी उद्धृत किये गये हैं। लोग 
राजाकी उपासनाकी तरह परमात्माकी जिस-जिस खूपसे उपासना करते हैं उस-उस रूपको प्राप्त 
करना ही उनके लिए फल होता है । 

क वुद्धि आदि उपाधिकी शुद्धिके तारतम्यसे ऐश्वयं, ज्ञान आदिका तारतम्य विशेष होता है । 
इस भेदसे एक रूप आत्माका मनुष्य आदिसे लेकर हिरण्यगमं पयन्त उत्तरोत्तर ऐश्वर्यादिके उत्कषंका 
आविर्माव सुना जाता है । उपास्य उपासक भावमें भी अल्प उपाधिवाळा आत्मा उपासक ओर उत्कृष्ट 
उपाधिवाला आत्मा उपास्य है । इस तरह उपाधिको लेकर यह सारा तारतम्य ea “आदित्यं बहोत्यु- 
पासीत' यहाँ आदित्य आदि भी जीवरूपसे उपास्य नहीं हैं किन्तु ईश्वररूपसे उपास्य हैं, इसमें 
भगवान्‌ भाष्यकार प्ञाकाशस्तल्लिक्ञात' इत्यादिसं भगवानु सूश्रकारकी सम्मति देते हैं कि इस सूत्रमें 


आकाश शब्दसे भी परमेश्वरका ही ग्रहण किया गया है । । 
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आनन्दसयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद--आनन्दमयः, अभ्यासात्‌ । 

सून्नार्थ--( आनन्दमयः ) ‘अन्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमय.' इस श्रुतिमें आनन्दमय परमात्मा 
ही है जीव नही, (अभ्यासात्‌) क्योंकि आनन्द शब्दका ब्रह्मके लिए अनेक वार अभ्यास देखा गया है। 

# तेत्तिरीयकेऽन्नमयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञानमयं चानुक्रम्याम्नायते-'तसम्ाद्व 
एतस्माद्विज्ञानमयात्‌। अन्योऽन्तर आत्मानन्दमय.' ( तै० २।५ ) इति । तत्र संशयः-किमिहा- 
नन्दमयशाब्देन परमेच घह्मोच्यते यत्प्रझतम्‌ “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( तै० २।१ ) इति; 
किवाऽ्नमयादिबद्त्रह्मणो ऽर्थान्तरमिति । कि तावत्पाप्त ? * ्रह्मणोऽर्थान्तरममुस्य 
आत्मानन्दमयः स्यात्‌ । कस्मात्‌? अन्नमयाद्यमुख्यात्मप्रबाहपतितत्वात्‌ । अथापि स्यात्स- 
बान्तरत्वादानन्दमयो मुख्य एवात्मेति; न स्यास्प्रिया्यययवयोगाच्छारीरत्वश्चवणाञ्च। 


- सुख्यश्चेदात्मानन्दमयः स्यात्‌, न प्रियादिसं स्पशः स्यात्‌ । इह तु “तस्य प्रियमेव शिरः इत्यादि 


शरूयते । शरीरत्वं च श्रूयते-'तस्यैष एव शारीर आत्मा। यः पूर्वस्य' इति। तस्य पूवस्य विज्ञानः 
मयस्येष एच शारीर आत्मा य एष आनन्दमय इत्यर्थः । नच शरारीरस्य संतः प्रिया 


तैत्तिरीयक उपनिषद्में क्रमशः अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, और विज्ञानमयका आत्मरूप 
उपक्रमकर “तस्माद्वा०' ( उस विज्ञानमयसे भिन्न उसके अन्तर आत्मा आनन्दमय है ) ऐसा श्रृति 
कहती है । इससे सन्देह होता है कि क्या यहाँ आनन्दमय शब्दसे परब्रह्म ही कहा जाता है, जो “सत्य 
ज्ञानमनन्तं बरह्म’ इस प्रकार प्रकृत है अथवा अन्नमयादिके समान ब्रह्मासे भिन्न पदार्थ ? तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवेपक्षी- आनन्दमय ब्रह्मसे भिन्न पदार्थ अमुख्य आत्मा होना चाहिए, क्योंकि अन्नमयादि 
अमुख्य आत्माके प्रवाह ( परम्परा ) में पठित है । परन्तु सर्वान्तर होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही 
होना चाहिए ? ऐसा नहीं हो सकता, कारण कि उसमें प्रिय आदि अवयवोंका योग तथा शारीरत्वका 
श्रवण है । आनन्दमय यदि मुख्य आत्मा होता तो उससे प्रियादिका सम्बन्ध न होता । परन्तु यहाँ तो 
“वस्य०' ( उसका प्रिय ही शिर है ) इत्यादि श्रुति है, और “तस्यैष०' ( यह जो आनन्दमय है यही 
उस पूर्वका शारीर आत्मा है ) यह शारीरत्वकी श्रुति है । उस पूव विज्ञानमयका यही शारीर बात्मा 
है जो यह आनन्दमय है, ऐसा अथं है । सशरीर होनेपर प्रिय और अप्रियके सम्बन्धका निवारण नहीं 
किया जा सकता, इसलिए आनन्दमय संसारी जीवात्मा है । इस प्रकार प्राप्त होनेपर उसके निरा 
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# “तस्माद्वा' यह तैत्तिरीयक वाक्य इस अधिकरणका विषय वाक्य है । इस उपनिषदमे प्रतिपादित 
विज्ञानमयसे भिन्न उसके न्तर आनन्दमय आत्मा है अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुषोंकी अन्नमयादि 
जो आत्मबुद्धि है उसे पूव-पूवं कोशोंसे हटाती हुई अन्तमें विज्ञानमय कोशमें से आत्मबुद्धिका निरा" 
करण करती हुई थुति आनन्दमयमें आत्मबुद्धि कराती है । यहाँ अन्नका विकार प्रसिद्ध यह स्थूळ शरीर 
अन्नमय है। समष्टि प्राण, मन और बुद्धि हिरण्यगमं रूप हैं व्यष्टि प्राण, मन तथा बुद्धि क्रमस 
प्राणमय, मनोमय तथा विज्ञानमय कहे जाते हैं। जो बिम्ब चैतन्य आनन्दरूप ईस्वर है उसका 
प्रतिबिम्ब जीव आनन्दमय है । इस प्रकार. क्रमसे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय ठा 
आनन्दमय पाँच कोश कहे जाते हैं । अब यहाँ “किमिह” से संशय उपस्थित करते हैँ । ड 

% यहाँ वृत्तिकारके मतानुसार आनन्दमय ही ब्रह्म है, पहले इसपर विचार किया जाता है 


बनन्दञन्दसे “मयट्‌' प्रत्यय होकर आनन्दमय शब्द सिद्ध हुआ है। “मयट्‌, प्रत्ययका अर्थं विकार क 


प्रियसंस्पशा बारयितुं शक्यः। तस्मात्संसायंवानन्दमय आत्मेत्येवं प्रासे, # इद्सुच्यते- | 


enti १ धा 
so 12% के 20:02%:5:- 
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“आनन्दमयो$भ्यासात्‌ ।' पर एबात्मा ५५नन्दमयो भवितुमहति । कुतः ? अभ्यासात्‌ | परस्मि- 
चेच ह्यात्मन्यानन्दशब्दो वहुरुत्वो५भ्यस्यते । आनन्द्मयं प्रस्तुत्य 'रसो बै सः' ( तै० २।६ ) 
इति तस्यैव रसत्वमुक्‍्त्वोच्यते-'रस _ होवायं लब्ध्वाऽऽनन्दी मवति’ इति, 'को झोवान्यात्कः 
प्राण्यात्‌ । यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ । एष ह्येवानन्दयाति’ ( ते० २1७ ) 'सैपानन्दस्य 
मीमा सा सवति', “पुतमानन्दमयमाव्मानमुपसंक्रामति', 'आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न विभेति कुतश्चन’ 
( तैत्ति० २।८,९ ) इति । “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ ( तैत्ति० ३६ ) इति च । शुत्यन्तरे च 
'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( बु० ३।९।२८ ) इति ब्रह्मण्येवानन्द्शब्दो दष्टः । पवमानन्दशाब्दस्य 
वहुङ्त्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मे ति गस्यते । * यत्तृक्तमन्नमयाद्यमुख्यात्म- 
प्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यसुख्यत्वमिति, नासौ दोषः; आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ । 


करणार्थं 'आनन्दमयो०' यह सूत्र कहा जाता है। परमात्मा ही आनन्दमय हो सकता है । क्योंकि 


उसमें उसका अभ्यास है। परमात्मामें ही आनन्द शब्दका वार-वार अभ्यास है । आनन्दमयको 
प्रस्तुत कर “रसो चे०' ( निश्‍चय वह आनन्द है ) इस प्रकार उसीका रसत्व कहकर “रस _ झेवायं०' 
( यह पुरुष रसको प्राप्त कर ही आनन्द युक्त होता है ) “को ह्येवान्यात्कः०' ( यदि आकाश-हृदया- 
काशमें स्थित यह आनन्दरूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान व्यापार ( निःश्वास ) करता ओर 
कौन प्राण व्यापार ( उच्छ्वास ) करता, अतः यह आत्मा ही सबको आनन्दित करता है ) 'सैषा०? 
( यह आनन्दका विचार होता है) 'एतम०' ( विद्वानु उस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है ) 
“आनन्दं ब्रह्मणो०' ( ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे भयभीत नहीं होता) 'आनन्दो०' 
( आनन्द ब्रह्म है, ऐसा भृगुने जाना ) ऐसा श्रुति कहती है। 'विज्ञानम०' ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म 
है ) इसप्रकार अन्य श्रृतिमें भी ब्रह्मामें ही आनन्द शब्द देखा गया है। इस तरह आनन्द 
शब्दका ब्रह्ममें बहुत वार अभ्यास होनेसे आनन्दमय आत्मा ब्रह्म है। ऐसा ज्ञात होता है। 
जो यह कहा गया है कि अन्नमयादि अमुख्य आत्माके प्रवाहमें पठित होनेसे आनन्दमय भी अमुख्य 
आत्मा है। यह दोष नहो है, क्योंकि आनन्दमय सबके आन्तर दै । मुख्य आत्माका ही उपदेश 
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तथा ध्राचुयं ( बहुत ) है । गत “ईक्षिति’ अधिकरणमें गोण और मुख्य ईक्षण दोनोंके तुल्य न होनेसे 


। , संशय नहीं होता, क्योकि गौण प्राय पाठ निश्चायक नहीं होता । परन्तु यहाँ 'आनन्दमय' में तो मग्रट्‌ 
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प्रत्यय विकार और प्राचुयं दोनोंमें मुख्य होनेसे संशय होनेपर अन्नमयादि विकारोंके प्रवाहमें आनन्द- 
मयका पाठ होनेसे यह निश्चय होता है कि आनन्दका विकार जीव आनन्दमय है । इस प्रकार प्रत्यु- 
दाहरण संगतिसे “किं तावत” से पूर्वपक्ष करते हैं। अब पूर्वपक्षी पर कोई शङ्का करते हैं सर्वान्तर 
होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही है । पूवंपक्षी “न स्यात्‌ आदिसे कहता है । 

# यहां आनन्दमय शब्दसे परमात्माका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि उसमें अनेक वार 
आनन्द शब्दका प्रयोग किया गया है। यद्यपि आनन्दशब्द वार वार ब्रह्ममें प्रयुक्त है तो इससे 
आनन्दमय शब्द ब्रह्मका वाचक नहीँ हो सकता है तो मी “वसन्ते बसन्ते ज्योतिषा यजेत? जैसे यहां 
ज्योतिष्टोमके प्रकरणमें पठित 'ज्योतिः' शब्दका अथे ज्योतिष्टोम है, वेसे ही आनन्दमयके प्रकरणमें 
पठित आनन्दपद भी आनन्दमयका वाचक है, इसलिए आनन्दशब्दका अभ्यास आनन्दमयमें 
ब्रह्मत्वका साधक है । 

# 'आनन्दुमयः सुख्यात्मामवितुमहंति सर्वान्तरत्वात्‌ यन्नैवं तच्नेवं यथा अन्नमयादि' ` 
‘आनन्दमय मुख्यं आत्मा हो सकता है, क्योंकि वह सर्वान्तर है, जो सर्वान्तर नहों है बह आत्मा | 
नहीं हो सकता जैसे अन्नमयादि।' इस अनुमान से भी आनन्दमय मुख्य आत्मा सिद्ध होता है॥ १२॥ 
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मुख्यमेव ह्यात्मानसुपदिदिध् शारं लोकवुद्धिमतुसरत्‌, अन्नमयं शरीरमनात्मानमत्यन्त. 
मूढानामात्मत्वेन प्रसिद्धमनूद्य मूषानिषिक्तदटुततान्नादिप्रतिमावत्ततोऽन्तरं ततो न्तर- 
मित्येवं पूचेण पूवेण समानसुत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति ग्राहयत्‌, प्रतिपत्तिसं 
सर्वान्तरं मुख्यमानन्दमयमात्मानमुपदिदेरोति ्छिष्टतरम्‌। यथारुन्धतीनिदराने 
वहीप्वपि तारास्वसुख्यास्वरुन्धतीषु दर्शितासु याऽन्त्या प्रदर्यते सा मुख्येवारुन्धती 
भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सर्वान्तरत्वान्सुख्यमात्मत्वम्‌ । यत्तु भूपे, प्रियादीनां 
शिरस्त्वादिकल्पना५नुपपन्ना मुख्यस्यात्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न 
स्वाभाविकीत्यदोषः । शारीरत्वमत्यानन्दमयस्या्सयाविशरीरपरस्परया प्रद्रा 
नत्वात्‌ , न पुनः साक्षादेव शारीरत्वं संसारिवत्‌, तस्मादालन्दमयः पर एवात्मा ॥१२॥ 
विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुयात्‌ ॥ १३ ॥ 

पदच्छेदू--विकारशब्दात्‌, न, इति, चेत्‌, न, प्राचुर्यात्‌ । 

सूत्रार्थ--( विकारशब्दात्‌, मयट्‌ प्रत्यय विकारार्थका वाचक है, अतः ( न ) ब्रह्म आनन्दमय 
शब्दका अथं नहीं है । ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, ( प्राचुर्यात्‌ ) कारण कि 
प्राचुर्याथंमें मयट्‌ प्रत्ययका विधान है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

र अत्राह-नानन्दसयः पर आत्मा भवितुमहंति । कस्मात्‌? विकारशाब्दात्‌। 


प्रकतिचचनादयमन्यः शाब्दो विकारवचनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटो विकाराथः ' 


त्वात्‌ । तस्मादन्नमयादिशन्दवद्वि कारविषय एवानन्द्मयशब्द इति चेत्‌, न; प्राचुर्याथ पि 
_मयटः स्मरणात्‌ । 'तत्मकृतवचने मयद्‌' (पा० ५।४।२१) इति हि प्रचुरतायामपि मयर स्मर्यते। 
करनेकी इच्छावाले झास्त्रने लोकबुद्धिका अनुसरण कर अत्यन्त मूढ पुरुषोमें आत्मरूपसे प्रसिद्ध अनात्मा 
अन्नमय शरीरका अनुवादकर सांचेमें ढाले हुए द्रवीभूत ताम्वे आदिकी प्रतिमाके समान उसके अभ्यन्तर, 
उसके अभ्यन्तर इस प्रकार पूव-पुर्वके समान उत्तर, उत्तर अनात्माका आत्मरूपसे ग्रहण कराके अनन्तर 
ज्ञान सोकयंकी अपेक्षा सबके आन्तर मुख्य आनन्दमय आत्माका उपदेश किया है, यह सवथा युक्त है। 
जैसे अरुन्थती हृष्टान्तमें बहुत अमुख्य ताराओं ( नक्षत्रों) को अरुन्धती रूपसे दिखलाए जानेपर जो 
अन्तका तारा दिखलाया जाता है वह मुख्य अइन्धतो ही होता है, वसे ही यहाँ आनन्दमय सवके 
आन्तर होनेके कारण मुख्य आत्मा ही है । किन्तु यह जो कहते हो कि मुख्य आत्माके प्रियादिमे 
थिरस्त्वादिकी कल्पना अयुक्त है, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयसे पूर्व, एवं मनोमयके पश्चात्‌ 
विज्ञानमय उपाधिसे वह कल्पना उत्पन्न हुई है स्वाभाविक नहीं है । आनन्दमयका शारीरत्व मी 
अन्नमयादि शरीर परम्परासे दिखलाया गया है । संसारीके समान साक्षात्‌ शारीरत्व नहीं है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है॥ १२॥ 

यहाँ पूवंपक्षी कहता है कि आनन्दमय परमात्मा नहों हो सकता, क्योंकि यहाँ विकार वाचक 


. 'मयट्‌' प्रत्ययका प्रयोग किया गया है, इसलिए प्रकृति वचन आनन्दसे भिन्न यह शब्द विकार वार्षी | 


जाना गया है, कारण कि “आनन्दमय” इसमें मयट्‌ विकारार्थक है । अतः अन्नमयादि शब्दके समात | 


आनन्दमय दाब्द मी विकाराथंक ही है। ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि प्रुष | 


मो “मयद्‌” का प्रयोग होता है । 'तत्परक्त०' ( प्राचुयंसे प्ररतुत जो प्रकृत तद्वाचक शब्दसे मयट्‌ प्रत्यय | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


हट “मयदवैतयोर्माधायामसक्षा55च्छादनयो:' ( पा० ४1३।१४३ ) इस सुत्रसे प्रकृति मामे । 


विकार और अवयवके अथंमें भयदू प्रत्ययका विकल्पसे विधान किया गया है । अतः इस श्ण 
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यथा अत्रमयो यज्ञ' इत्यन्नप्रचुर उच्यते, एवमानन्दप्रचुर ब्रह्मानन्दमय उच्यते । आनन्दः 
प्रचुरत्वं च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादारभ्योत्तर्मिचुत्तरस्मिन्स्थाने शतगुण आनन्द इत्युक्त्वा 
ब्रह्मानन्दस्य निरतिशयत्वावधारणात्‌ । तस्मात्प्राचुर्याथ मयट्‌ ॥ १३॥ 
तद्वेतुव्यपदेशाच ॥ १४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--तद्धेतुव्यपदेशात्‌, च । 

सत्राथ-'एष ह्येवानन्दयाति’ इस शुतिमें सत्र जीवोंके आनन्दके प्रति ब्रह्म ही कारण कहा 
गया है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । , 

इतश्च प्राचुर्याथ मयट्‌ । यस्मादानन्दहेतुत्वं ब्रह्मणो ब्यपदिराति श्रतिः एष होवा- 
नन्दयाति' इति । आनन्दयतीत्यर्थः । यो ह्यन्यानानन्द्यति स प्रचुरानन्द्‌ इति प्रसिद्धं 
भचति । यथा लोके योऽन्येषां धनिकत्वमापादयति स प्रचुरधन इति गम्यते, तद्वत्‌ । 
तस्माप्प्राचचर्याथे ऽपि मयडः संभवादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१४॥ 

मान्त्रवर्णिकमेव च गीयते ॥ १५ ॥ 

पद्च्छेद्‌-मान्त्रवणिकम्‌, एव, च, गीयते । 

सूत्राथं-( मान्त्रवणिकमेव च ) 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इस मन्त्रे निर्धारित ब्रह्मका ही 
( गीयते ) ‘अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? इस ब्राह्मणवाक्यमें कथन है, क्योंकि वही प्रकृत है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है। 

$इतश्चानन्दमयः पर पवात्मा । यस्मात्‌, 'बह्मविदामोति परम इत्युपक्रम्य “सत्यं 


Mars oo 
होता है ) इस सूत्रसे प्रचुर्या्थमें भी मयट्‌ प्रत्यय होता है । जैसे अन्न प्रचुर याग अन्नमय यज्ञ कह- 


लाता है, वैसे ही आनन्द प्रचुर होनेसे ब्रह्म आनन्दमय कहा जाता है। मनुष्यसे लेकर उत्तरोत्तर 
स्थानमै सौ-सौगुना आनन्द है यह कहकर ब्रह्मानन्द निरतिशय है ऐसा निश्चय होनेसे ब्रह्म आनन्द- 
प्रचुर है । इस कारण प्राचुर्या्थमें मयट्‌ प्रत्यय है ॥ १३॥ 

और इसकारण मी मयट्‌ प्रचुर अथंमें है, क्योंकि “एष हयवानन्द्याति' ( निश्चय यही आनन्द 
देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको आनन्दका हेतु कहती है । आनन्दयाति अर्थात्‌ आनन्दयति-आनन्द देता 
है ऐसा अर्थं है । जो अन्योंको आनन्द देता है वह प्रचुर आनन्द है यह प्रसिद्ध है । जैसे लोकमें 
जो अन्य निर्धन पुरुषोंको घनी बना देता है वह प्रचुरधन युक्त है, ऐसा ज्ञात होता है । इसकारण 
प्राचुर्याथेमें मी मयट्का प्रयोग सम्मव है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है॥ १४॥ 

और इस कारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है, क्योकि “बह्मविदा०' [ ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको 


सत्यानन्दी-दीपिका हक 25 
अभिप्रायसे पूर्वेपक्षी “आनन्दस्य यल र कहता है कि यह मयट्‌ प्रत्यय विकाराथक हे । 
इसलिए आनन्दके विकार जीवात्माका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि 'तत्मकुत' इस पाणिनीय सूत्रसे प्राचुयं अथंमे मो मयट्का विधान है। अतः आनन्द प्रचुर 
होनेसे ब्रह्म आनन्द प्रचुर कहा जाता है। परन्तु यहाँ दुःख लवको लेकर आनन्द प्राचुय नहीं कहा 
गया है; किन्तु सुख लवको लेकर, क्योंकि सैषानन्दस्य मीमांसा मवति' ( तैत्ति० २८१ ) तते ग्रे 
शतं प्रजापतेरानन्दः? ( तैत्ति० २८४ ) ( पूर्वोक्त आनन्दसे प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं, वह 
ब्रह्माका एक आनन्द है) इसप्रकार तैत्तिरीय श्रुतिने मनुष्यसे लेकर हिरण्यगम पयन्त क्रमशः सो 
सौगुना उत्तरोत्तर आनन्दको कहकर ब्रह्म निरतिशय आनन्द है ऐसा कहा है, इसलिए यहाँ प्रचुर ' 
अ्थमें ही मयट्‌ प्रत्ययका प्रयोग है ॥ १३ ॥ 
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ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ (तै०२।१) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्प्रकृतं ्रह्मसत्यज्ञानानन्तविशेषणेनिर्धारित 

यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजङ्गमानि भूतान्यजायन्त, यञ्चभूतानि रा तान्यनु 
गुहायामवस्थितं सर्वान्तरं; यस्य विज्ञानाय “अन्योऽन्तर आस्माऽन्योऽस्तर आत्मा! द्ति 
प्रक्रान्तम, तन्मान्त्रवणिकमेव अहये ह गीयते “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? ( तै० २५) हत र 
मन्त्र्राह्मणयोइचेकाथत्वं युक्तम्‌ , अविरोधात्‌। अन्यथा हि प्रकृताना 
स्याताम्‌ । न चान्नमयादिभ्य इचानन्दमयादन्योऽन्तर आत्माऽभिधीयते। एतन्निपेवद् 
“सैषा भागेवी वारुणी विद्या? ( ते० ३।६ ) तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥ १५॥ ॥ 


नेतरोऽनुपपचेः ॥ १६ ॥ 
पदच्छेद--न, इतरः, अनुपपत्तेः । | 
रूत्राथ--( इतरः ) जीव ( न ) आनन्दमय नहीं है । ( अनुपपत्तेः ) क्योंकि 'सो5कामयत! । 
इसप्रकार सृष्टिसे पहले श्रूयमाण कामयितृत्व आदि घर्मोकी उसमें उपपत्ति नहीं है । अतः आननद | 
परमात्मा ही है । 
इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा, नेतरः। इतर ईश्वरादन्यः संसारी जीव इत्यथी।न 
जीव आनन्दमयराब्देनामिधीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः । आनन्दमयं हि प्रकृत्य श्ूयते- 
“सोऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा । इटं सवमसूजत । यदिद | 
किञ्च? ( तै० २६) इति । तत्र पाक्शरीराद्ुत्पत्ते रभिध्यानं, स्टञ्यमानानां च विकाराणां 
-सष्ड्रव्यतिरेकः, सवविकारश््टिश्च न परस्मादात्मनोऽन्यत्ञोपपद्यते॥ १६॥ __  खवंविकारस्ृष्टिश्च न परस्मादात्मनो ऽन्यञोपपद्यते ॥ १६॥ | 
प्राप्त होता है ऐसा आरम्मकर “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इस मन्त्रमे सत्य, ज्ञान और अनन्त ख्प ' 
विशेषणोंसे जो प्रकृत ब्रह्म निर्धारित है, जिससे आकाशादि क्रमसे स्थावर और जंग्रम भूत उत्पन्न हुए 


हैं तथा जो भूतोंको उत्पन्नकर उनमें प्रवेशकर बुद्धिरूप गुहामें अवस्थित और सबके अन्तर है ओर. 
जिसके ज्ञानके लिए “दुसरा अन्तर आत्मा है, दुसरा अन्तर आत्मा है” ऐसा वर्णन किया है | पव. 
मन्त्रमें वणित वह ब्रह्म ही यहाँ 'अन्यो5न्तर आत्मानन्दमयः’ इस श्रुतिमें कहा गया है। मन्त्र ओर । 
ब्राह्मणका एकाथंत्व होना युक्त है, क्योंकि उनमें विरोध नहीं है । अन्यथा--दोनोंको एकार्थक न _ 
मानें तो प्रकतहान और अभ्रकृतप्रक्रियाकी कल्पना ( प्रकृत अर्थको छोड़कर अप्रकृत अर्थको | 
कल्पना ) प्रसक्त होगी । जैसे अन्नमयादिसे अन्य आत्माका अभिधान है, वेसे आनन्दमयसे अन्य 


आत्माका जलह किया गया है । “सैषा०' ( यह जो भृगुको वरुणद्वरा प्राप्त विद्या है वह ग 
आनन्दमयगें ही पयंवसित है ) अतः आनन्दमय परमात्मा ही है॥ १५॥ 


ओर इसकारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है इतर नहीं । इतर अर्थात्‌ ईश्वरसे अ 
संसारी जीव, ऐसा अथं है। आनन्दमय शब्दसे जीवका अभिधान नहीं है, क्योंकि उसमें आनन्द” 
मयत्वकी उपपत्ति नहीं है। आनन्दमयको प्रस्तुतकर 'सो$कामयत०' ( उसने कामना की कि मैं बहुत 
हो जाऊं उत्पन्न होऊ उसने तप किया, उसने तप कर यह जो कुछ है वह सव उत्पन्न किया ) ऐसी 
श्रुति है । इस श्रतिमें प्रतिपादित शरीरादिकी उत्पत्तिके पहले कामना, सृज्यमान विकारोंका ष्टे 
अभेद एवं सब विकारोंकी सृष्टि यह सव परमात्मासे अन्यमें उपपन्न नहीं होता ॥ १६ ॥ 


# प्रथम सूत्रोसे लिङ्गरूप दता लेकर आनन्दमय ब्रह्म कहा गया है। म. 
प्रकरणको लेकर कहा जाता है-_'सत्यं . ज्ञानमनन्तं ब्रहम’ “यो वेद निहितं गुहायां परमे ब्य ` 
इत्यादि मन्वोमें प्रतिपादित ब्रह्म ही “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? इस ब्राह्मण वाकयमें कहा गया. 
है। इसप्रकार मन्त्र और ब्र | 
आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १५॥ 


हाण वाक्य एकाक हैं, क्योंकि दोनोंमें विरोध नहीं है । इसि 
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अधि० द खू० १७ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०७ 


= भेदव्यपदेशाच्च ॥ १७॥ 
पद्च्छेद्‌-भेदव्यपदेशात्‌, च। 
¢ ह थ्ह्य्वायं क डू 
सृजाथ--और “रस रॅ लन्ब्वानन्दी मवति' यह श्रुति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । ८ 
कँड तञ्च नानन्द्मयः संसारी, यस्मादानन्दमयाधिकारे--'रसो बै सः । रस ९शेवायं 
लब्ध्वाःनन्दी सवति’ ( तै० २७ ) इति जीवानन्दमयौ भेदेन व्यपदिशति। नहि लब्धैव 
लब्धव्यो भवति । कथं तहिं 'आत्माऽन्वेष्टच्यः', “आत्मलाभान्न परं विद्ते’ इति श्रुतिस्सृती ? 
यावता न लब्धेच लब्धव्यों भवतीत्युक्तम्‌ । बाढम्‌; तथाप्यात्मनोऽप्रच्युतात्मभावस्येच 
सतस्तत्वानचवोधनिमित्तो मिथ्येव दे हादिष्वनात्मस्वात्मत्वनिञ्चयो लौकिको दृष्टः । तेन 
देहादिभूतस्यात्मनोऽप्यात्माऽनन्तिष्टोऽन्वेषव्योऽळव्धो छब्धव्योऽश्रुतः ्रोतव्योऽमतो 
मन्तव्योऽविज्ञातो विज्ञातव्य इत्यादिमेदन्यपदेश उपपद्यते । & प्रतिषिध्यत एच तु परः 
९ २ वरादर “नान्यो १ 
माथः सवज्ञात्परमेश्वरादन्यो द्रष्टा श्रोता वा ऽतोऽस्ति द्रष्टा’ ( चर ३।७।२३ ) इत्यादिना । 


ha 


परमेश्वरस्त्वविद्याकल्पिताच्छारीरात्कर्तुभाक्तुिज्ञानात्माख्यादन्यः। यथा मायाविनश्चमेः 


इस कारण भी आनन्दमय संसारी नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके प्रकरणमें “रसो बे०' ( निश्चय, 
वह रस है, इसको पाकर ही यह जीव आनन्दी होता है ) यह श्रुति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है। जब छब्धा ही लब्धव्य नहीं होता, तव 'आत्माऽन्वेषए्च्यः०' ( आत्माकी खोज 
करनी चाहिए ) 'आत्मळाभान्न०' ( आत्मलामसे बढ़कर कुछ नहीं है) यह श्रुति और स्मृति कसे 
उपपन्न होंगी ? जब कि लब्धा ही लब्धव्य नहीं होता, ऐसा कहा गया है । यद्यपि यह ठीक है, 
तथापि ( अभेद होनेपर भी ) जिस आत्माका आत्मभाव नष्ट नहीं हुआ है अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आत्माके यथाथ स्वरूपके अज्ञानके कारण देहादि अनात्मपदार्थामें भ्रमरूप आत्मत्व निश्‍चय लोक में 
देखा गया है। उस ( मिथ्याज्ञान ) से देहादिरूप आत्माका भी आत्मा अनन्विष्ट होता हुआ अन्वे- 
व्य, अळब्धा होता हुआ लब्धव्य, अश्रुत होता हुआ श्रोतव्य, अमत होता हुआ मन्तव्य, अविज्ञात 
होता हुआ विज्ञातव्य है इत्यादि भेद व्यपदेश युक्त ही है । परमाथंसे तो सर्वज्ञ परमेश्वर से अन्य द्रष्टा, 
श्रोताका 'नान्यो$तो०' ( उस परमेश्वरसे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि थुतिसे प्रतिषेष किया जाता है । 
परमेश्वर तो अविद्यासे कल्पित शारीर कर्ता, भोक्ता विज्ञानात्मासे अन्य है । जैसे ढाल और खड्ग 
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#'रसो चै सः आदि तिमे प्रकृत आनन्दमयको 'सः' ( वह ) शब्दसे कहा गया है और इस 
रसरूप आनन्दमयको प्राप्त करने वाला जीव है। इसलिए ब्धा जीव छब्धव्य आनन्दमय परमात्मा 
कदापि नहीं हो सकता । यदि लब्धां और लब्धव्यमें मेद मानें तो 'आत्मान्वेषव्यः “आत्मलामान्न पर 
विद्यते! इत्यादि श्रुति, स्मृतिका बाध होगा अर्थात्‌ लब्षा और रूब्धव्य दोनोंके अभेदमें ही ये संगत 
होती हैं अन्यथा नहीं । यह ठीक है, परन्तु आत्मा ही आत्मासे लभ्य है यह कथन तो अभेद में ठीक 
नहीं है, अतः मानना होगा कि यह सब कथन कल्पित भेदको लेकर है । अखण्ड एक रस चिद्रूप 
आत्माका “भै आत्मा है? . इसप्रकार यथाथं ज्ञान न होनेके कारण अनात्मदेहादिमें “में मनुष्य हँ 


ऐसा अज्ञानसे भ्रमरूप आत्मत्व निश्चय होतेपर अपनेको परमात्मासे भिन्न समझता है । इसप्रकार 


अभिन्न सद्रप आत्मामें जीव और ईइवरके कल्पित भेदको लेकर लब्धा और लब्धव्यादि श्रुति, स्मृति- 
में कहे गये ह) अतः जीव और आनन्दमयका पारमाथिक अभेद होनेपर मी कोई दोष नहीं है । 


# शंका--'नान्योऽतोऽस्ति द्रष्ट’ इत्यादि श्रुतिके आधारपर यदि प्रमेश्वरसे जीव मिन्न नहीं | ड 
है तो मिथ्या जीवकै साथ अभेद होनेके कारण परमेश्वर भी मिथ्या हो जायया ! समाधान--जसे | 


£ ४ 
श्र Td > दद i लि 
उही Ae तो. AY आदन ळे 


१०८ ब्रह्मसूत्र-शाड्डरभाष्य [ अ० १ पा७ 


खज्नघरात्खूत्रेणाकाशमधिरोहतः स एव मायावी परमाथरूपों भूमिष्ठो5न्यः । यथा ८. 


घरटाकाशादुपाधिपरिच्छिच्चादबुपाधिरपरिच्छिन्न आकाशो5न्यः। ईदृशं च विश्ञानात्म- 


परमात्मभेदमाश्चित्य नेतरोऽनुपपत्तेः’, भेदव्यपदेशाच्च’ इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 
कामाच नाडुमानापक्षा ॥ १८ ॥ 
पद्‌च्छेदृ--कामात्‌, च, न, अनुमानापेक्षा : 


सूञ्जाथ--( कामात्‌ ) 'सोऽकामयत’ इसप्रकार कामयितृत्वका श्रवण है, अतः ( नानुमाना- | 


पेक्षा ) अनुमानगम्य प्रधानकी आनन्दमय शब्द से अपेक्षा नहीं हो सकती । 
आनन्दमयाधिकारे च “सोऽकामयत” बहु स्यां प्रजायेय? ( त० २।६ ) इति कामयितृत्व- 
निदृशाक्षानुमानिकमपि सांख्पपरिकल्पितमचेतनं प्रधानमानन्दमयत्वेन कारणत्वेन वा. 


पेक्षितव्यम्‌। 'ईक्षतेर्नासब्दस' ( ब्र १।१।५ ) इति निराकृतमपि प्रधानं पू्वसत्रोदाहतां 


कामयितुस्वश्रुतिमा्चित्य प्रसङ्गार्पुनर्निराक्रियते गतिसामाभ्यप्रपञ्चनाय ॥ १८॥ 
अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति ॥ १९ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अस्मिन्र, अस्य, च, तद्योगम्‌, शास्ति । 
- सूत्रार्थ-'यदा ह्येवेष’ इत्यादि श्रुति ( अस्मिनु ) इस प्रकत आनन्दमय आत्मामें ( अस्य ) 


प्रतिबुद्ध जीवकी ( तद्योगम्‌ ) तद्भावापत्ति-मुक्तिका ( शास्ति ) उपदेश करती है, इसलिए जीव अथवा | 


प्रधान आनन्दमय नहीं है, किन्तु परमात्मा ही है। 


इतश्च न प्रधाने जीवे वानन्दमयराव्दः । यस्मादस्मिन्चानन्दमये प्रकत आत्मनि | 


भतिवुद्धस्या5 स्य जीवस्य तद्योगं शास्ति। तदात्मना योगस्तद्योगः, तद्भावापत्तिः, मुक्ति 
रित्यर्थः । तद्योगं शास्ति शास्त्रम्‌ यदा होवेष एतस्मिन्नदञ्येऽनास्म्येऽनि रुक्देऽनिळूयनेऽभयं प्रतिष्ठ 


धारणकर सूत्रद्वारा आकाशमें आरुढ मायावी नटसे भूमिस्थ परमार्थरूप वही मायावी भिन्न है। अथवा 
जैसे घटरूप उपाधिसे परिच्छिन्न आकाशसे उपाधि रहित महाकाञ्च भिन्न है, वेसे ही विज्ञानात्मा और | 


परमात्माके कल्पित भेदका आश्रयणकर "नेतरोऽनुपपत्तेः? “भेदुव्यपदेशाच्च' ये सूत्र कहे गये हैं ॥१७॥ 


और आनन्दमयके प्रकरणमें 'सोऽकामयत०' ( उसने कामना की बहुत होऊं उत्पन्न होळ) | 
इसप्रकार कामयितृत्वका निर्देश होनेसे अनुमानगम्य सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान भी आनन्दः ' 
मथरूपसे अथवा कारणरूपसे अपेक्षितव्य-ग्राह्म नहीं है । 'ईक्षत० इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका | 


निराकरण किया गया है, तो भी सब वेदान्तवाक्योंसे अवगति (कारणज्चान) समान है ऐसा 


दिखळानेके लिए पूवंसूत्र ( ईक्षतेर्नाशब्दम्‌.) में उदाहृत कामयितृत्व श्रुतिको लेकर प्रसंगसे पुः | 


निराकरण किया जाता है ॥ १८ ॥ 


इस कारण भी प्रधानमें अथवा जीवमें आनन्दमय प्रयोग नहीं हो सकता, क्योंकि शास्त्र इत | 
प्रतिबुद्ध जीवका इस प्र्त आनन्दमय आत्मामें तद्योग-अभेद बतलाता है । तद्रूपसे योग तद्यो! . 
तद्भावापत्ति अर्थात्‌ मुक्ति ऐसा अथे है । 'यद्वा होवेष०' ( जव यह साधक इस अहस्य, अश्रीर | 
अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अमयस्थिति प्राप्त करता है तब वह अमयको प्राप्त हो जाता है, र | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


शुक्तिमें आरोपित रजत शुक्तिसे भिन्न नहीं है तथा आरोपित रजतसे अभिन्न होनेपर भी शुक्ति लोही, | 
नहीं है, क्योकि शुक्ति आरोपित रजतका अधिष्ठान होनेसे उससे भिन्न है, वेसे हो अविद्यामे प्रति 


बिम्वरूपसे कल्पित जीवसे परमेश्वर भिन्न है, इससे वह मिथ्या नहीं है । यद्यपि कल्पित वस्तु अधि 
ष्ठानने भिन्न नहीं होती, फिर भी अधिष्ठानका उससे भेद है ॥ १७॥ 
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अधि० द सू० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १०९, 


विन्द्ते | अथ सोऽमयं गतो भवति । यदा ह्योबैद एतस्मिन्नुदरमन्तर कुरुते । अथ तस्य भयं भवति’ 
(तै० २७) इति । एतदुक्त भवति-यदेत स्मिन्नानन्दमयेऽस्पमप्यन्तरमतादात्म्यरूपं पद्यति 
तदा संसारभयान्न निवतेते। यदा त्वेतस्मिन्नानन्दमये निरन्तरं तादात्म्येन प्रतितिष्ठति तदा 
संसारभयाज्षिवतेत इति । तच्च परमात्मपरिग्रहे घटते, न प्रधानपरिग्रहे जीवपरिय्रहे वा । 
तस्मादानन्दमयः परमात्मेति स्थितम्‌ । इदं त्विह वक्तव्यम्‌-स वा पुष पुरुपोञ्रसमय” । 
“तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयादन्यो$न्तर आत्मा प्राणमयः' तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः' 
तस्मात्‌ 'अन्यो$न्तर आत्मा विज्ञानमय: ( ते० २।१,२,३,४ ) इति च विकाराथ मयटप्रवाहे 
सत्यानन्दमय एवाकसादघजरतीयन्यायेन कथमिव मयर' प्राचुर्याथत्वं ब्रह्मविषयत्वे चा- 
श्रीयत इति ? मान्त्रवर्णिकव्रह्माधिकारादिति चेत्‌-न; अन्नमयादीनामपि तहिं त्रह्मत्व- 
प्रसङ्ग अत्राह-युक्तमन्नसयादीनामत्रह्मत्वं तस्मात्तस्मादान्तरस्यान्तरस्यान्यस्याभ्यः 
स्यात्मन उच्यमानत्वात्‌; आनन्दमयात्तु न करिचिद्न्य आन्तर आत्मोच्यते, तेनानद्‌मयस्य 
ब्रह्मत्वम्‌, अन्यथा प्रकतहानाप्रकतपरक्रियाप्रसङ्गादिति । &अत्रोच्यते-यद्यप्यन्नमयादिभ्य 
इवानन्दमयादन्योऽन्तर आत्मेति न श्रूयते, तथापि नानन्दमयस्य ब्रह्मत्वं, यत आनन्दमयं 
प्रक्त्य थूयते--'तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः पक्षः । प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द आत्मा । 


bad SORA क म नेम स कील जि. मिशिनिनि कल 
यह उस ब्रह्ममें थोड़ी सी भी भेदहष्टि करता है तब इसे मय प्राप्त होता है) यह शास्त्र तद्योग 


( अभेद ) का उपदेश करता है । इसका तात्पयं यह है कि जव इस आनन्दमय परमात्मामें किचित्‌ 
भी भेद अतादात्म्यरूप देखता है तब संसारमयसे निवृत्त ( मुक्त ) नहीं होता, जब इस आनन्दमयमें 
निरन्तर तादात्म्यरूपसे प्रतिष्ठित होता है तब संसारमयसे निवृत्त हो जाता है। श्रुतिका यह तात्पयं 
आनन्दमयशब्दसे परमात्माका ग्रहण करनेपर ही घटता है। प्रधानका परिग्रह अथवा जीवका परिग्रह 
करनेमें नहीं घटत। । इससे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय परमात्मा है । परन्तु यहाँ यह कहना 
चाहिए कि 'स वा एप०' (वह पुरुष अन्न रसमय है) 'तस्माद्वा०' ( उस अन्न रसमय स्थूल शरीरसे अन्य 
आन्तर आत्मा प्राणमय है ) 'तस्मादन्यो०' ( उससे अन्य आन्तर आत्मा मनोमय है ) 'तस्मादन्यो०' 
( उससे अन्य आन्तर आत्मा विज्ञानमय है ) इस प्रकार विकारार्थक मयट्‌ प्रवाहमें विना किसी कारण 
अर्थेजरतीय न्यायसे † आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यय प्राचुर्याथंक है और आनन्दमय ब्रह्म विषयक है यह 
कैसे आश्रय लेते हो? यदि कहो कि मन्त्रमें वणित ब्रह्मके प्रकरण होनेसे ऐसा छिया गया है तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर तो अन्नमयादिमें भी ब्रह्मत्व प्रसङ्ग होगा । वृत्तिकार इसपर 
कहते हैं--अन्नमयादि ब्रह्म नहीं है यह युक्त है, क्योंकि उससे आन्तर अन्य, उससे आन्तर अन्य, इस 
प्रकार आत्मा कहा गया है, किन्तु आनन्दमयके आन्तर अन्य कोई आत्मा नहीं कहा गया है, इससे 
आनन्दमय ब्रह्म है, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अप्रकृत-प्रक्रियाकी प्रसक्ति होगी । सिद्धान्ती- 
इसपर कहते है--यद्यपि अन्नमयादिके समान आनन्दमयसे अन्य आन्तर आत्मा, ऐसा श्रुति 
नहीं कहती, तो मी आनन्दमय ब्रह्म नहीं है, क्योंकि आनन्दमयको प्रस्तुतकर “तस्य प्रियमेव शिरः०' 
(प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है ब्रह्म पुच्छ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अब भगवान्‌ भाष्यकार 'इदं त्विह वक्तव्यम्‌ आदि साष्यसे वृत्तिकारके मतका खण्डन 

करते हुँ । 


च 
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प्रकारणमें भी एक ही मयट प्रत्ययका कहीं विकार आर कह मुर अथ भानना अथुक्त है 


गृ टि०--जैसे एक ही खोका कुछ भाग युवती और कुछ माग वृद्धा होना अयुक्त है, वेसे ही 


१२०  ख्रह्ास्‌तर-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा? (तै० २।५) इति । तत्र यदूत्रह्म मन्त्रवणे प्रकतम्‌-- सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
इति, तदिह “रम पुच्छं प्रतिष्ठ इत्युच्यते। तद्विजिज्ञापयिषयैवान्नमयादय आनन्दमयपयन्ताः 
पञ्च कोशाः कल्प्यन्ते । तत्र कुतः प्रकतहाना5प्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञः ¦ & नन्वानन्दमय- 
स्यावयचस्वेन “ब्रह्मपुच्छं प्रतिष्ठा इत्युच्यते, अन्नमयादीनामिव “इदं उच्छं प्रतिष्ठा' इत्यादि । 
तत्र कथं ्रह्मणः स्वप्रधानत्वं शक्यं विज्ञातुम्‌ ? प्रकृतत्वादिति घमः । नन्वानन्दमयावयच 
स्वेनापि त्रह्मणि विज्ञायमाने न प्रकृतत्व॑ हीयते, आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वादिति। अत्रोच्यते 
तथा सति तदेव घरह्मानन्दमय आत्मा ५वयवी, तदेच च ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टाचयच इत्यसा- 
मञ्जस्यं स्यात्‌ । अन्यतरपरिग्रहे तु युक्त रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इत्यत्रैच ्रह्मनिदेश आश्रयितुं, 
घ्रह्मराव्दसंयोगात्‌ ; नानन्दमयवाक्ये, ब्रह्मशव्दसंयोगाभावादिति । अपिच “ब्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठा” इत्युक्त्वेदसुच्यते--'तदप्येष इलोकों भवति । असन्नेव स भवति । असद्‌न्रह्मति वेद्र चेत्‌ । 


प्रतिष्ठा है) ऐसा श्रुति कहती है । जो ब्रह्म सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म उस मन्त्रमें प्रकृत है, वही यहाँ 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ ऐसा कहा जाता है । उसे जाननेकी इच्छासे ही अन्नमयादि आनन्दमय पर्यन्त 
पाँच कोशोंकी कल्पना की गई है, तो ऐसी स्थितिमें प्रकृतको हानि और अप्रकृत प्रक्रियाका प्रसङ्ग 
कैसे होगा ? परन्तु जैसे अन्न मयादिके अवयवरूपसे “इदं पुच्छं प्रतिष्टा’ ( यह पुच्छ प्रतिष्ठा है ) कहा 
गया है, वेसे ही आनन्दमयके अवयवरूपसे 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' (ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा है) कहा जाता है, 
तो उसमें ब्रह्म स्वप्रधान है यह कैसे जाना जा सकता है? ब्रह्म प्रकृत है, अतः हम ऐसा कहते हैं । 
परन्तु आनन्दमथके अवयवरूपसे ब्रह्मके जान लेनेपर भी उसका प्रकृतत्व नष्ट नहीं होता, क्योंकि आनन्द- 
मय ब्रह्म ही है । सिद्धान्ती--इसपर कहते है--यदि ऐसा माना जाय तो वही ब्रह्म आनन्दमय आत्मा 
अवयवी और वही ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठारूप अवयव होगा, इससे यह कथन अयुक्त होगा । दोनोंमें एकका 
ग्रहण करें तो 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा? इसमें ही ब्रह्मनिर्देश आश्रयण करना युक्त है, क्योंकि इस वाक्यमें 
ब्रह्मशव्दका सम्वन्ध है। आनन्दमय वाक्यम ब्रह्म निर्देश ग्रहण करना युक्त नहीं है, कारण कि उसमें 
ब्रह्म शब्दका सम्वन्ध नहीं है । किञ्च "ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ ऐसा कहकर 'तदुप्येष०' (उसमें और यह 
इलोक है, ब्रह्म असत्‌ है ऐसा जो जानता है स्वयं भी वह असत्‌ ही हो जाता है, यदि ऐसा जानता है 
कि ब्रह्म है तो ब्रह्मवेत्ता लोग उसे सत्‌ समझते हैं) यह कहा जाता है। इस मन्त्रमें आनन्दमयकी 
अनुवृत्ति किये विना ब्रह्मके ही भाव और अमावके ज्ञानसे गुण ओर दोषका अभिधान है, अतः “ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

४: वृत्तिकार मतमें आनन्दुमयोऽभ्यासात्‌? इस सूत्रका यथाश्रुत अथे किया गया है, इसलिए 
आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्ययको प्राचुर्याथंक मानकर आनन्दमयको ब्रह्म सिद्ध किया गया है। यद्यपि 
आनन्दमयका अभ्यास किसी श्रृतिमें नहीं है, किन्तु “आनन्द ब्रह्मणो? ( तैश २।९ ) “आनन्द ब्रहेति 
व्यजानात्‌? ( त॑० ३।६ ) आदि श्रुतियोंमें आनन्दका ही अभ्यास है, तो मी सूत्रके अनुसार आनन्दको 
आनन्दमय परक मानकर आनन्दमय ब्रह्म है ऐसा कहा गया है । भगवानु भाष्यकारने इस सूत्रका 
यथाश्रुत अर्थ न कर लाक्षणिक किया है, अतः आनन्दमयको ब्रह्म न मानकर आनन्दमयकी “ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा' में लक्षणा की है कि आनन्दमयके पुच्छ प्रतिष्ठारूपसे जो प्रकृत है वही ब्रह्म है, किन्तु 


आनन्दमय ब्रह्म नहीं है । इस आशयका स्पष्टीकरण करनेके लिए भगवानु भाष्यकार “अत्रो च्यत' 
इत्यादिसे इस सूत्रकी व्याख्या करते हैं । 


# वृत्तिकारके मतमें इस अधिकरणका विषय वाक्य “अन्योऽस्तर आत्मानन्द्मयः' है, पहले 
उसके अनुसार इस अधिकरणकी व्याख्या की गई है। भगवानु माष्यकारके मतमें इस अधिकरणका 
विषयवाक्य “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ है । इसपर पूवंपक्षी 'ननु' आदिसे शंका करते हैं । 


अधि० ६ सू० १९ |  भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १११ 


अस्ति ब्रह्मेति चेट्वेंद । सन्तमेनं ततो विदुरिति' ( तै० २।६ ) अस्मिञ्च सछोके$ननुळप्यानन्दमयं 
त्रह्मण एव भावाभाववेदनयोयुंणदोषाभिधानादूगम्यते “ब्रह्म पच्छ प्रतिष्ठा! इत्यत्र त्रह्मण एव 
स्वप्रधानत्वमिति । न चानन्दमयस्यात्मनो भावाभावराङ्का युक्ता; प्रियमोदा दिविशपस्या- 
नन्दमयस्य सर्वलोकप्रसिद्धत्वात्‌। कथं पुनः स्वप्रधानं सद्न्रह्म, आनन्दमयस्य पुच्छत्वेन 
निर्दिश्यते--ब्ह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ इति ? नेष दोषः; पुच्छचत्पुच्छ, प्रतिष्ठा परायणमेकनीडं 
लौकिकस्यानन्दजातस्य ब्रह्मानन्द इत्येतदनेन विवक्ष्यते, नावयचत्वम; “एतरयैवानन्दरस्या- 
न्यानि भूतानि मात्रासुपजीवन्ति' (बृह ४।३।३२) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । अपि च आनन्दमयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रियाद्यवयवत्वेन सविशेषं ब्रह्मा भ्युपगन्तव्यम्‌, निर्विदोपं तु ब्रह्म वाक्यरोपे श्रयते; 
चाङ्मनसयोरगोचरत्वाभिधानात्‌-'यतो वाचो निवतन्ते। अग्राप्य मनसा सह । आनन्द ब्रह्मणो 
बिद्वान्‌ । न विभेति कुतश्चनेति’ (तै० २1९) । & अपि च आनन्दप्रचुर इत्युक्तेऽपि दुःखास्ति- 
त्वमपि गम्यते; भ्राचुर्यस्य लोके प्रतियोग्यल्पत्वापेक्षत्वात्‌। तथा च सति 'यत्र नान्यच्छुणोति 
नान्यद्विजानाति स भूमा' ( ७।२४।१ ) इति भूम्नि ब्रह्मणि तद्व तिरिक्तामावश्षुतिरुपरुध्येत । 
प्रतिशरीरं च प्रियादिभेदादानन्द्मयस्यापि भिन्नत्वम्‌, ब्रह्म तु न प्रतिशरीर भिद्यते; ‘सत्यं 


ज्ञानमनन्तं ्र्म' ( तैत्ति० २।१ ) इत्यानन्त्यञ्चुतेः, “एको देवः सवभूतेषु गूढः सवंब्यापी स 
------_- 1 es sin SSE SSNS IS CERI 


पुच्छं प्रतिष्टा’ इस वाक्यमें ब्रह्मका ही स्वप्रधानत्व ज्ञात होता है। आनन्दमय आत्माके भाव और 
अमाव विषयक शंका युक्त नहों है, क्योंकि प्रिय मोद आदि विशेष युक्त आनन्दमय सर्वलोक प्रसिद्ध है । 
तो फिर स्वप्रघान होते हुए ब्रह्मका “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा? इस प्रकार आनन्दमयके पुच्छरूपसे निर्देश 
कंसे किया गया है ? यह दोष नहीं है । पुच्छ-पुच्छसदृश, प्रतिष्ठा-वासस्थान अर्थात्‌ लौकिक आनन्द 
समुहका ब्रह्मानन्द परस्थान-एक अधिष्ठान है इससे यह अथं विवक्षित है, किन्तु अवयवरूप अथं नहीं; 
क्योंकि “एतस्यैच०' ( इसी आनन्दके अंशको लेकर अन्य प्राणी जीवित रहते हैं अर्थात्‌ अविद्याद्वारा 
प्रस्तुत इंद्रिय और विषयके सम्बन्धसे उत्पन्न आनन्दको मात्राको लेकर अन्य प्राणी आनन्दित होते हैं ) 
यह दूसरी श्रुति है । और यदि आनन्दमयको ब्रह्म मानें तो उसके प्रियादि अवयवोंके होने से सगुण 
ब्रह्मको स्वीकार करना होगा, परन्तु वाक्यशेषमें निगुण ब्रह्म सुना जाता है, क्योंकि “यतो चाचो०? 
( जहाँसे मनके साथ वाणी उसे प्राप्त न कर लोट आती है, ब्रह्मके आनन्दको जानेवाला किसीसे 
भयभीत नहीं होता ) इस प्रकार वाणी और मनका अविषय कहा गया है। और 'आनन्द प्रचुर' 
ऐसा कहुनेपर दुःखका अस्तित्व भी ज्ञात होता है, क्योंकि लोकमें प्राचुयंको अपने प्रतियोगी अल्पत्वकी 
अपेक्षा रहती है, ऐसा होनेपर “यत्र नान्यत्प०? ( सनत्कुमार- हे नारद ! जहाँ अन्य कुछ नहीं देखता, 
अन्य कुछ नहीं सुनता, अन्य कुछ नहीं जानता वह भूमा-ब्रह्म है ) इस प्रकार भूमा ब्रह्ममें उससे 
अन्य वस्तुके अमावकी प्रतिपादक श्रुति बाधित होगी । प्रत्येक शरीरमें प्रियादिके भेदसे आनन्दमय भी 
भिन्न है, परन्तु ब्रह्म प्रतिशरीर में भिन्न नहीं है, क्योंकि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यह आनन्त्य श्रुति है, 
और “एको देवः०' ( सभी प्राणियोमें गूढ सवंव्यापक और समी भूतोंका अन्तरात्मा एक देव है ) यह 


“विप्रमयो आमः? ( यह्‌ ग्राम सनन्द क ब्राह्मणोंका बाहुल्य अन्यकी अल्पता 
प्रयुक्त है, वेसे आनन्द प्रचुर ब्रह्म है, इस कथनसे ब्रह्ममें आनन्द बहुत ओर दुःख अल्प सिद्ध होगा । 
इस तरह यदि ब्रह्मामें अल्प दुःख मानें तो “यत्न नान्यत्पश्यति' यह श्रुति बाधित होगी, क्योकि यह 
श्रुति आनन्दस्वरूप ब्रह्ममें दुःखादि द्वेतका निषेध करती है, अतः आनन्दमयका अथं आनन्द प्रचुर 


नहीं, किन्तु अन्नमयादिके समान यहाँ भी मयट्का अर्थ विकार है। अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीँ है | 


अपितु जीव है । इसलिए प्रियादि वृत्तिभेदसे प्रतिशरीरमें आनन्दमय मिन्त-मिन्न है । 
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भूतान्तरात्मा' (श्रे० ६।११) इति च श्रुत्यन्तरात्‌ । नचानन्दमथस्याभ्यासः श्रूयते, प्रातिपदि“ 
कार्थमात्रमेच हि सर्वत्राभ्यस्यते--रसो चै सः, रसँ.खवायं लब््वाऽऽन्दी भवति, को छेवा- 
ग्यात्कः प्राण्यात्‌, यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? । “सेषाऽऽनम्द्स्य मोमाँ सा भवति ।' “आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान्न विभेति कुतश्चनेति’ ( ते० २।७,८,९ ) 'आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' ( ते० ६६) 
इति च । यदि च आनन्दसयशव्दस्य ब्रह्मचिपयत्ञं निश्चितं भवेत्‌, तत उत्तरेष्वानन्दमात्र- 
प्रयोगेप्वप्यानन्दमयाभ्यासः कल्प्येत। न त्वानन्दमयस्य त्रह्मत्वमस्ति, पियशिरस्त्वादिभिः 
हंतुमिरित्यवोचाम । तस्माच्छुत्यन्तरे 'दिज्ञानमानन्दं ब्रह्म. ( ० २१९1२८ ) इत्यानन्द्प्राति- 
पदिकस्य ब्रह्मणि प्रयोगदशोनात्‌। “देप आकाश आनन्दो न स्यात्‌? इत्यादिघह्मचिपयः प्रयोगो 
त त्वानन्द्मया भ्यास इ त्यचगन्तव्यम्‌। यस्त्वयं मय डन्त स्यचानन्द्ाव्दस्याभ्याखः एतमा- 
नन्द्मयमात्मानसुपसंक्रामति' ( तै० २८ ) इति, न तस्य ब्रह्मविपयत्वमस्ति, चिकारात्मना- 
भेवान्नमयादीनामनात्मनासुपसंक्रमितव्यानां प्रवाहे पतितत्वात्‌। छ नन्वानन्दसयस्सोप- 
संक्रमितव्यस्याक्षमयादिवदत्रह्मत्ये सति नैव विदुषो व्रह्मप्राप्तिः फळं निदि भवेत्‌ । नेप 
दोषः; आनन्दमयोपसंक्रमणनिदेदोनेव पुच्छप्रतिष्ठाभूतन्रह्मप्रापेः फळस्य निदिंग्त्वात्‌। 
“तदप्येष इलोको भवति । यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिना च प्रपंच्यसातत्वात्‌ । या त्वानन्द- 
_मयसंनिघाने “सोऽकामयत वहु स्यां प्रजायेयेति इय शुतिरुदाहृता, सा महा श्छ ऽ स्यां प्रजायेयेति’ इयं श्रुतिरुदाहता, सा “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा 
` दूसरी श्रुति भी है । और आनन्दमयके अभ्यासकी श्रृति नहीं है, वयो कि सर्वत्र प्रातिपदिकार्थं मात्रका 
अभ्यास है, जैसे कि “रसो बै सः०” (निश्चय वह रस-सार है रसको पाकर ही यह आनन्दी होता है, यदि 
हृदयाकाश्ममें स्थित आनन्द रूप आत्मा न होता तो कोन व्यक्ति अपान क्रिया करता और कौन प्राणन 
क्रिया करता यही तो उन्हें आनन्द देता है, अव इस ब्रह्मके आनन्दकी मीमांसा है, ब्रह्मके आनन्दका 
अनुभव करनेवाला विद्वानु किंसीसे भयभीत नहीं होता ) “आनन्द ब्रह्म है ऐसा जाने” इत्यादि श्रृतियोंमें 
स्पष्ट है । यदि आनन्दमय शाब्द ब्रह्म विपयक निश्चित हो तो आगे आनन्दमात्र प्रयोगवाले वाक्योंमें 
भी लक्षणासे आनन्दमयके अभ्यासकी कल्पना होती । परन्तु प्रिय शिरस्त्वादि हेतुओंसे आनन्दमय ब्रह्मं 
नहीं है ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए 'विज्ञानं०' ( ब्रह्म विज्ञान स्वरूप और आनन्द स्वरूप है । ) 
इस दूसरी श्रुतिमें प्रातिपदिक आनन्दशब्दका ब्रह्ममें प्रयोग देखा जाता है, इससे “यदेष आकाश 
आनदो न स्यात्‌? इत्यादि शरृतिमें ब्रह्म विषयक आनन्दशब्दका प्रयोग है किन्तु आनन्दमयका अभ्यास 
नहों है, ऐसा समझना चाहिए । “एतमानन्दमय०' ( इस आनन्दमय आत्माका वाध करता है ) 
इसमें यह जो मयट्‌ प्रत्ययान्त आनन्द शब्दका अभ्यास है वह ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योंकि वाध के 
योग्य विकारात्मक अन्नमयादि अनात्मवस्तुओंकी परम्परामें पठित है । परन्तु अन्नमयादिके समान 
यदि प्राप्तव्य आनन्दमयको ब्रह्म न मानें तो ब्रह्मवित्‌ विद्वानुको ब्रह्मप्राप्ति रूप निर्दिष्ट फल न होगा ? 
सि०~-यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके वाधके निर्देशसे ही पुच्छ एवं प्रतिष्ठा भूत ब्रह्मकी प्राप्ति 
रूप फलका निर्देश है । 'तदप्येष०' ( उसमें यह भी मन्त्र है ) यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिसे उनका 
विस्तार किया गया है । आनन्दमयके संनिघानमें “सोऽकामत” यह जो श्रुति उदाहृत है, वह “ब्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्टा' इस अत्यन्त संनिहित ब्रह्मके साथ सम्वद्ध होती हुई आनन्दमयमें ब्रह्मत्वका योध नहीं कराती, 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& “आनन्द्मयमात्मानसुपसंक्रामति’ यहाँ संक्रमणका अथे वाघ है प्राप्ति नहीं, क्योंकि “एत- 
Cope इस तरह उ भी संक्रमणका अथे वाध किया गथा है । इससे 
रसो चं सः' इत्यादि श्रुति वाक्य आनन्द पय नहीं कर “ब्रह्म पुच्छं ' इस श्रृतिमें 
प्रतिपादित ब्रह्मको विषय करते हैं, क्योंकि वह संनिहित है, र कल क 


पन oh किक न क 
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इत्यनेन संनिहिततरेण ब्रह्मणा संबध्यमाना नानन्दमयस्य ब्रह्मतां प्रतिबोधयति। तदपेक्षत्वा- 
व्योत्तरस्य ग्रन्थस्य 'रसो वे सः! इत्यादेर्नानन्द्मयचिपयता। ® ननु; 'सो$कायमत' इति ब्रह्मणि 
पुंलिज्ञनिदेशों नोपपद्यते । नायं दोषः; “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः इत्यत्र पुंलि- 
ङेनाप्यात्मराव्देन ब्रह्मणः प्रकृतत्वात्‌ । 'या तु भागंवी वारुणी विद्या’ “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 
इति, तस्यां मयडश्रत्रणात्‌ , प्रिय रिरस्त्वाद्यञ्रवणाञ्च युक्तमानन्दस्य ब्रह्मत्वम्‌ । तस्माद्णु 
मात्रमपि विशेषमलाश्रित्य न स्वत एव प्रियशिरस्त्वादि ्रह्मण उपपद्यते। नचेह सविशोषं 
ब्रह्म प्रति पिपादयिवितं चा ङमन सगोचरातिक्रमश्रुतेः । तस्मादन्षमयादिप्विवानन्द्मयेउपि 
विकारार्थ एव सय ड्विज्ञेयो न प्राचुर्याथेः । सत्राणि त्वेतं व्याख्येयानि व्रह्म इच्छं प्रतिष्ठा 
इत्यत्र किसाळन्दसयादयचत्वेन ब्रह्म विचक््यत उत श्वप्रधानत्वेनेति। पुच्छराब्दादवयवत्वे- 
नेति प्राप्त उच्यते---'आंनःदमयोऽभ्यासात्‌' आनन्दमय आत्सेत्यत्र ब्रह्म पुर्छ प्रतिष्ठा इति 
स्वप्रधानमेच ब्रह्मोपदिश्यते; अभ्यासात्‌ । 'असन्नेव स भवति’ इत्यस्मिन्निगमनइलोके त्रह्मण 
एच केवळस्याभ्यस्यमानत्यात्‌। ® “विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात? । विकारशब्देनावयवः 


सक ् 
और “रसो चे सः इत्यादि उत्तरग्रम्यको उसकी अपेक्षा है, इससे. यह आनन्दमय विषयक नहीं है । 
परन्तु—'सोऽकामयत' ( उसने कामनाको ) इस प्रकार ्रह्ममें पुंलिङ्ग ( सः ) शब्दका निर्देश युक्त 
नहीं है ? सिद्धान्ती-यह दोष नहीं है, क्योंकि “तस्माद्वा०' ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) 
इस श्रृतिमें पु लिङ्ग आत्मशब्दसे भी ब्रह्म प्रकृत है । आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌? यह जो भागंवी वारुणी 
विद्या है उसमें मयट्‌ प्रत्ययका श्रवण नहीं है और प्रियशिरस्त्वादि अवयवोंका भी श्रवण नहीं है, 
इसलिए आनन्द ब्रह्म है यह कथन युक्त है, अतः अणुमात्र मी विरोषका आश्रय किये विना अपने 
आप ही प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्ममें युक्त नहीं है। यहाँ सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन इष्ट नहीं है, क्योंकि इसी 
प्रकरणमें ब्रह्म वाणी और मनका अविषय है ऐसी श्रुति है, इसलिए अन्नमयादिके समान आनन्दमयमें 
भी मयट्‌ प्रत्यय विकारार्थक ही समझना चाहिए प्राचुर्यार्थक नहीं । सूत्रोंका व्याख्यान तो इस प्रकार 
करना चाहिए कि 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ इसमें क्या आनन्दमयके अवयवरूपसे ब्रह्म विवक्षित है अथवा 
स्वप्रभानरूपसे ? पुच्छशब्दके प्रयोगके कारण ब्रह्म अवयव रूपसे विवक्षित है, ऐसा प्राप्त होनेपर 
सूत्रकार कहते हैं—'आनन्दमयोऽभ्यासात्‌' आनन्दमय आत्मा है, इसमें ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इस 
तरह स्वप्रधानरूपसे ही ब्रह्म उपदिष्ट है, मा उसका अभ्यास है। कारण कि असन्नेव स सवति 
( वह असत्‌ ही होता है ) इस उपसंहार इलोकमें केवल ब्रह्म ही अभ्यप्यमान है । 'विकारशब्दाज्ञेति०' 
( सू० १३ ) इसमें विकारशब्दसे अवयव शब्द अभिप्रेत है । 'पुच्छं' इस अवयवशब्दसे ब्रह्म स्वप्रधान 
नहीं है, ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, 


खत्यानन्दी-दीपिका . 
& यद्यपि 'सो$कायमत' इस श्रुतिमें ब्रह्मवाची 'स:' शब्द पुंलिङ्ग है, जब कि ब्रह्म वाचक 


ब्रह्मन्‌’ शब्द नपुंसक है, अतः उसमें पुलिङ्ग 'सः' शब्दका प्रयोग युक्त नहीं है, तथापि 'तस्साद्वा 
एतस्मादाव्मन' इत्यादि श्रुतिमें प्रकृत ब्रह्मका ही पुंलिङ्ग आत्मशब्दसे निर्देश किया गया है, वसे ही 
“सोऽकायमत' में भी समझना चाहिए। “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ यहाँ भी पुलिङ्ग आनन्द- 
दाव्दसे ब्रह्मा निर्देश है, अतः आनन्द ब्रह्म है, तच त गुणेत्वन्यायकल्पनेति' ( वेद और 
सूत्रमें विरोध हो तो गुणे--जहाँ प्रधान और अप्रधान दो विषयोंमें विरोध हो, यदि अप्रधान घिषयके 
अनुसार प्रधान विषयका समन्वय करें तो टा इस न्यायकी य रि होती है ) इस न्यायसे सूत्रोका 
अथ वेदार्थानुसार करना चाहिए न कि सूत्राथके अनुसार की कल्पना करनी चाहिए, इस आशय 


10 को लेकर भगवान्‌, भाष्यकार थब वेदार्थ नुसार 'सूत्राणि' इससे सृत्रोंकी व्याख्या करते हैं । 


११७ प्रह्मसूत्न-शाइरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


शब्दो मिप्रेतः । पुच्छमित्यवयवदाव्दान स्वप्रधानत्वं ब्रह्म इति यदुक्तम्‌, तस्य परिहारो 
वक्तच्यः । अत्रोच्यते--नायं दोषः; प्राचुर्यादप्यवयवदाब्दोपपत्तेः । प्राच्य मायापत्तिः 
अवयवप्राये वचनमित्यर्थः । अन्नमयादीनां हि शिरआदि षु पुच्छान्ते ष्ववयवेपूक्त ष्वानन्द- 
मयस्यापि दिरआदीन्यवयवान्तराण्युकत्वाऽवयवप्रायापत््या द्म इच्छं प्रतिष्ठा’ इत्याह, 
नावयवविवक्षया । यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्वं ब्रणः समथतम्‌ । 'तदधेतुभ्य- 
पदेशाद' । सर्वस्य हि विकारजातरय सानन्दमयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपदिस्यते-- 
“इद्‌ँ, सवंमसुजत। यदिदं किंच' (तै०२।६) इति। नच कारणं सत्‌ ब्रह्म स्वविकारस्यानन्दमयस्य 
सुख्यया बृत््याऽवयच उपपद्यते अपराण्यपि सत्राणि यथासंभवं पुच्छचाक्यनिदिष्टस्येच 
ब्रह्मण उपपादकानि द्रष्टन्यानि ॥१९॥ 
क्योंकि प्राचुयंसे भी [ ब्रह्ममें | अवयव शब्दकी उपपत्ति हो सकती है । प्राचुरय-श्रायः आपत्ति-अवयव 
क्रमकी बुद्धिमें प्राप्ति, अवयव प्रायमें वचन अधिकतासे अवयवोंके प्रतिपादक प्रकरणमें कहा हुआ 
वचन, ऐसा अथं दै, क्योंकि अन्नमयादिके शिर आदिसे लेकर पुच्छ पर्यन्त अवयव कथनके अनन्तर 
आनन्दमयके भी शिरादि अन्य अवयव कहकर अवयव क्र मकी प्राप्ति होनेसे “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ ऐसा 
कह है । अवयवकी विवक्षासे नहीं, इस कारण 'अभ्यासात्‌' अभ्याससे ब्रह्मामें स्वप्रधानत्वका समर्थन 
किया है । तद्धेतुब्यपदेशान्च' आनन्दमय सहित सब कार्य समुदायके कारणरूपसे “इदं सचम०' (उसने 
यह सब उत्पन्न किया जो यह कुछ है ) इस प्रकार ब्रह्मका कथन किया है । कारण होकर ब्रह्म मुख्य- 
बृत्तिसे अपने कार्यं आनन्दमयका अवयव हो यह युक्त नहीं है । 1 दूसरे सूत्र भी यथासम्मव पुच्छ 
वाक्यमें निदिष्ट ब्रह्माके ही उपपादक समझने चाहिएँ । १९॥ 
ः सत्यानन्दी-दीपिका 

# सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इस प्रकृत ब्रह्मके ज्ञानके लिए यहाँ अन्नमयादि पाँच कोशोंकी पक्षी- 
रूपसे कल्पना की गई है । परन्तु उनके पक्षोरूपमें श्रुतिका तात्पयं नहीं है । “तस्य भ्रियमेव शिरः'० 
( तै० २५ ) (प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है ) इस प्रकार जब 
आनन्दमयके अन्य अवयव कहे गए हैं तो अवशिष्ट पुच्छ स्थानीय अवयवकी जिज्ञासाको पूर्ण करते 
हुए प्रकृत ब्रहको ही पुच्छरूपसे कहा गया है, क्योंकि जसे पक्षीका आधार पुच्छ है, वेसे ही 
झानन्दमयका अधिष्ठान ब्रह्म है इसलिए ब्रह्मका प्रधानरूपसे प्रतिपादन है। किच 'विज्ञानसानन्दं 
प्रह्म' “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌” इत्यादि श्रुतियोंमें भी केवल आनन्दका ही अभ्यास उपलब्ध होता 
है आनन्दमयका नहीं । इसलिए 'सोऽकामयत' इत्यादि श्रुतियाँ और 'आनन्दमयो$5भ्यासात्‌' इत्यादि 
सूत्र “रह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ इस श्रुति वाक्यसे निदिष्ट ब्रह्मके ही उपपादक हैं। अतएव 'आनःदमयो5- 
भ्यासात्‌” इस सूत्रस्थ आनन्दमय शब्दसे लक्षणा द्वारा निगुण ब्रह्मका ही बोध कराया गया है । 
पूर्वपक्षमे सगुण ब्रह्मकी उपासना है और सिद्धान्तमें निगुण ब्रह्मका ज्ञान है ॥ १९॥ 


† दि० अन्य सूत्र मी यथा सम्भव “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा’ इस श्रुति वाक्यर्मे निर्दिष्ट बह्मके 
उपपादुक हैं । यथा 'तद्धेतुन्यपदेशाच्व' ( ग्र० सू १।१।१४ ) इद सबमसजत यदिदं किञ्च' ( तै० 
२।६) इस श्रुति वाक्यसे जब यह स्पष्ट होता है कि ब्रह्म कायमात्रका हेतु है तब वह प्रिय शिरस्त्वादि 
विशिष्ट आनन्दमय कायंका मुख्यबृत्तिसे अवयव कदापि नहीं हो सकता । "मान्त्रवर्णिकमेव च 
गीयते' (व्र सू० १।१।१५), ग्रह्म विदामो ति परम' जिस ब्रह्मके ज्ञानसे कैवल्य सुक्ति कही गई 
है और जो ब्रह्म 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहम’ इस मन्त्रम निर्दिष्ट है, वही 'बह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इस श्रुति 
वाक्यमें प्रतिपादित है, क्‍योंकि ब्रह्मपद संनिहित है । “नेतरोऽनुपपत्तेः ( ब्र० सूर १।१।१६ ) , 
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( ७ अन्तरधिकरणप््‌ | २०-२१ ) 
अन्तस्तद्वर्मोपदेशात्‌ ॥२०॥ 

पद्च्छेद--अन्तः, तद्धमोपदेशात्‌ । 
सूत्राथ--(अन्तः) “य एषोऽन्तरादित्ये’ 'य एपोच्न्तरक्षिणि' इस श्रुतिमें आदित्यमण्डलादिके 
अन्तर श्रूयमाण पुरुष संसारी नहीं है किन्तु परमेश्वर है, ( तद्वमोपदेशात्‌ ) क्योंकि पापशन्यत्वादि 

उसके धर्मोका उपदेश है । 
इदमाम्नायते--अथ य णुषोच्न्तरादिस्ये हिरणमयः पुरुषो इस्यते हिरण्यइमश्रहिरण्यकेश 
आ प्रणखात्सच पुव सुवणः? “तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणो तस्योदिति नाम स एष सव्य 
पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सवभ्यः पाप्मभ्यो य एवं वेद्‌? 'इत्यधिदेवतस' (छा० १।६।६, ७, ८) । 
श्रुति यह कहती है--'अथ य पषो०' ( आदित्यमण्डलके अन्तर्गत सुवणं-सा ज्योतिमंय-सा 
जो यह पुरुष दिखाई देता है जो सुवणके समान डाढी, मुछोंचाला ओर सुवर्णके सदृश केशोंवाला 
तथा जो नख पर्यन्त साराका सारा सुवणं-सा ही है ) “तस्य यथा०' ( वानरके वैठनेके स्थानके सहृ 
विकसित अरुण वणंवारे पुण्डरीक-कमलके समान उस पुरुषके दोनों नेत्र हैं, उसका 'उत्‌' ऐसा 
नाम है, क्योंकि वह सव पापोंसे झार गया हुआ है अर्थात्‌ सब पापोंसे मुक्त है जो ऐसे गुणोंसे 
सम्पन्न 'उत्‌’ नामक देत्रकी यथोक्त प्रकारसे उपासना करता है बह निश्चय हो सब पापोंसे मुक्त हो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

_ अ पहले अधिकरणमें “अन्योऽन्तर आस्मानन्दमयः? ( तै० २1५ ) आनन्दो ब्रह्मति व्यजानात्‌’ 
(तै? ३६) “श्रह्म घुच्छं प्रतिष्ठा’ ( तै० २५५ ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें आनन्दमय, आनन्द और 
ब्रह्म शब्दोंसें जो निगुंग ब्रह्म निर्दिष्ट है, वही उपाधि विशिष्ट होकर उपास्य है। अव इस अधिकरणमें 
अधिकारोके भेदसे उपासना तथा. उसके अनुरूप देवताका निरूपण किया जाता है। यद्यपि ब्रह्म 
व्यापक है, तो मी उपासनाके लिए स्थान विशेषको अपेक्ष! होती है, इसलिए उपासना द्वारा फल 


इतर-आनन्द्मय जीव यहाँ प्रतिपाद्य नहीं है, क्योकि उसमें सवंसष्टिकतृत्व अनुपपन्न है। 'भेद- 


व्यपदेशाच्च? (घ० सू० १।१।१७) “रसो वे सः रस. ह्येवायं लब्ध्वानन्दो भवति' इसप्रकार बह्म और 
आनन्दुमयमें भेद है । 'आनन्दूमयो ब्रह्म तैत्तिरीयकपञ्चमस्थानस्थस्वात्‌ भ्॒युवल्लीस्थानन्दवत! 
( आन दमय ब्रह्म है, क्योकि ब्रह्मवज्लीके पाँचवें स्थानमें है, थगुवछीम स्थित आनन्दके समान ) 
ऐसी अनुमानकी शंकाकर कहते हैं-'कामाच नानुमानापेक्ष।' (ब्र० सू० १।१।१८) 'कास्यत इति काम 
आनन्दः’ सबके द्वारा आनन्दको ही कामना की जाती है, अतः काम आनन्द है । इसलिए जेसे 
भ्गगुवललीमे आनन्द ब्रह्म है वैसे बह्मवललीमे स्थित आनन्दमय भी ब्रह्म है, ऐसी अनुमानको अपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि यहाँ आनन्द्यके साथ चिकाराथंक मयट्‌ होनेसे विरोध हे । विकार 

रूप आनन्द्मयमें निरतिशय आनन्दकी प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः आनन्दूसय ब्रह्म नहीं है । 
यहाँ यदिः भेदका उपदेश है तो सगुण ब्रह्म ही भेदरूपते प्रतिपादित हुआ ? यह शंका युक्त नही 
है, क्योंकि 'अस्मिन्नस्य च तयोंगं शास्ति’ (ब्र० सू० ३।१।१९ ) गुहानिहित है, अतः प्रत्यक्‌ 
और पुच्छ वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्म वह एक ही है, ऐसा उपसंहार होनेपर 'में ही पर ब्रह्म हूँ' इस 
प्रकार प्रबोध बिशिष्ट आनन्दमय जीवका “यदा होवेष' ( तै० २1७ ) इस श्रुतिमें श्रह्ममावरूपसे 
उपदेश किया गया है । इसकारण निगुण ब्रह्मेक्य ज्ञानके लिए जीवभेदका अनुवाद माज् है, 
अतः आनन्द ब्रह्म हे । 
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अथाध्यात्ममपि 'अथ य एषोऽन्तरक्षिणि परुषो दश्यते ( छा० १।७।१,५ ) इत्यादि । ® तत्र 
संदायः-कि विद्याकर्मातिशयवशात्पाप्तोत्कष: कश्चित्संसारी सूर्यमण्डले चक्षुषि चोपास्यत्वेन 
श्रयते, किवा नित्यसिद्धः परमेश्वर इति । कि तावत्याप्तम्‌ ? संसारीति । कुतः ! रूपवत्त्व- 
अ्रवणात्‌। आदित्यपुरुषे तावत्‌ 'दिरण्यस्मश्रुः' इत्यादि रूपसुदाहृतम्‌। अद्विपुरुषेऽपि तदेवा- 
तिदेशेन प्राप्यते-'तस्येतस्य तदेव रूपं यदसुप्य रूपम' इति । नच परमेश्वरस्य रूपवत्त्व 
अशब्दुमस्पशमरूपमच्ययस्‌' ( का० १।३।१५ ) इति श्रतः, आधारश्रवणाऱ्य-य एपो$- 
न्तरादिस्ये', 'य एषोउन्तरक्षिणि' इति । नह्यनाधारस्य स्वमहिसप्रतिष्ठस्य सवव्यापिनः परमे 
श्वरस्याधार उपदिच्येत । 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि’ (छा० ७।२४।१) इति । 
“आकाशवत्सवंगतश्च नित्यः' इति च श्रती भवतः । ऐश्वयमर्यादाशुते शव । 'स एष ये चासुष्मात्प- 
राञ्चो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' (छा० १।६।८) इत्यादित्यपु रु पस्येश्वरयेभर्यादा । 'स एष 


जाता है ) यह अधिदेवत है । अव 'अथ य०' ( जो यह नेत्रके भीतर पुरुष दिखाई देता है ) इत्यादि 
श्रुतिसे अध्यात्मे कहा जाता है। यहाँ संशय होता है कि क्या अतिशय विद्या और कमंके प्रमावसे 
उत्कर्ष प्राप्त करनेवाला कोई संसारी सूयं मण्डलमें तथा चक्षुमें उपास्यरूपसे श्रुत है अथवा नित्य 
सिद्ध परमेश्वर ? तब वया प्राप्त होता है ? पू०-यहाँ संसारी उपास्यरूपसे निर्दिष्ट है, क्योंकि रूपदत्त्वका 
, श्रवण है । ल में “हिरण्य ( सुवणं) सो मुछे हैं” इत्यादि रूपका उदाहरण है । और 
“तस्येतस्य०' ( इस अक्षिपुरुषका वही रूप है जो कि आदित्यपुरुषक्का रूप है ) इस श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें 
भी अतिदेशसे वही रूप प्राप्त होता है। परन्तु परमेश्वरका रूपवत्त्व होना युक्त नहीं है, क्योंकि 
“अशब्दम०” ( वह शब्द रहित, स्पशं रहित, रूपरहित और अविनाशी है ) ऐसी श्रुति है। क्योंकि 
'य पुषोऽन्तरादि्ये' 'य एषोऽन्तरक्षिणि’ ( जो यह आदित्य सण्डलमें है, जो यह अक्षिके अन्तर 
है ) इस प्रकार आधारका श्रवण है। किन्तु आधार रहित स्वमहिमामें प्रतिष्ठित सवंव्यापी परमेश्वरका 
आधार उपदेश नहों किया जाता, कारण कि 'स भगवः०' ( नारद--हे मगवनु ! वह भूमा किसमें 
प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--वह अपनी महिमामें प्रतिष्ठित है.) और 'आकाशवत्‌०” (आकाशके समान 
सवंब्यापक ओर नित्य है) ऐसी श्रुतियाँ हैं। क्योंकि आदित्यपुरुष और अक्षिपुरुषकी ऐश्वयं- 
मर्यादाकी श्रुति है।: 'स एष०' ( वह यह उत्‌ नामक देव, जो इस-आदित्यलोकसे ऊपरके लोक हैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्धघयं शास्त्रोमे आदित्यमण्डछादिका विधान किया गया है । देवोंका आश्रय कर किया गया विधान 
अधिदेवत है और देहादिका आश्रय कर किया गया विधान अध्यात्म है। आदित्यमण्डलमें जो 
उपास्य है वही देहसे सम्बन्धित होकर अव्यात्मरूपसे मी कहा गया है । 

& पूर्व अधिकरणमें ब्रह्मपद, आनन्दमय पद और आनन्दका अभ्यास इन तीनों प्रमाणों तथा 
अन्य प्रमाणोंसे जसे निगुण ब्रह्मका निर्णय किया गया है, वेसे रूपवत्त्वादि अनेक प्रमाणोंसे जीव 
हिरण्यमय है, इस प्रकार पूर्व अधिकरण सिद्धान्तसे दृष्टान्तसंगतिद्वारा पहले सामान्यतः सिद्ध निगुण 
ब्रह्मसमन्वयके अपवादाथ 'संसारी” इत्यादिसे पूवंपक्ष करते हैं । “हिरण्यइमश्रुः' इस श्रुतिसे आदित्य- 
पुरुषमें तथा “तदेव रूपं' इस † अतिदेश श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें रूपका श्रवण होता है। इससे 
आदित्यमण्डरूस्थ एवं अक्षिस्य संसारी पुरुष उपास्य सिद्ध होता है रूपादि रहित परमेश्वर नहीं । 


† डि०--एकत्र श्रुतस्यान्यत्र सम्बन्धोइतिदेश:” ( एकत्र श्रुतका अन्य स्थरूमें श्रवण या 
सम्बन्ध अतिदेश हे, जैसे यहाँ आदित्य पुरुपके रूपका अक्षिपुरुपमे श्रवण है। अथवा 'तद्वदिवं 
कतच्यमतिदेशः' “उसके समान यह करना चाहिए वह अतिदेश हे । 
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ये चैतस्मादर्वाज्ञो लोकास्तेषां चेष्टे अनुष्यकामानां च' ( छा० १।७।६ ) इत्यक्षियुरुषस्थ। नच 
परमेश्वरस्य मर्यादावदेश्वयं युक्तम्‌, “एष सेश्वर एप भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण 
एुषां लोकानामसंमेदाय' (ब्रु ४।४।२२) इत्यविदोषश्चुतेः। तस्माच्ञाक्ष्यादित्ययोरन्तः परमेश्वर 
& इत्येचं प्राप्ते घूमः--'अन्तस्तदरर्मोपदेशात' इति, “य पुषोऽन्तरादित्ये’, “य एषोऽन्तरक्षिणि’ इति 
च श्रयमाणः पुरुषः परमेश्वर एव, न संसारी । कुतः? तद्धर्मोपदेशात्‌। तस्य हि परमेश्वरस्य 
धर्मा इहोपदिष्टाः । तद्यथा-- तस्योदिति नाम’ इति श्रावयित्वा तस्यादित्यपुरुपस्य नाम 'स 
पुष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः? इति सर्वपाप्मापगमेन निर्वक्ति । तदेव च छृतनिवेचन नामाक्षि- 
घुरुषस्याप्यतिदिशति-'यज्ञाम तन्नाम’ इति। सर्वपाप्मापगमश्च परमात्मन एव श्रूयते-'य 
आस्माऽपहतपाप्मा' (छा० ८1७1१) इत्यादौ। तथा चाक्षुपे पुरुषे सैवक्तत्साम तदुक्थं तदजुस्तदूबह्म' 
इत्यूक्सामायात्मकता निर्धारयति। सा च परमेश्बरस्योपपद्यते;ः सवंकारणत्वार्सर्चात्म- 
कत्वोपपत्तेः । प्ृथिव्यग्म्याद्यात्मके चाधिदेवतं ऋक्सामे, वाकप्राणाद्यात्मके चाध्यात्ममचु- 


और जो देवताओंके भोग हैं उनपर शासन करता है ) इस प्रकार आ(दत्यपुरुषकी मर्यादाकी श्रुति है 
और 'स एष०' ( अक्षिस्थ वह यह उत्‌-अक्षिपुरुष नामक देव जो इस अध्यात्म आत्मासे नोचेक्रे 
लोक है उनका तया मानवीय कामनाओंका शासन करता है ) इस प्रकार अक्षिपुरुपकी मर्यादाकी 
श्रुति है। परन्तु परमेश्वरका ऐश्वयं सीमित होना युक्त नहीं है, क्योंकि “एप सबश्वर०' (यह सर्वेश्वर है, 
यह सत्र भूतोंका अधिपति है, यह भूतोंका पालक है, लोकोंकी मर्यादा छिन्न-मिन्न न हो इसलिए यह 
सारी व्यवस्था करनेवाला सेतु है अर्यात्‌ सेतुके समान नियामक है ) ऐसी अविशेप श्रुति है। इससे 
सिद्ध होता है कि नेत्र और आदित्यके अन्तर पुरुष परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते है--अन्तस्तद्धर्मोपदेशात? “य एषो०? ( यह जो आदित्यके भीतर है) य एपो०' ( जो यह 
चक्षके आन्तर है ) इस प्रकार श्रूयमाण परमेश्वर ही है संसारी नहीं, क्यों ? 'तद्धमों०” उस परमेश्वरके 
धर्मोका हो यहाँ उपदेश किया गया है । जँसे कि 'तस्यो०' (उसका “उद्‌” यह नाम है) इस प्रकार इस 
- आदित्य पुरुषके नामका श्रवण कराके 'स एष०' (वह यह सब्र पापोंसे मुक्त है) इस तरह समी पापोंके 
अपगमसे 'उत्‌' नामका श्रुति निवंचन करती है। और निवंचन किये हुए उसी नामका अक्षिपुरुपमें 
'यञ्नाम तन्नाम” (जो आदित्य पुरुषका नाम है वही अक्षिपुरुषका नाम है) यह श्रुति अतिदेश करती है । 
“य आत्मा०' (जो आत्मा पाप रहित है) इत्यादि श्रृतिवाक्योंमें परमात्मा ही सवंपापरहित सुना जाता 
है। इसीप्रकार 'सैव ऋक०” (वही अक्षिपुरुष तक्‌, वही साम, वही उक्थ, वही यजु ओर वही ब्रह्म है) 
यह श्रुति अक्षिपुरुषमें त्क सामादिको आत्मकताका निर्धारण करती है । वह सर्वात्मकता परमेश्व रमें 
ही उपपन्न है, क्योंकि वह सबका कारण होनेसे सर्वात्मक हो सकता है। कहक्‌ पूथिवी और साम 


«५. , सत्यानन्दी-दीपिका (दार 

# यद्यपि 'न ह वे देवान्पापं गच्छति’ ( वृहू० १।५२० ) हो कोई पाप नहीं लगता) 
इस्‌ श्रुतिके आधार पर आदित्य पुरुष आदि भी पाप रहित होनेसे उपास्य हो सकते हैं, तो भी इस 
श्र्‌ तिका तात्पयं यह दै कि देवत्वकालमें कमंके अनधिकारी देवोंका क्रियमाण पाप अथवा उसके फलके 
साथ सम्बन्ध नहीं होता | परन्तु उनके पूवं जन्म संचित पापोके होनेसे वे सवंपाप रहित नहीं हो 
सकते । यदि वे विल्कुछ पाप रहित हों तो “तस्मिन्यावत्संपातसुषित्वाथैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्ते' 
( छा० ५1१०५ ह वहाँ कोके क्षय होने तक रहकर वे पुनः इसी मागं से जिस प्रकार गये थे 
उसीप्रकार लौटते हैं) इत्यादि श्रुति और 'क्षीणे पुण्ये मत्यलोक विशन्ति' ( गीता० ९।२१ ) ( पुष्य 
कमं क्षीण होनेपर वे पुनः लोटकर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं ) स्मृति वचन बाधित हो जाएंगे । अत। 
“आत्माऽपहतपाप्मा' यह ठीक ही कहा गया है कि परमात्मा सवंपाप रहित है और वही उपास्य दै । 


११८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पॉ० १ 


क्रम्याह- -तस्यक्चे साम च गेष्णो' इत्यधिदेवतम्‌। तथा5ध्यात्ममपि-यावसुष्य गेष्णौ तौ 
गेष्णौ? इति तञ्च सर्वात्मन एवोपपद्यते । 'तद्य इमे वीणायां गायन्त्येतं ते गायन्ति तस्मात्ते 
धनसनयः? ( छा० ३।७।६ ) इति च लौकिकेप्चपि गानेष्वस्यैव गीयमानस्वं दशंयति । तञ्च 
परमेश्वरपरिग्रहे घटते; 'यद्द्विभूतिमत्सत््वं श्रीमदूजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ स्वं मम॒ तेजोंश- 
संमवम्‌' ( १०७१ ) इति भगवद्गीतादरनात्‌। छोककामेशित्त्वमपि निरङ्कुश श्रूयमाणे 
परमेश्वरं गमयति । ® यदुक्तं हिरण्यइमश्रुत्वादिरूपश्रवणं परमेशवरे नोपपद्यत इति, अन्न 
घ्रमः--स्यात्परमेइवरस्यापीच्छावशान्मायामयं रूपं सा धकाजुग्रहाथम्‌। “माया ह्येषा मया सश 
यन्मां पझ्यसि नारद्‌ । सवभूतयुणेयुक्त मैवं मां ज्ञातुमहसि’ इति स्मरणात्‌ । अपि च यत्र तु 
निरस्तसवंविदोषं पारमेश्वरं रूपमुपदिञ्यते, भवति तत्र शास्त्रम्‌- अशब्दमस्पशसरूपसब्ययम्‌' 
इत्यादि । सत्रेकारणत्वात्तु विकारधमैरपि केश्चिद्विशिः परमेश्वर उपारयस्वेन निदिञ्यते- 
“सबकर्मा सवकामः सबन्धः सवरसः’ ( छा० ३,१४२ ) इत्यादिना । तथा हिरण्यइमश्रुत्वा- 
दिनिर्देशोऽपि भविष्यति । यदप्याधारश्रचणाञ्न परमेश्वर इति, अत्रोच्यते--स्वसहिम- 


अग्नि है यह अधिदेवत और वाक्‌ प्राणादि आत्मक कक, साम है अर्थात्‌ वाक्‌ ऋक्‌ और प्राण 
साम है इस तरह अध्यात्मका आरम्मकर श्रुति कहती है- “तस्य ऋक च०' ( उस आदित्यपुरुषके 
न्क ओर साम पव॑-अज्जोंकी संधियाँ हैं ) यह अधिदेवत है । इसीप्रकार 'यावसुप्य० ( जो आदित्य- 
पुरुषके पादपव हैं वे अक्षिपुरुषके पादपर्व हैं ) यह अध्यात्म मी है । यह सब सर्वात्मक परमेश्वरमें 
घट सकता है । 'तद्े इमे०' ( अतः जो ये लोग वीणामें ग।यन ( स्तुति ) करते हैं वे उस परमेश्वरका 
ही गायन करते हैं, इसोसे वे धन लाम करते हूँ) इसप्रकार थुति लौकिक गानोंमें मी उसका गान 
दिखळाती है । यह सब परमेश्वरके परिग्रहसे घट सकता है, क्योंकि 'यद्यद्विभूति०' (हे कौन्तेय ! 
लो णो भी ऐश्वयंशाली, श्रीयुक्त-कान्तियुक्त, शक्तियुक्त वस्तु है उस उसीको तू मेरे तेजके अंशसे 
उत्पन्न हुई जान ) ऐसा भगवद्गीतामें देखा जाता है। तथा लोक और भोगपर स्वतन्त्ररूपसे श्र्यमाण 
स्वामित्व भी परमेश्वरका ही ज्ञान कराता है। जो यह कहा गया है कि हिरण्यस्मशुत्वादि रूपका 
श्रवण परमेश्व रमें उपपन्न नहीं है। इस विषयमें हम कहते हैं--साधकोंपर अनुग्रह करनेके लिए ' 
इच्छावद्य परमेश्वर का मायामय रूप हो सकता है, क्योंकि “माया होषा०' ( हे नारद ! सब भूतोंके 
गुरणंसि युक्त जो मुझे देखता है यह मायाका काय होनेसे विचित्र मूर्तिरूप भाया मेरी उत्पन्न की हुई 
है, अतः इस प्रकार मुझे जाननेके लिए तूं योग्य नहों है ) ऐसी स्मृति है। और जहाँ सभी उपा- 
घियोसि रहित निविशेष परमेश्वरके स्वरूपका उपदेश किया जाता है, वहाँ 'अशब्दम०' ( वह शब्द- 
रहित, स्पशरहित, रूपरहित और अविनाशी है) इत्यादि शास्त्र है। सबका कारण होनेसे कुछ 
विकारोकि घर्मोसे युक्त परमेश्वरका भी उपास्यरूपसे “सबं कर्मा०' ( सम्पूर्ण रचनात्मक कमंवाला, 
सवकामना वाला, सर्वे गन्त्र युक्त और सबं रसयुक्त है ) इत्यादि श्रुतिसे निर्देश किया जाता है। इसे 
प्रकार हिरिण्पश्मथुत्वादिका निर्देश भी हो जायग्रा। आधारका श्रवण होनेसे आदित्यपुरुष तथा 
अक्षिपुरुष परमेश्वर नहीं है, ऐसा जो कहा गया है । उसपर कहते हैं--स्वमहिमामें प्रतिष्ठित परमेश्‍वर- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

७ पूवपक्षीने पहले “रूपवच्वश्ववणात्‌' इस हेतुसे आदित्यपुरुषका और बक्षिपुरुषका ग्रहण 
किया दै, अब उसका “स्यात्परमेश्वररयापि०' इत्यादि भाष्यसे खण्डन करते हैं। भक्तोंपर अनुग्रह 
करनेके छिए मायोपाधिसे परमेश्वर अनेक रूप धारण करते हैं, जसे कि 'इन्द्रो मायामिः पुरूरूप 
ईयते” (परमेश्वर ज्ञान, बळ और क्रि. रूप मायासे अनेक रूपोंको प्राप्त होता है ) यह श्रुति है ॥२०॥ 


अधि० ८ सू० २१-२२- ] मापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदितं ११९ 


प्रतिष्ठ व्याप्याधार विशेषोपदेश उपासनार्थो भविष्यति, सर्वंगतत्वादूत्रह्म णो व्योमवत्सर्वा- 
न्तरत्वोपपत्ते। पेशवयमर्यादाश्रवणमप्यध्यात्माधिदेवतविमागापेक्षसुपासनाथंमेव । 
तस्म्रात्परमे₹वर एवाक्ष्यादित्ययोरन्तरुपदिश्यते ॥ २० ॥ 

मेदव्यपदेशाच्चान्य; ॥ २१ ॥ 

पद्च्छेद्‌--भेदव्यपदेशात्‌, च, अन्य: । 

सत्राथ--( अन्य: ) अक्षि और आदित्यके अन्तर श्रूयमाण अन्तर्यामी पुरुष आदित्य आदि 
शरीराभिमानी जीवोंसे अन्य है, ( भेदव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि य आदित्ये तिष्ठन' इस श्रुतिमें जोव नियम्य 
और परमेश्वर नियामक इस प्रकार दोनोंके भेदका व्यपदेश है । 

&अस्ति चादित्यादिशरीरामिमानिभ्यो जीवेभ्योऽन्य ईदवरोऽन्तर्यामी; य आदित्ये 
तिष्ठन्नादित्यादन्तरो यमादित्यो न वेद यस्यादित्यः शारीरं य आदित्यमन्तरो यमयत्येष त आत्मान्त- 
र्याम्यखुतः' (बु० ३।७।९) इति श्रुत्यन्तरे भेदव्यपदेशात्‌, । तत्र हि 'आदित्यादन्तरो यमादित्यो 
न वेद? इति वेदितुरादित्याद्विश्षानात्मनोऽन्तर्यामी स्पष्टं निदिश्यते; स पवेहाप्यन्तरादित्ये 
पुरुषो भवितुमहतिः श्ुतिसामाग्यात्‌। तस्मात्परमेश्वर एवेहोपद्श्यत इति सिद्धम॥२१॥ 

( ८ आकाशाधिकरणम्‌ । सू० २२ ) 


आकाशस्तल्लिज्ञात्‌ ॥२२॥ 
पद्च्छेद्‌--आकाशः, तल्लिङ्गात्‌ । 
सूत्रार्थ--( आकाश: ) “आकाश इति होवाच’ यहाँ आकाश शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण है, 
(तल्लिङ्गात्‌) क्योंकि “सर्वाणि ह वा? इस प्रकार सभी भूतोके उत्पत्ति आदि परब्रह्मका ही लिङ्ग है। 
& इदमामनन्ति--'अस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वाः इमानि 


का मी आधार विशेष उपदेश उपासनाके लिए हो जायगा, क्योंकि आकाशके समान सवंव्यापक 

होनेसे ब्रह्म सर्वान्तर हो सकता है । ऐश्चयंमर्यादाका श्रवण भी अध्यात्म और अघिदेवत विभागकी 

। बोका खा हुआ केवल उपासनाके लिए है । इसलिए अक्षि और आदित्मके भीतर परमेश्वरका ही 

॥ २० ॥ 

और आदित्यादि शरीरोके अभिमानी जीवोंसे अन्य ईश्‍वर अन्तर्यामी है, क्योंकि “य आदित्ये०' 

(जो आदित्यमें रहता हुआ आदित्यके मीतर है, जिसे आदित्य नहीं जानता, जिसका आदित्य शरीर 

है, जो आदित्यके अन्तर रहकर आदित्यका नियमन करता है वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है) 

इस प्रकार अन्य श्रुतिमें भेदका व्यपदेश है। वहीं 'आदित्यके भीतर है जिसे आदित्य नहीं जानता 

इस प्रकार वेदिता ( प्रमाता ) आदित्य जीवात्मासे अन्य अन्तर्यामी दै ऐसा स्पष्ट निर्देश किया जाता 

है । यहाँ भी वही आदित्यके अन्तर पुरुष होना युक्त है, क्योंकि दोनों स्थळोमिं श्रतियाँ समान ( एक 
प्रकारकी ). हैं । इससे सिद्ध हुआ कि परमेश्वरका ही यहाँ उपदेश है॥२१॥ 

छान्दोग कहते हैं--[ द्यालवत्य-हे जैवरि ! ] 'अस्य छोकस्य०' (इस प्रथिवी छोकका आघार 

क्या है ? राजा प्रवाहण--आकाश, क्‍योंकि ये सारे भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ओर आकाश- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'य एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषों दश्यते’ (छा० १।६।६ ) और य आदिस्ये तिष्ठन? 
(हृ ३ ७।९ ) 'यश्नक्षुपि तिष्डन! ( बृह० ३।०।१८ ) ( जो नेत्रे रहता हुआ ) इस प्रकार दोनों 
श्रतियाँ एक प्रकारकी हैं ओर दोतोंका अथे एक ही है कि आदित्य ओर अक्षिस्थ उपास्य पुरुष 
परभेएवर ही है । पूबंपक्षमें जीव उपास्य है ओर सिद्धान्तमें परमेश्वर उपास्य है॥ २१॥ 


१२० ब्रह्मसूत्न-शाइरभाप्य [ अ० १ पाद १ 


भूतान्याकाशादेव ससुन्पद्यन्त आकासं प्रस्यस्तं यन्त्याकाशो होवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌! 
(छान्दो० १।९।३) इति। तत्र संशयः-किमाकाशशब्देन पर ब्रह्मामिधीयत उत भूताकारा- 
-मिंति। कुतः संशयः ? उभयत्र प्रयोगदरांनात्‌ । भूतविद्ोषेतावत्सुप्रलिद्धो लोकवेद्योरा काश- 
शब्द; ब्रह्मण्यपि क्चित्पयुज्यमाजो दृश्यते । यत्र वाबयरेपवशादसाधारणगुणशभ्रवणाद्दा 
निर्धारितं ्रह्म भवति, यथा--'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? ( तै० २।७ ) इति, 'आकाशो 
दै नाम नामरूपयोर्निवहिता ते यदन्तरा तदूवह्म' (छा० ८।१४।१ ) इति चैचसादौ । अतः संशय; 
कि पुनरत्र युक्तम्‌ ? * भूताकाशमिति। ङुतः ? तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण शीत्रं चुद्धिमा- 
रोहति । न चायमाकाइाइाब्द उभयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम्‌ , अनेकाथत्वप्रसङ्गात्‌ | 
तस्माद्‌ बह्मणि गौण एवाकाशशब्दो भवितुमहति। विशुत्वादि भिहि बहुसिधेर्मैःसच्शामाका- 
शेन ब्रह्म भवति । नच मुख्यसंभवे गौणोऽर्थो ग्रहणसहति। संभवति चेह सुख्यस्येवाका- 
शस्य ग्रहणम्‌ । ननु भूताकाइापरिग्रदे चाकयदोषो नोपपद्यते-'सर्वाणि ह चा इसानि भूतान्या- 
काशादेव समुत्पचन्ते' इत्यादिः। नैष दोषः; भूताकारास्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्बोपपत्तेः। 
विज्ञायते हि-- तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाझः संभूतः आकाशाद्वायुः । वायोरभिः' (ते० २।१) 
इत्यादि। जया य स्त्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरापेक्षयोपपद्येते शूताका शस्यापि। तरमादाकाश- 
को ही लय होते हुए प्राप्त होते हैं; आकाश ही इन सभीसे महान्‌ ओर आकाश ही आश्रय है ) यहाँ 
संशय होता है कि क्या आकार शब्दसे परब्रह्मा अभिधान किया जाता है अयवा भूताकाशका ? 
संशय क्यों होता है ? इससे कि दोनोंमें आकाश शब्दका प्रयोग दिखाई देता है। लोक और वेदमें 
आकाश शब्द भूताकाशे तो सुप्रसिद्ध है । कहां ब्रह्ममें भी प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । जहाँ वाक्य- 
शेषके बलसे अथवा असाधारण गुणके श्रवणसे ब्रह्मा निर्धारित होता है, जैसे कि “यदेष आकाश -' 
( यदि.यह आनन्दरूप आकाश न हो) और 'आकाशो वै०' ( आकाश ही इस प्रसिद्ध नाम और 
रूपको प्रकट करने वाला है, वे जिसके आन्तर हैं वह ब्रह्म है ) इत्यादि श्रतियोंमें है । अतः संशय 
होता है, तो यहाँ युक्त क्या है ? पूवपक्षी-यहाँ आकाशशन्दसे भूताकाशका ग्रहण है, क्यों, भूताकाश 
ही अतिप्रसिद्ध प्रयोग होनेसे बुद्धिमें शीघ्र आरुढ होता है। और यह आकाश शब्द दोनोमें साधारण 
है ऐसा नहीं जाना जा सकता, क्योंकि ऐता माननेसे एक शब्दके अनेक अथं होनेका प्रसङ्ग हो 
जायगा । इससे ब्रह्मामें आकाश शब्द गोण होता युक्त है, कारण कि विभुत्वादि अनेक धमेसि युक्त 
होनेके कारण ब्रह्म आकाशके सदश है। मुख्य अर्थका संभव हो तो गौण अर्थका ग्रहण युक्त नहीं 
है, अतः यहाँ मुख्य भूताकाशका ही ग्रहण संभव है। भूताकाशका ग्रहण करें तो “सर्वाणि ह वा०' 
( निश्‍चय ये सारे भूत आकारासे ही उत्पन्न होते हैं) इत्यादि वाक्यरोष उपपन्न नहीं होगा ? यह 
दोष नहीं दै, क्योंकि भूताकाश मी वायु आदि क्रमसे कारण हो सकता है, ओर “तस्माद्वा०' ( शास्त्र- 
प्रसिद्ध परोक्ष मात्मा यही माया विशिष्ट आत्मा है उससे आकाश, आकाशसे वायु, बारे अग्नि 
उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियोसे आकाशकी कारणता ज्ञात होती है। अन्य वायु आदि भूतोंकी _। 
सत्यानन्दी-दीपिका 1; 
& गत अधिकरणमें “य आत्माऽपहतपाप्मा? इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर पापरहितत्वादि | 
अव्यभिचारी ब्रह्मके छिंग्ोसे रूपवत्त्वादि दुबंछ लिङ्गोंकी व्यवस्था उपाधि द्वारा की गई है । परन्तु यहाँ 
“अस्य छोक़रय का गतिः? यह छान्दोग्य श्रुति लिंगसे बळवती है, अतः यहाँ श्रुतिस्थ आकाश शब्दकी 
अन्य व्यवस्था नहीं की जा सकती अर्थात्‌ यह आकाश शब्द ब्रह्मपरक न होकर भूताकाश परक है । | 
इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे पूबपक्ष उपस्थित होनेपर उसके उत्तरमें 'आकाशस्तहिलङ्गात' इस 
सूत्रका आरम्म दै । “अस्य छोकस्य' यह छान्दोग्य श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है । 
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शाब्देन भूताकारास्य ग्रहणमित्येवं$प्रा्ते घुमः--“आकाशस्तलिङ्गात' अकाइााब्देन ब्रह्मणो 
ग्रहणं युक्तम्‌। कुतः १ तलिङ्ञात्‌। परस्य हि ब्रह्मण इदं लिङ्गम- सर्वाणि ह वा इमानि 
भूतान्याकाशादेवस सुत्पयन्ते' इति। परस्माद्धि ब्रह्मणो भूतानासुत्पत्तिरिति वेदान्तेपु मर्यादा। 
नड भूताकारास्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वं दर्शितम्‌। सत्यम्‌, दर्शितम्‌ | तथापि मूलः 
कारणस्य ब्रह्मणोऽपरिग्रहादाकाशादेवेत्यवधारणं, सर्वाणीति च भूतविरोषणं नानुकूलं 
स्यात्‌। हैः तथा ‘अकाशं प्रत्यस्तं यन्ति’ इति ब्रह्मलिङ्गं आकाशो होवेभ्यो ज्यायानाकाश्नः परायणम्‌? 
इति चज्यायस्त्वपरायणत्वे। ज्यायस्त्वं हानापेक्षिकं परमात्मन्येचैकस्सिनञाम्नातम्‌-ज्या 
यान्प्रथिव्या ज्यायानन्तरिक्षाउज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेम्यः'(छा० ३।१४।३)इति। तथा पराय- 
णत्वप्रपि परमकारणत्वास्पमात्मन्येवोपन्नतरम्‌। श्रुतिश्च- विज्ञानमानन्दं ब्रह्म रातेदातुःपरायणम्‌ 


जल नारामा 
अपेक्षा भूताकाशमे श्रेष्ठत्व और आश्रयत्व भी उपपन्न है, इसलिए आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 
युक्त है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ--'आकाशस्तल्लिङ्गात्‌ आकाश शब्दसे ब्रह्मका 
ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसका लिङ्ग है । परब्रह्मके ग्रहण करनेमें “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' 
यह लिज् प्रमाण है । वेदान्त वाक्योमे यह मर्यादा है कि परब्रह्मसे ही भूतोंको उत्पत्ति होती है । 
परन्तु भूताकाश भी वायु आदि क़मसे कारण दिखलाया गया है ? ठीक, दिखलाया गया है, तो भी 
मूळ कारण ब्रह्मके अपरिग्रहसे “आकाशादेव' ( आकाश से ही) 'एव' अवधारण और स'सर्वाणि' 
( सब ) यह भूतोंका विशेषण अनुकूल ( संगत ) न होगा । उसी प्रकार 'आकाशं०' ( आकाशमें 
लीन होते हैं ) यह ब्रह्मका लिङ्ग है । 'आकाशो० ( आकाश इनसे महान्‌ है और आकाश परमाश्रय 


है ) इस प्रकार ज्यायस्त्व और परमाश्चयत्व मी ब्रह्मके लिङ्ग हैं। 'ज्यायान्परथिव्या०' (यह मेरा आत्मा 
पृथिवीसे वड़ा अन्तरिक्षसे बड़ा द्युलोकसे बड़ा इन सब लोकोसे बड़ा है ) यह श्रुति केवल एक पर- 


मात्मामें ही अपेक्षा रहित ज्यायस्त्व कहती है । तथा परमाश्रयत्व मी परम कारण होनेसे परमात्मामें 
ही युक्त है । 'विज्ञानमानन्दं०' ( ब्रह्म विज्ञान और आनन्दस्वख्प है, वह घनं देने वाले ( कमं करने 


सत्यानन्दी दीपिका 
# पूर्वेपक्षी--अस्य लोकस्य' इस छान्दोग्य श्रुतिमें पठित आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 
करना चाहिए ब्रह्मका नहों, यदि 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? इत्यादि श्रुतिके आधारपर 
आकाश शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करें तो एक आकाश शब्दके भूताकाश और ब्रह्म दो अथं मानने 


पड़ेंगे, ऐसा माननेसे सवंत्र एक शब्दके अनेक अर्थ माननेका प्रसंग उपस्थित दा जो सवथा अयुक्त 
है। यदि ऐसा है तो 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात? इत्यादि श्र ग्रह्मके लिए आकाश 


शब्द प्रयोग क्यों किया गया है? इसलिए कि “आाकाशचत्सवंगतश्च निष्यः’ ( ब्रह्म आकाशके समान 
सवंगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशके समान विभूत्वादि अनेक घमं ब्रह्ममें श्रुति प्रतिपादित 
हैं, इस समानताके कारण ब्रह्ममें आकाश शब्दका गौण प्रयोग किया गया है । 

& यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर आकाश शब्दसे ब्रह्मका 
ही ग्रहण करना ठीक है, भूताकाशका नहीं, क्योंकि 'सर्वाणि ह वा इमानि०' इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्म 
ही सब भूतोंका कारण कहा गया है । यदि भूताकाशको कारण मातें तो तेज आदिकी उत्पत्तिमें वायु 
आदिको भी कारण मानना पड़ेगा । यदि आकाश शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण न करें तो आकाशादेव' 
इस श्रुतिमें अवधारणाथंक “एव का बाध होगा । “सर्वाणि ह वा इमानि० इस श्रुतिमें 'सवं' पद 
आकाश ( ब्रह्म ) से मिन्न सब भूतोंकी उत्पत्ति ब्रह्मसे ही कहता दै । यदि 'सर्व' पदसे आकाशको 
छोड़कर -वायु आदि शेष भूतोंका ग्रहण करें तो सरवपदमें अ्थका संकोच करना पड़ेगा जो सवंथा 
अयुक्त है, अतः सब” पदसे आकाशका भी ग्रहण है । 
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(बृ० ३।९।२८) इति। &अपि चान्तवत्त्वदोषेण शालावत्यस्य पक्ष निन्दित्वा, अनन्तं किचि- 
दक्तुकामेन जैवलिना आकाश; परिंग्रहीतः, तं चाकाशमुद्गीथे संपाद्योपसंहरति- 'स एष 
परोवरीयानुद्ठीथः स एषो$नन्तः' (छा० १।९।२) इति । तञ्चानन्त्यं व्रह्मलिङ्गम्‌ । यत्पुनरुक्तं 
भूताकाशं प्रसिद्धिवळेन प्रथमतरं प्रतीयत इति, अन्न बूमः--प्रथमतरं प्रतीतमपि सत्‌ 
वाक्यरोषगतान्त्रह्मगुणान्डष्टरा न परिगुद्यते । दशितश्च प्रहण्यप्याकाशशब्द्‌ः-'आशशो बै नाम 
नामरूपयोर्निवहिता' इत्यादौ । तथाकाशपर्यायवाचिनामपि त्रह्मणि प्रयोगो डञ्यते-ऋचो 


अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वे निपेढुः' ( ऋ० सं० १।१६४।३९ ) 'सेषा भागंवी वारुणी 


वाले यजमानकी परमगति है अर्थात्‌ कमं फलका दाता है ) ऐसी श्रुति भी है । ओर उसी प्रकार 
अन्तवात्त्वदोषसे शालावत्यके पक्षकी निन्दाकर किसी अविनाशी वस्तुको कहनेकी इच्छा करनेवाले राजा 
जेवलिने आकाशका ग्रहण किया है। उस आकाशका उद्गीथमें संपादनकर “स एष०' ( वह यह 
उद्गीथ परसे पर परम उत्कृष्ट है ओर यह अनन्त है ) ऐसा उपसंहार किया है । वह आनन्त्य ब्रह्मका 
लिङ्ग है। और जो पुनः यह कहा गया है कि प्रसिद्धिके वळसे आकाश शब्दसे प्रथम भूताकाश 
प्रतीत होता है। इस विषयमें हम कहते हैं--आकाश पदसे प्रथम भूताकाश प्रतीत होता हुआ भी 
वाक्यशेषगत ब्रह्म गुणोंकी देखकर उसका ग्रहण नहीं किया जाता । और “आकाशो०? ( आकाश ही 
नाम और रूपको प्रकट करनेवाला है ) इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्ममें भी आकाश शब्दका प्रयोग 
दिखलाया गया है। तथा आकाशके पर्यायवाची शब्दोंका भी ब्रह्ममें प्रयोग “ऋहचोऽक्षरे०' ( उत्कृष्ट, 
कूटस्थ इस आकाश ( ब्रह्म ) में सब वेद प्रमाण हैं और उसीमें देव अधिष्ठित हैं ) 'सेषा भागवी ०! 
सत्यानन्दी-दीपिका 

$ छान्दोग्योपनिषद्‌ अध्याय १, खण्ड ८--दालभ्य, शालावत्य ब्राह्मण और राजा जेवलि ये 
तीनों उद्गीथविद्यामें कुशल थे, परस्पर विचार आरम्म किया कि उद्गोथकी प्रतिष्ठा क्या है ? दालभ्य- 
ओंकाररूप उद्गीथका कारण स्वर ( ध्वनि ) है, उसका कारण ? प्राण ( बल ) है, उसका कारण? 
अन्न है, अन्नका कारण ? जल-वर्षा है, उसका कारण ? स्व ( अन्तरिक्ष ) है, उसका कारण ? कोई 
नहीं, स्वर्गस्थ देवगण प्रसन्न होकर यथासमय वृष्टि करते हैं, उससे अन्न, अन्नसे प्राण ( बल ), 
प्राणसे घ्वनि ( बोळनेकी शक्ति ) और घ्वनिसे ओंकार रूप उद्गीथ । इस प्रकार परम्परासे ओंकार- 
रूप उद्गीथकी प्रतिष्ठा स्वगं है । यह सुनकर शालावत्यने कहा- हे दालभ्य ! स्वगंकी प्रतिष्ठा यह 
रथान्तर साम ( पृथ्वी ) है, क्योंकि यहाँ यज्ञादि कमं होते हैं, जिससे स्वगस्य देवगण जीवित रहते हैं 
अथवा सन्तुष्ट होते है । इसलिए उद्गीथकी प्रतिष्ठा रथान्तर साम है अर्थात्‌ पृथ्वी लोक है, उसका 
कारण कोई नहीं । राजा जंवलि-“अम्तवद्वेकिळ ते शालावत्य साम' (छा० १।८।८) (हे शालावत्य ! 
निश्चय, यह तेरा साम अन्तवाला है अर्थात्‌ यह पृथ्वी लोक परिच्छिन्न और नाशवानु है) तुमने यह 
मिथ्या कहा कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा पृथ्वी लोक है, इस अपराधके कारण यदि कोई ऐसा कह देता कि 
तेरा मस्तक गिर जाय तो तेरा मस्तक गिर जाता । तव भयभीत 'होकर शालावत्य बोला- हे जेवलि ! 
'अस्य लोकस्य का गतिः' ( इस पृथ्वी लोककी प्रतिष्ठा क्या है? ) जेवळि--'आकाश इति सोवाच' 
(यह आकाश है ऐसा कहा ) इस प्रकार जेवलिने विनाशित्व और परिच्छिन्तत्व दोष देकर शालावत्यके 
पक्षकी निन्दाकी और उद्गीथकी प्रतिष्ठा आकाश कहा, अतः यहाँ अनन्त आकाश-ब्रह्मका ग्रहण है । 
उद्गीथ आकाश ही है' इस प्रकार उद्गीयमै आकाशका संपादन करनेसे आकाशके अनन्त आदि 
गुणोसे युक्त उद्गोधर्मे आकाशदृष्टिकर उपासना करनी चाहिए । यद्यपि आकाश शब्दसे सहसा 
भूताकाश ही प्रतीत होता है, तो मी 'आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवहिता इस वाक्यरीषके बलसे 
आकाश दाब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना युक्त दै । 
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विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्टिता' ( तै० ३।६ ) & “ॐ क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म! ( छा० ४।१०।५ ) “खं पुराणम्‌? 
(बृ० ५१) इति चेवमादौ। वाक्योपक्रमे5पि वतेमानस्याकाराराव्दस्य वाक्यशेपबशायुक्ता 
त्रह्मविषयत्वावधारणा । 'अभिरधीते$नुवाकम' इति हि वाक्योपक्रमगतो 5प्यञ्चिशव्दो माणव- 
ऋविषयो द्यते । तस्मा दाकाशादाव्दं त्रह्ेति सिद्धम्‌ ॥२२॥ 
( ९ प्राणाधिकरणम्‌ । सू० २३ ) 
अत एव प्राणः ।।२३।। 

पद्च्छेद्‌--अतः, एव, प्राणः । 

सूचाथ--( अतएव ) पूर्व सूत्रोक्त उत्पत्ति आदि लिद्धोसे ( प्राणः ) प्राण इति होवाच’ 
इस श्रृतिस्य प्राण परमातमा ही है । 

छ उद्गीथे प्रस्तोतर्या देवता ग्रस्तावमन्वायत्ता' (छा० १।१०।९ ) इत्युपक्रम्य श्रयते 
'कतसा सा देवतेति प्राण इति होचाच सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेवामिसंविशन्ति प्राणम- 
भ्युजिहते सैपा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' ( छां० १।११।४,५ ) इति तत्र संशयनिणयौ पूर्वचदेव 
द्रष्टव्यो । “प्राणबन्धनं हि सोस्य मनः? ( छां० ६।८।२ ) प्राणस्य प्राणस्‌? ( ब्‌» ४।४।२८ ) इति 


( यह भागंवी वारुणी विद्या परब्रह्ममें प्रतिष्ठित है ) *ॐ कं ब्रह्म ( ३२ क-सुख ब्रह्म है, ख-आकाश- 
व्यापक-ब्रह्म॑ है ) और “खं घुराणम्‌०' ( ख पुराण है ) इत्यादि श्रुतियोमें देखा जाता है । वाक्यके ` 
आरम्ममें मी वतमान आकाश शब्दका वाक्यशेपके बलसे ब्रह्मविपयक निश्‍चय करना युक्त है। 
[ इसमें उदाहरण देते हैं ] 'अझ्निरधीते’ ( अग्नि अनुवाक-वेदमाग का अध्ययन करता है) 
इस वावयके आरम्ममें प्राप्त अग्नि शब्द भी माणवक विषयक देखा जाता है । इससे यह सिद्ध हुआ 
कि आकाश शब्द ब्रह्मविपयक है ॥ २२॥ 

सामवेदीय उद्गीथ प्रकरणमें 'अस्तोतर्या देवता०' ( हे प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्तावर्मे अनुगत 
है ) ऐसा आरम्मकर 'कतमा सा०' ( वह प्रस्ताव अधिष्ठातृ देवता कौन है ? चाक़ा५ण--प्राण है, 
ऐसा कहा, क्योंकि ये समी भूत प्राणमें हो प्रवेश कर जाते हैं अर्थात्‌ लीन हो जाते हैं, प्राणसे ही 
उत्पन्न होते हैं, वह यह प्राण देवता ही प्रस्तावमें अनुगत है ) ऐसा श्रुति कहती है । उसमें संशय 
और निर्णय पहलेके समान ही समझने चाहिएँ । “प्राणबन्धनं” (हे प्रिय! मन उपाधिसे उप- 
लक्षित जीव प्राण बन्धन वाला है अर्थात्‌ प्राणोपलक्षित ब्रह्मके साथ सुपुप्तिमें एक होता है) और 
'प्राणस्य०' ( जो उसे प्राणका प्राण जानते हैं ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें प्राणशब्द ब्रह्मविषपक देखा 


सत्यानन्दी-दीपिका , 

88 छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें 'क॑ ब्रह्म, खं रह्म’ “खे ब्रह्म, खं पु राणम्‌' “परमे व्योमन्‌' इसप्रकार 
आकाशके पर्यायवाची 'ख व्योम' आदि शब्दोंका प्रयोग ब्रह्ममें देखा जाता है । और आनन्दके 
पर्यायवाची कं शब्दका प्रयोग ब्रह्ममें किया गया है, किन्तु लोक प्रसिद्ध भूताकाशमें नहीं, क्योंकि वह 
जड़ है। और उत्पद्यमान होनेसे 'खं पुराणम्‌' वह अनादि मी नहीं है, इसलिए 'आकाश इति 
होवाच' इस श्रुतिमें आकाश शब्द ब्रह्मपरक ही है । पू्वपक्षमें भूताकाश दष्टिसे उद्गीथकी उपासना 
है, सिद्धान्तमें ब्रह्मदष्टिसे ॥ २२॥ 

& भगवानु सूत्रकार आकाश वाक्यमें उक्त न्यायका “प्राण इति होवाच' इस वावयमें अति- 
देश करते हैं अर्थात्‌ 'आकाश इति होचाच' जैसे यहां आकाश शब्द ब्रह्मपरक है, वसे ही “प्राण 
इति होबाच' इस वाक्यगत प्राणशब्द भी ब्रह्मपरक है । इसप्रकार अतिदेश संगतिसे 'अत एव प्राणः 
इस सूत्रका उल्लेख करते हैं। एक समय दुभिक्षसे पीडित उषस्ति नाम चक्रका पुत्र चाक्रायण धच- 
कामनासे राजाके यज्ञमें गया, वहां ऋत्विजोंमें से पहले प्रस्तोतासे प्रस्न किया--( हे प्रस्तोता! जो 


१२७ ब्रह्मलूत्र-दाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० 


चैचमादौ ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो दश्यते; चायुविकारे तु प्रसिद्धतरो खोकवेद्‌ योः, अत इह 
प्राणशब्देन कतरस्योपादानं युक्तिमिति भवति संशयः । कि पुनरज युक्तम्‌ * वायुविकारस्य 
पञ्चवृत्तेः प्राणस्योपादानं युक्तम्‌। तत्र हि प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्यवोचाम | नजुपूचवदिहापि 
तङ्लिङ्गादूघ्रह्मण एव ग्रहणं युक्तम्‌ ।इहापि वाक्यशेपेभूतानां संवेशनोद्गमन पारमेश्वरं कमे 
प्रतीयते । न, सुख्येऽपि प्राणे भूतसंचेशनोदूगमनस्य दशनात/एवं -ह्यास्नायते-'यदा च पुरुपः 
स्वपिति प्राणं तर्हि वागप्येति प्राणं चक्षुः प्राणं शरोत्रं प्राण सनः’ “स यदा प्रबुध्यते ग्राणादेचाधि 
ुनर्जायन्ते' ( श० ब्रा० १०।३।३।६ ) इति । प्रत्यक्षे चैतत्‌ , स्वापकाले प्राणन्रत्तावपरिलुप्य- 
मानायामिन्द्रियश्ृत्तयः परिलुप्यन्ते, प्रवोधकाले च पुनः प्रादुर्भेचन्तीति। ९इन्त्रियखारत्वाञ्च 
भूतानामविरुद्धो सुख्ये प्राणेऽपि भूतसंवेशनोद्‌गमनवादी वाक्यदोषः । अपि चादित्योऽन्न 


जाता है । देहमे चलने वाले वायुके विकार प्राणमें तो लोक और वेदमें प्राण शब्द अतिप्रसिद्ध है। 


इसलिए यहाँ प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है, ऐसा संशय होता है। तो यहाँ किसका ग्रहण 
युक्त है? वायुके विकार पाँच वृत्तिवाळे प्राणका ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसमें ही प्राणशब्द 
विशेषरूपसे प्रसिद्ध है, ऐसा हम कह चुके हैं। यदि कहो कि पूवं अविकरणके समान इस अधि- 
करणमें भी ब्रह्मके छिङ्गोंसे ब्रह्मका ही ग्रहण युक्त है । क्योंकि यहाँ भी वाक्य शेष [ सर्वाणि ह वा 
इमानि ] में भूतोंका लय और उद्गम परमेश्वरका कमं प्रतीत होता है । तो यह ठीक नहीं है, कारण 
कि मुख्यप्राणमें मी भूतोंके लघ और उद्गम देखे जाते है । श्रुति ऐसा कहती है कि “यदा चे०? 
( निश्‍चय जब पुरुष सोता है तब वाणी प्राणमें ही लीन .होती है, चक्षु प्राणमें, श्रोत्र प्राणमें और 
मन प्राणमें लीन होता ) । और यह प्रत्यक्ष है कि सुपुप्ति कालमें घ्राणव्यापारके अलुप्त होनेपर 
भी इन्द्रियोंके व्यापार लुप्त हो जाते हैं और जाग्रत्‌ कामें प्रकट होते हँ । और इन्द्रियाँ भूतोंकी 
साररूप हैं, इसलिए भूतोंके लय और उद्गमका प्रतिपादक वाक्यरोष मुख्य प्राणमें भी विरुद्ध नहीं 
है । किञ्च प्रस्तावदेवता प्राणके कथन'नन्तर उद्गीथ और प्रतिहारके देवता आदित्य और अन्नका 
निर्देश है । जँसे ये दोनों ( आदित्य और अन्न ) ब्रह्म नहीं है, वसे ही उनके साहर्यसे प्राण भी ब्रह्म 
ड सत्यानन्दो-दीपिका 

देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है, यदि तु उसे विना जाने प्ररतवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर 
जायगा ) इसीप्रकार उद्गाता और प्रतिहर्तासे भी कहा । यहाँ विशेष ज्ञातव्य यह है कि “पञ्च मक्तिकं 
साम सप्त मक्तिकं सामेति’ “पाँच मक्ति साम और सात भक्ति साम इसप्रकार सामके दो भेद हैं ।' 
यहाँ मक्तिराब्द अवयव वाचक है अर्थात्‌ सामवेदके भागको भक्ति कहते है । हिंकार, ओंकार, 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव और निधन । इनमेंसे प्रस्तावका गायन करनेवाला प्रस्तोता, उद्गीथ- 
का गायन करनेवाला उद्गाता ओर प्रतिहारका गायन करनेवाला प्रतिहर्ता कहलाता है । उपद्रव और 
निबन दोनोंको तीनों मिलकर गायन करते हैं । और ओंकारको यहाँ पृथक्‌ नहीं कहा गया है । तव 
प्रस्तोताने चक्रायणसे कहा कि 'प्रस्तावमें अनुगत वह देवता कोन है ? उषस्ति-'प्राण इति होवाच' (वह 
प्राण है, ऐसा कहा ) । इसमें प्राणको ही सभी मूतोंकी उत्पत्ति और लयका कारण कहा गया है । इस 
कारण प्राणशब्दसे ब्रह्मका ग्रहण हो सकता है वायुके विकार प्राणमें भी लोक और वेदमें प्राण 
शब्द प्रसिद्ध है, तो इससे सन्देह होता है कि यहां प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है ? 

& समाधान--'इद्रियसारत्वाच्च’ “त्यस्य ह्येप रस: वृह० ( २।३।५ ) ( इन्द्रियां त्यत्‌-आका- 
शादिका सार हैं ) इससे यह स्पष्ट होता है कि इन्द्रियाँ अपच्चीकृत भूतोंकी साररूप हैं ) उनके ल्यादिके 
कथनसे भूतोंके भी लयादि प्राणमें सिद्ध होते हैं, इसप्रकार “सर्वाणि ह वा' यह वाक्यदोष भी संगत 
है । उसी प्रसंगमें उद्गाताने चाक्रायणसे पूछा 'कतमा सा देवता” ( छा १॥३१॥६ ) ( उद्गीथमें 
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अऔश्ि० ९ स्० २३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १२५ 


चोद्गीथप्रतिद्दारयोद्‌चते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्यानन्तरं निर्दिश्येते। न व तयोत्रेह्मःचमस्ति, 
तत्लासान्याच्य प्राणस्यापि न त्रह्मत्वमित्येचं प्रासे सञ्चकार आह--अत एव प्राण: इति । 
'तल्िङ्गाव' इति पूर्वसत्रे निदिष्टम्‌ । अत पव तलिज्ञास्प्राणशब्दमपि परं ब्रह्म भवितुमर्हति । 
प्राणस्यापि हि ्रह्मलिङ्गंवन्धः थूयते--'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमंबाभिसंत्रिशन्ति 
प्राणमभ्युजिहते (छा० १।११।५) इति । प्राणनिमित्तै सर्चपां भूताना मुत्पत्तिप्रलयावुच्यमानो 
प्राणस्य त्रह्मता गमयतः। ननूक्तं सुख्यप्राणपरिग्रहेऽपि संवेशनोद्ग मन दर नमविरुद्धं; स्वाप 
प्रयोधयोदशनादिति । अत्रोच्यते,--स्वापप्रबोधयोरिन्द्रियाणमेच केचलानां ग्राणाश्रयं 
संवेशनोद्गमनं दश्यते, न सर्वेपां भूतानाम्‌ । इह तु सेन्द्रियाणां सशरीराणां च जीवा- 
चिष्टानां भूतानां; “सर्वाणि ह बा इमानि भूतानि’ ( छा० १।११।५ ) इति श्रुतेः ! यदापि भूतः 
शुति्मेहाभूतविपया परिग्रह्यते, तदापि त्रहमलिङ्गत्वमचिरुद्मम्‌। & नचु सहापि बिपयरिन्द्र- 
याणां स्चापप्रचोधयोः प्राणेऽप्ययं प्राणाञ्च प्रभवं शटणुमः-यदा सुप्त: स्वप्नं न कंचन पड्यत्य- 
नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर मगवानु सूत्रकार कहते हैं---/अत पुच प्राण; रात उता प्रात उपर मावान्‌ पत्रकार कहते हु अत एव प्राण: तछिज्ञतः ऐसा ऐसा 
पूव सूत्रमें निर्देश किया गया है, इससे उसके लिङ्गोसे प्राणशब्द वाच्य परब्रह्म होना चाहिए, क्योंकि 
“सर्वाणि ह वा इमानि’ यह श्रुति प्राणका भी ब्रह्मरिङ्गके साथ सम्वन्ध कहती है । इसमें प्राण 
निमित्तक सभी भूतोंके कहे हुए उत्पत्ति और प्रलय प्राणमें ब्रह्मत्वका बोध कराते हँ । परन्तु जो यह 
कहा गया है कि मुख्य प्राणका परिग्रह होनेपर भी लय और उत्पत्तिका दर्शन विरुद्ध नंहों है, क्योंकि 
सुषुप्ति और जाग्नतुमें ऐसा देखनेमें आता है । इसपर कहते हैं-सुपुप्ति और प्रवोध काळमें केवल 
इन्द्रियोके ही प्राणाश्रय लय और उद्गम देखे जाते हैं सव भूतोंके नहीं, परन्तु यहाँ तो इन्द्रिय 
सहित, शरीर सहित और जीवसे सम्बद्ध भूतोके प्राणाअय लय और उद्गम हैं, क्योंकि सर्वाणि ह वा 
इमानि’ ऐसी श्रुति है । यदि यह भूतश्रुति महाभूत विषयक गृहीत हो तो मी ब्रह्मिङ्गत्वमें कोई विरोध 
नहीं है । परन्तु इसप्रकार हम सुनते हैं कि सुपुप्ति और जाग्रत्‌ कालमें विषयों सहित इन्द्रियोंका प्राणमं 
लय और प्राणसे उद्धव होता है, क्योंकि “यदा सुः०' ( जव सोता हुआ पुरुप कुछ स्वप्न नहों 
सत्यानन्दी-दीपिका , 

कौन देवता अनुगत है ? ) चाक्रायण--'आदित्य इति होवाच' ( छा० १।११।७ ) ( आदित्य है, 
ऐसा कहा ) प्रतिहर्ता--'कतमा सा देवता' ( प्रतिहारमें कोन देवता अनुगत है ? ) 'अन्नमिति होवाचः 
( छा० १।११।९ ) (वह देवता अन्न है, ऐवा कहा) इसप्रकार प्रस्ताव देवताके कथनानन्तर उद्गोयके 
देवता आदित्य और प्रतिहारके देवता अन्नका कथन किया गया है। इस प्रश्नोत्तरमें जैसे आदित्य 


और अन्न ब्रह्म नहीं हैं, वैसे ही यहाँ आदित्य और अन्नके सन्निहित पठित होनेसे प्राण मी ब्रह्म नहों 
है । इसलिए “प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्दसे वायुके विकार पाँच वृत्तिवाळे प्राणका ग्रहण 
करना युक्त है । 

# सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव ससुत्पद्यन्ते ( छा» १।९।१ ) (ये सब भूत 
आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इस भुतिमें जंसे भूतोंका विशेषण सवव? पद आकाशे ब्रह्मत्वका बोधक 
छिङ्ग है, बैसे ही “सर्वाणि ह वा इमानि सूतानि' ( छा» १११९ ) इस श्रुतिमें मी भूतोका विशेषण 
“सर्व पद प्राणमेंब्रह्मत्वका बोधक रिङ्ग है । इससे “प्राण इति होवाच यहाँ प्राण शब्द ब्रह्मपरक है । 

किञ्च सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि’ यह श्रुति सब भूतोंके साथ वायुको मो उत्पत्ति कहती है, ओर 
“ “आकाशाद्वायुः ( आकादासे वायुं उत्पन्न होता है) इस अन्य श्रुतिमें मी वायुकी उत्पत्ति कही गई 
है । इससे जव प्राणका कारण भूत वायु भी सव भूतोंके लय और उद्गमका कारण नहीं तो वायुका 
विकार प्राण सब भूतोंके लय और उद्गमका कारण हो यह कथन केवल साहस मात्र है । 
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थास्मिन्प्रण एवेकधा भवति तदेनं वाक्सवेर्नामभिः सहाप्येति’ ( को० ३।३ ) इति। तत्रापि 
तल्लिङ्ञात्पराणरात्द्रं व्रह्लैव । यत्पुनरक्तम्‌--अन्नादित्यसंनिधानात्प्राणस्याब्रह्मत्वमिति, तद्‌- 
युक्तम्‌; वाक्यरोषवळेन घाणरात्द स्य ब्रह्मविषयतायां प्रतीयमानायां संनिधानस्याकिंचित्क- 
रत्वात्‌ । यत्पुनः प्राणशब्दस्य पश्चवृत्तो प्रसिद्धतरत्यं, तदाकारादाव्दस्येच प्रतिविधेयम । 
तस्मात्सिद्धं प्रस्ताचद्‌चतायाः प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ । अत्र केचिदुदाहरन्ति--प्राणस्थ ग्राणम्‌? 
( दृ० ४।४।१८ ) 'प्राणव धनं हि सोम्य मनः? ( छा० ६।८।२ ) इति च;--तदयुक्तो; दाब्द 
भेदात्प्रकरणाद्य संदायाचुपपत्ते: । यथा पितुः पितेति प्रयोगऽन्यः पिता षष्टी निर्दिष्टोऽन्यः 
प्रथमानिदिष्टः पितुः पितेति गग्यते, तद्वत्‌ प्राणस्य प्राणन? इति शब्दभेंदात्प्रसिद्धात्पाणा- 
दन्यः प्राणस्य प्राण इति निश्चीयते । नहि स एच तस्येति भेदनिद दाहा भचति । 2 यस्य 
च प्रकरणे यो निदिच्यतें नामान्तरेणापि स एव तत्र प्रकरणी निर्दिष्ट इति राम्धते । यथा 


पांच वृत्तिवाले मुख्य प्राणमें अतिप्रसिद्ध है, उस आशेपका परिहार आकाश शब्दके समान समझना 


1 यहाँ वृत्तिकार '्राणस्य ग्राणम्‌' 
पत्रह्मके साथ युपुम्तिमे एक होता 


॥ 


5, ~ = 


नहीं हो सकता । यया “पितुः पिता” ( पिताका पिदा ) इस प्रयोगमें पष्ठी विभक्तिसे निदिट्ट पिता 
ह ४ पिदा अन्य है, इससे "पितु: पिता' ऐसा अवगत होता है । बसे ही प्राणस्य 
आणम्‌ ( प्राणका प्राण ) इसमें झब्दभदसे प्रसिद्ध मुख्य प्राणते मिनन प्राणका प्राण है ऐसा निश्चित 
उसका 


होता है, क्‍योंकि एक ही पदार्थ “तत्‌ से कहा हुआ 

नहीं होता अर्थात्‌ प्रथमास कहे हुए पदार्थको भेदल्य पप्ठीसे कहना युक्त नहीं है । जिसके प्रकरणमें 
जो निदिष्ट होता है उस प्रकरणम अन्य नामसे नी वही प्रकरणी ( प्रकत ) निदिश होता है, ऐसा 

ज्ञात होता है । जसे ज्योतिटोमके प्रकरणमें “सन्ते बसन्ते०' ( प्रति बसन्त ऋतुमें जयोतिः याग करें ) 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ कि अल ओर आदित्यको संनिविमें पठित होनेसे नी प्राण ब्रह्म नहीं है, क्योंकि वावयान्तर- 
सनादका अपक्षा स्ववाक्यावगठ लिय बलडानु होता है हदि प्राणो गुदेऽपानः समानो नाभिसंस्थितः । 
उदानः कण्ठदेशे स्याद्‌ ब्यानः सवंशरीरगः ।' ( दृदयमे प्राण, गुदामे अपान, नामिमें समान, कण्ठ- 
और इसप्रकार पाँच वृत्तिवाळा झरीरान्वः संचारी वायुका 
है। आकायब्द लोकप्रसिद्ध भृतकागमें अतिप्रसिद्ध 
हेलपर वाच यह ब्रह्मपरक है, बंदे ही प्राण शब्द अध्यात्म मुख्य प्राणमें 
अविप्रसिद्ध होदेपर नी प्राय इति डोवाच' यहाँ ब्रह्मपरक हो है । वृत्तिकार “प्राणस्य प्राणम' को 
परन्तु नगवानु म्रा्यकारने शब्दनद ओर प्रकरण इन दो 


>, 
~ 


३०८० 
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७ ०० 
ज्योतिष्टोमाधिकारे--'वसन्ते वसन्ते ज्योतिपा यजेत’ इत्यत्र ज्योतिःदाव्दो ज्योतिष्टोमविपयो 
भवति, तथा पररय ब्रह्मणः प्रकरणे “प्राणबन्धनं हि सोम्य मन? ( छा० ६।८।२ ) इति श्रुतः 
प्राणशाब्दो चायुचिकारमात्रं कथमचगमयेत्‌ ? अतः संशयाचिपयत्वान्ने तदुद्राहरणं शुक्तम्‌ | 
प्रस्ताचदेचतायां तु प्राणे संशयपूर्चपक्षनिणया उपपादिताः ॥२३॥ 
( १० ज्योतिश्चरणाधथिकरणम्‌ सू० २०-२७) 
ब्योतिश्चरणा भिधानात्‌ ॥२४॥ 

परिँच्छेदू--ज्योतिः, चरणाभिधानाव्‌ । 

सत्रार्थ--( ज्योतिः ) “यदतः परो दिवो' यहां ज्योतिः पाब्दरे ब्रह्म ही ग्राह्म है, (चरणाभि- 
धानात्‌) क्योंकि पादोऽस्य’ इस पूवंवाक्यमेंपादका अमिधान हे । 

४8 इदमामनन्ति--अथ ग्रदृतः परो दिवो ज्योतिदीप्यते विश्वतःपरप्टेपु सर्चत;प्रप्टेष्वनुत्तमे- 
पृत्तमेपु लोकेष्विदं बाव तथदिदमस्मिन्नन्तःपुरुषे: उ्योति:” (छा० ३।१३।७) इति । तत्र संदाय: 
किमिह उथोतिःशब्देनादित्यादिक ज्योतिरभिधीयते किंवा परमात्मेति। अर्थान्तरविपयस्यापि 
शाब्द्स्य तलिङ्गाद्त्रह्मचिषयत्वमुक्तम्‌, इृद तु तलिङ्गमेचास्ति नास्तीतिविचायते। कि ताव- 

प्राप्तम्‌ ? & आदित्यादिकमेच ज्योतिःशब्दंन परिग्रह्मत इति । कुतः ¦ प्रसिद्धेः। तमो 
यहाँ ज्योतिः शब्द ज्योतिष्टोम बिपयक है, बैसे ही परश्रह्मफे प्रकरणमें 'प्राणवन्धनं दि सोम्य सोम्य मनः? 
इसमें श्रुत प्राणशब्द केवळ वायुके विकारमात्रका कैसे वोध करायेगा ? अतः रांशयका विषय न होनेसे 
यह उदाहरण ठीक नहीं दै । प्रस्तावके देवता प्राणमें तो संशय, पूर्वेपक्ष और निर्णयका उपपादन 
किया गया है ॥ २३॥ 

छान्दोग कहते हैं--'अथ यद्धुतः०” ( तथा इस द्युलोकसे परे जो परम ज्योति विश्वके पृष्ठ पर 
अर्यात्‌ सवके ऊपर जिससे उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है ऐसे उत्तम लोकोंमें प्रकाशित हो रही है वह 
निश्चय यही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) यहाँ संशय होता है कि श्रृतिमें ज्योतिः 
दाब्दसे आदित्यादि ज्योतिका अभिधान है अथवा परमातमा का ? अन्य अर्थ बिषयक शब्द मी त्रहालिङ्गसे 
ब्रह्मविषयक कहा गया है । परन्तु यहाँ ब्रह्मका रिङ्ग है अथवा नहीं, ऐसा विचार किया जाता है, तो 
बया प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षी--ज्योतिः शब्दे आदित्यादिका ही परिग्रह होता है, क्यों ? क्योंकि 
उनमें ज्योति: शब्दकी प्रसिद्धि है । अन्धकार ओर ज्योति ये दो शब्द परस्पर विरोधी अर्थमिं प्रसिद्ध हैं । 


_ सत्यानन्दी-दीपिका 
& यद्यपि “प्राण इति होबाच' यहाँ एक प्राणशब्द मुख्यप्राणका वाचक है अथवा परत्रहाका 


ऐसा संशय हो सकता है, तथापि 'प्राणस्य्र प्राणम्‌? इस श्रुति वावयमें भिन्न-भिन्न अर्थेकि प्रतिपादक 
दो प्राण शब्द हैं । इनमें प्रथमाबिमक्ति निर्दिष्ट द्वितीय प्राणशब्द ब्रह्मपर है; इसलिए एरा वामयसे 
संशाथके असंमवसे पृवंपक्षका भी अमाव हे । दसकारण “प्राणबन्धनं? इत्यादि. श्रुति वाबयोंका 
उदाहरणरूपसे उल्लेख करना बृत्तिकारको युक्त नहीं है । अतः यहाँ आकाशशब्द फे समान प्राणशब्द 
भी ब्रह्मपरक है । पृंपक्षमे प्रस्तावमें छोक प्रसिद्ध मुख्यप्राणहर्टिसे उपासना दै और सिद्धान्त में 
ब्रह्मदृश्सि उपासना द्वै ॥ २३ ॥ 

# (आकाश इति होताच? प्राण इति होब्राच' इन दोनों श्रुति बाकयामें जरो आकाश शब्द 
ओर प्राणशब्द ब्रह्मवाचक हैं, वसे “यदतः परो दिघो' इस श्रुतिमें पठित ज्योतिः दाब्द भी ब्रह्मवाच है, 
इसे दिखछानेके छिए यह अधिकरण आरस्म किया जाता है । यथा आकाशदाब्य ओर प्राणशब्द प्रहा- 
बोघक छिज्रये ब्रह्म विषयक हैं, बसे इस ज्योतिःवाययमे ब्रह्म बोधक छिङ्ग इष्टिगोचर नहीं होता, समे 
यह 'ज्योति' शब्द ब्रह्म परक नहीं हैं, इस प्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिस इस अधिकरणका आरम्भ है 
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चक्षुवृत्तिका निरोधक रात्रि आदिका अन्धकार तम कहलाता है और उसी व्यापारका सहायक आदित्यादि 
ज्योतिः कहलाता है । उसी प्रकार 'दीप्यते' ( प्रकाशित होता है ) यह श्रुति भी आदित्यादि विषयक 
प्रसिद्ध है, ओर रूपादि रहित ब्रह्ममें 'दीप्यते' यह श्रुति मुख्यरूपसे नहीं घटती, क्योंकि द्युलोक 
ज्योतिकी सीमा है, ऐसी श्रुति है। चर और अचर सृष्टिके बीज भूत सर्वात्मक ब्रह्मकी द्युलोक मर्यादा 
युक्त नहीं है, परन्तु कायरूप परिच्छिन्न ज्योतिमें द्युलोक मर्यादा युक्त है; कारण कि 'परो दिवो ज्योति? 
इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थ भी है। यदि कहो कि [ ब्रह्मके समान ] कार्यरूप ज्योति भी सर्वत्र गम्यमान 
( विद्यमान ) है, अतः द्युलोक उसकी मर्यादा है यह कथन असंगत है, तो प्रथम उत्पन्न हुए केवल 
अत्रिवृत्कृत ( तीनों भागोंमें अविभक्त, अन्न, जलसे असम्बद्ध ) तेजको ज्योतिः मानो, ऐसा नहीं, 
क्योंकि अत्रिवृत्कृत तेजका प्रयोजन नहीं है । यदि कहो कि यही प्रयोजन है जो वह (अत्रिवृत्कृत तेज) 
उपास्य है, तो यह ठोक नहीं है ) कारण कि अन्य प्रयोजनमें ( अन्धकारकी निवृत्तिमें ) प्रयुक्त आदित्य 
आदि उपास्य देखनेमें आते हैं। और “तासां त्रिवृतं०? ( उनमें एक एकको त्रिवृत त्रिवृत करूं ) यह 
अविशेष श्रति है । अनिवृत्कृत तेजकी युमर्थादा प्रसिद्ध नहीं है, तब तो त्रिवृत्कृत वह तेज ही ज्योतिः 
शब्द वाच्य होगा । परन्तु जो यह कहा गया है कि द्ुलोकसे नीचे भी अग्नि आदि ज्योति: अवगत होती 
है, यह दीप नहीं है, सर्वत्र गम्यमान ज्योतिका भी 'परो दिवः' ( द्युसेपर ) इस प्रकार उपासनाके लिए 
प्रदेश विशेषका ग्रहण विरुद्ध नहीं है परन्तु प्रदेशरहित ब्रह्ममें प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं 


सत्यान"दी-दीपिका 
® यदि कहो कि अज्ञान रूपी अन्धकारका विरोधी ज्ञान स्वरूप ब्रह्म भी ज्योतिः शब्द वाच्य 


हो सकता है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि चक्षु वृत्तिका निरोधक नीला और पदार्थोका आवक अन्धकार 


ही तम है, उसका ब्रह्म. विरोधी ( निवारक ) नहीं है, क्योंकि दोनोका परस्पर विरोध ही न हीं है। 
इसलिए ज्योतिः शब्दसे आदित्यादिका ग्रहण र i 


क “तासा तिब्रृत' तिवृत इसप्रकार है--तेज, जल और पृथिवी इन तीनोंमें से एक एकके दो 
दो माग, एक आधा आधा भाग अलगकर दुसरे आधे आधे भागके फिर दो दो भाग । आधा माग 
अपना और दो भाग दूसरेके अर्थात्‌ तेजको आधा भाग अपना और चतुर्थांश चतुर्थांश जल और 
पृथ्वीके, इसीप्रकार तेज आदि त्रिवृत्कृत होते हैं, जिस प्रकार रस्सी तीनगुणवाली होती दै, उसी 
रकार हिरण्ये विवृत्कृत स्थूसृष्टिका आरम्म किया । इस तिवृत्करणके विना तेज और उसकी 
सीमा प्रसिद्ध नहीं है तो त्रिवृत्क्ृत तेजकी ही ज्योतिःशब्द वाच्य मानना चाहिए । 


2 Slate sess क 


11 प्रकार ब्रह्मोपासनाका तो मोक्षरूप महान्‌ फल कहा गया है। अल्प 
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मेपु लोकेषु' इति चाधारबहुत्वश्रुतिः कायं ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ । इदं वाव तद्दिदमस्मिन्नन्तः- 
पुरुष ज्योति? ( छा० ३।१३।७ ) इति च कौक्षेये ज्योतिषि परं ज्योतिरध्यस्यमानं द्यते । 
सारूप्यनि मित्ताश्चाध्यासा भवन्ति । यथा--तस्य भूरिति शिर पकं शिर एकमेतदक्षरम्‌’ ( बृ० 
५५३ ) इति। कोक्षेयस्य तु ज्योतिषः प्रसिद्धमत्रह्मस्वम्‌; 'तस्यैपा दृष्टि: “तस्मैपा श्रुति? 
(छा० ३।१३।८) इति चौष्ण्यघोषविशिष्टत्वस्य श्रचणात्‌। # 'तदेतद्दप्टं च श्रुत चेत्युपासीत? इति 
च श्रुतेः 'चक्षुऱ्यः श्रुतो मवति य एवं वेद! (छा० ३।१३।८) इति चास्पफळश्रवणाद्रन्रह्म्वम्‌ । 
महते हि फलाय त्रह्मोपासनमिप्यते। नचान्यदपि किंचित्स्ववाक्ये प्राणाकारावज्ञ्योतिषोऽ- 
स्ति प्रह्मलिङ्गम्‌। नच पूर्वस्थिज्ञपि वाक्ये ब्रह्म निर्दिष्टमस्ति; “गायत्र वा इदं सवं भूतम्‌ 
इति छन्दोनि दशात्‌ । अथापि कथं चित्पू्ेस्मिन्वाक्ये ब्रह्म निर्दिष्ट स्यात्‌, एवमपि न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमस्ति । तत्र हि. 'त्रिपादस्यासखृतं दिवि ( छा० ३।१२।१,६ ) इति 


शरूयते, अत्र पुनः “रो दिवो ज्योति इति द्यौमर्यादात्वेन । तस्मात्पाकृतं ज्योतिरिदद ग्राह्य 


है । “सर्वतः पृष्टेप्वचु०' ( भू आदि समी लोकोसे ऊपर जिससे ऊपर उत्तम कोई दुसरा लोक नहीं है 
ऐसे उत्तम ळोकोंमें ) इस तरह बहुतसे आधारोंकी प्रतिपादिक यह श्रुति कायं ज्योतिमें अधिक संगत 
होगी । इदं वाव०' ( वह निश्चय यही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के मीतर. ज्योति है ) इससे 
कुक्षिस्थ ज्योतिमें परज्योतिका आरोप किया हुआ देखा जाता है ओर साइस्यनिमित्तक अध्यास होते 
हैँ । जैसे “तस्य भूरिति शिर एकं०' ( उस पुरुषका भूः यह शिर है, क्योंकि शिर एक है और यह 
भू: अक्षर भी एक है ) परन्तु यह प्रसिद्ध है कि कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) ब्रह्म नहीं है, क्योंकि 
“तस्यैषा इष्टिः०' ( यह उस हृदयस्थ पुरुषकों इष्टि-दशंनोपाय है ओर यह उसकी श्रृति-श्रवणोपाय है 
अर्थात्‌ देहको स्पशे करनेसे उष्णताका ज्ञान 'जठराग्तिका दशंनोपाय है और श्रोत्रको बन्द करनेसे 
शब्द विशेषका श्रवण जठराग्निका श्रदणोपाय है) इसप्रकार उष्णता और घोषविदिष्टत्वकी यहद 
श्रुति है । “तदेतदूइप्डं च०' ( वह ज्योति ष्ट और थुत है इसप्रकार उपासना करे ) इस श्रतिसे और 
“चक्षुप्य श्रुतो०' ( जो उपासक ऐसा जानता है, वह दर्शनीय और विख्यात होता है ) इस अल्पफलके 
श्रवण ( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है । निश्चय ्रह्मकी उपासना महानु फलके लिए अभीष्ट है । 
प्राण एवं आकाशके समान ज्योति ब्रह्म है, ऐसा दिखलाने वाले स्ववाक्यमें ब्रह्मका बोधक अन्य 
कोई भी लिङ्ग नहीं है । पूंवाक्यमें भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट नहीं है, क्योंकि “गायत्री वा इदं०' 
( वह्‌ सव भूत गायत्री ही हैं ) इसप्रकार छन्दका निर्देश है । यदि पूवं वाक्यमें किसी प्रकार ब्रह्म 
निदिष्ट है ऐसा मान मी लें तो मी यहाँ उसका प्रत्यभिज्ञान नहीं होता, क्योंकि उसमें 'त्रिपादस्य०' 
( इसके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) इसप्रकार द्युलोक आधारख्पसे श्रत है । 
और यहाँ तो 'परो दिवो०' ( ज्योति दयुलोकसे परे है ) द्युलोक मर्यादारूपसे सुना जाता है। इसलिए 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

५ उपासना प्रायः अध्यारोप मूलक होती है और अघ्यारोपका हेतु साहृस्य है । जंसे भूः इस 
व्याहृतिमें प्रजापतिके शिरकी दृष्टिका विधान है, बंसे कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) में ` आदित्यादि 
प्रज्योतिका अध्यारोप कर उसकी उपासनाका विधान है अर्थात्‌ जठराग्नि आदित्यादि ज्योति है, ऐसा 

मानकर जठराग्निकी आदित्यख्पसे उपासना करनी चाहिए, क्योंकि दोनोंमें जडत्व, तेजस्त्व समान है । - 

ब्रह्म तो शब्दादि रहित दै, अतः जठराग्नि ब्रह्म नहीं है । नड 

# पूं पक्षी--“तदेतद्हष्टं च' आदिसे दुसरेका उल्लेख करते हे । “ब्रह्मविदाशेति परस इस 
ओर महादू फलकेभेदतेची | 
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मित्येवं ® प्रासे ्रमः--ज्योतिरिह ब्रह्म ग्राह्मम्‌। कुतः ? चरणाभिघानात्‌। पादाभिधाना- 
दित्यः । पू्वस्मिन्हि वाक्ये चतुप्पाद्त्रह्मनिदिष्टम्‌--*तावानस्य महिमा ततो ज्याया श्र पुरुषः । 
पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याम्रत॑ दिवि' (छा० ३।१२।६) इत्यनेन मन्त्रेण । तत्रयच्चतुष्पदो 
ब्रह्मणस्त्रिपादसृतं द्यसंवन्धिरूपं निर्दिष्टं, तदेवेह द्॒संवन्धान्निर्दिष्टमिति प्रत्यभिज्ञायते । 
तत्परित्यञ्य प्राकृतं ज्योतिः कल्पयतः प्रकृतहाना प्रकृतप्रक्रिये प्रसज्येयाताम्‌ । न केवलं ज्यो 
तिर्वाक्य एव ब्रह्मचुत्रत्तिः, परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनुवतिप्यते ब्रह्म । तस्मादिह 


ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्तक्तम्‌-“ज्योतिदांप्यते’ इति चेतो शब्दों काय ज्योतिषि 


प्राकृत ( कायं ) ज्योतिका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- इस श्रुतिमें 
"ज्योति: शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि चरणका अभिधान है--पादका अमिधान है, 
ऐसा अथं है 'तावानस्य२' ( उतनी इस-गायत्र्याख्य ब्रह्मकी महिमा है अर्थात्‌ सारा जगत्‌ इसकी 
विभूति है, तथा निविकार पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है, सभी भूत इसका एकपाद ( एक अंश ) हैं 
और इसका ( पुरुष संज्ञक ) त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशरूप स्वात्मामें स्थित हैं ) इस मन्त्रसे पूवंवाकयमें 
चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट है। उसमें चतुष्पाद्‌ ब्रह्मे जो त्रिपाद्‌ अमृत द्युसम्वन्धिरूप निर्दिष्ट है वही 
चुलोकके सम्वन्धसे यहाँ निदिष्ट है ऐसी प्रत्यभित्ञा होती है। उसका परित्यागकर प्राक्त ज्योतिकी 
कल्पना करनेवालेको प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रक्रिया प्रसक्त होगी । ज्योति वाक्यमें केवल पूव- 
वाक्यसे ही ब्रह्मको अनुवृत्ति हो यह बात नहीं है, किन्तु आगे कही जानेवाली झाण्डिल्यविद्यामें भी 
ब्रह्मकी अनुवृत्ति है, इसकारण यहाँ ( मध्यमें ) भी ज्योति ब्रह्म ही है ऐसा समझना चाहिए । जो 


री-दीपिका 
ज्योति ब्रह्म नहीं है । “परो दिवो ज्योति: इस ज्योति वाक्यमें “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं 


दिवि' ( छा० ३।१२।६ ) ( सम्पूणं मूत इसका एक पाद है और इसका त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशमय 
स्वातमामें स्थित है ) इस पूवं वाक्ममें भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका निर्देश नहीं है, किन्तु “गायत्री वा०' 
( छा० ३।१२।१) इत्यादि श्रुतिवाकयोंमें सर्वात्मकरूपसे गायत्री छन्दका निर्देश दै । तथा 'सेषा 


` चतुष्पदा षड्विधा गायत्री’ ( वह यह गायत्री चार पादवाली और छ। प्रकारकी है ) चतुष्पाद्‌ भी 


गायत्री छन्द ही कहा गया है । यदि छन्दद्वारा ब्रह्मका ग्रहण करें तो भी 'त्रिपादस्याग्रत॑ दिवि’ 
यहां अधिकरणथंक सप्तमी है और “परो दिवो ज्योतिः' इस अन्य श्रुतिमें अवधि अर्थमें पञ्चमी है । 
इसप्रकार विभक्ति भेदसे भी ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्यभिज्ञामें समान विमत्तिकी 


अपेक्षा होती है । जैसे 'तदेवेदम्‌' 'सोऽयम्‌' इत्यादि, वह यहाँ नहीं है, इसलिए ज्योतिः दाब्दसे 
आदित्यादि कायं ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है 


ङ यहाँ ज्योतिःशब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्य है, क्योंकि ब्रह्मको चतुष्पाद्‌ कहा गया है । इस दिपयमें 
“विष्टभ्याहमिदं कृत्खमेकांशेन स्थितो जगत्‌’ ( भ० गी० १०।४२ ) ( मैं इस सम्पूणं जगत्को एक 
अंश्चसे व्याप्तकर स्थित हूँ ) यह स्मृति प्रमाण मी है । इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्य- 
कार “न केब्रलम्‌' इत्यादिसे संदंश्च न्यायका आश्रयण करते हैं। संदंश ( संडसी ) से किसी वस्तुके 
दो माग गृहीत होते हैं, मध्यमाग उसके साथ सम्बधित न होनेपर भी अन्य मागोंके साथ गृहीत हो 
जाता है । इसीप्रकार किसी पदार्थके पूर्वोत्तर भागका ग्रहण करनेसे मध्यमागके ग्रहणकी जहाँ विवक्षा 
हो वहां यह न्याय प्रवृत्त होता है । जव “तावानस्य महिमा? इस पं वाक्य और शाण्डिल्य विद्यामें 
पठित “स खल्विदं ब्रह्म' इस उत्तर वाक्यमें ब्रह्मकी अनुवृत्ति है तो “यदतः परो दिवो’ इस मध्य 


वाबयर्मे मी ज्योतिः शब्दसे अनुवृत्त ब्रह्मका ग्रहण ही युक्त है, अन्यथा उक्त दोषकी प्रसक्ति होगी । 
इसलिए यहां ज्योति ब्रह्म ही है हब , 


oN ee RHE 
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प्रसिद्धाविति। नायं दोषः; प्रकरणादव्रहावगमे सत्यनयोः शब्दयोरविशपकत्वात्‌। दीप्यमान- 
कार्यज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसंभवात्‌। “येन सूयस्तपति तेजसेद्धः? ( तै० ब्रा० ३।१२। 
९७ ) इति च मन्त्रवर्णात्‌ । यहा--नाय॑ ज्योतिःशब्दशश्ल॒य्ष॑त्ते रेचानुआहके तेजसि वतते; 
अन्यत्रापि प्रयोगद्शनात्‌ । 'वाचेवायं ज्योतिषास्ते” ( बरृु० ४।३।५ ), “मनो ज्योतिजुषताम? ( ते० 
ब्रा० १।६।३।३ ) इति च । तस्माद्यद्यत्कस्यचिद्वभासक तत्तज्ज्योतिःदाव्देनामिधीयते। तथा 
सति त्रह्मणो5पि चेतन्य रूपस्य समस्तजगदबभासहेतुत्वादुपपन्नो ज्योतिः दाब्दः ‘तमेव भान्त- 
मनुभाति सर्वं तस्य मासा सबवमिदं विभाति’ ( कौ० २1५१५ ) “तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुर्होपा- 
सतेश्सतम्‌" ( दृ० ४।४।१६ ) इत्यादिश्रुतिभ्यञ्च । यदप्युक्तं-द्॒मर्यादत्वं सवगतस्य ्रह्मणो 
नोपपद्यत इति । अत्रोच्यते -सचंगतस्यापि ब्रह्मण उपासनार्थः प्रदेशाविरापपरिग्रहो न 
विरुध्यते । ननूक्तं निष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः प्रदेशविरेपकल्पना नोपपद्यत इति । नायं दोपः; 
निप्प्रदे शास्यापि त्रह्मण उपाधिविशेषसंवन्धात्प्रदेशविराषकल्पनोपपत्तेः। तथा हि-आदित्य, 
चक्षुषि, हृदये, इति प्रदेशविशेषसंवन्धी नि ्रह्मण उपासनानि श्रृयन्ते। एतेन 'विश्वतःए्ेपु 
यह कहा गया है कि 'ज्योति: और दीप्यते' ये शब्द कार्य ज्योतिमें प्रसिद्ध हैं, यह दोष नहीं है, क्योंकि 
प्रकरणसे ब्रहाका ज्ञान होनेपर ये दोनों शब्द ब्रह्मके व्यावतंक न होनेकें कारण प्रकाश्यमान कायं 
ज्योतिसे उपलक्षित ब्रह्ममें मी उन दोनों शब्दोंका प्रयोग संभव है, कारण कि इसमें “यन सूय्‌रतपति०' 
( जिस तेजोमय चैतन्य आत्मासे दीप्त-प्राकशित सूयं तपता-जगतूको प्रकाश करता है ) यह मन्त्र है । 
अथवा यह ज्योतिः शब्द चु वृत्तिके अनुग्राहक तेजमें रूढ नहीं है, क्योंकि “वाचवायं०' ( वाणीरूप 
ज्योतिसे ही यह पुरुप गाढ अन्धकारमें स्वव्यापार करता है ) “मनो ज्योति०' ( घो सेवन करनेवालोंका 
मन प्रकाशक होता है ) इस भ्रकार अन्य अर्थोमें भी ज्योति: शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है । इस- 
लिए जो जो किसी वस्तुका प्रकाशक है उस उसका ज्योतिः शब्दसे अभिधान होता है । ऐसा होनेपर 
सम्पूर्ण जगतूके प्रकाशका हेतु होनेसे चेतन्यरूप ब्रह्ममें मी 'तमव मान्तम०' ( उस ब्रह्मके प्रकाशमान 
होनेपर ही सभी प्रकाशित होते हैं, उसके प्रकाशसे ये सब आदित्यादि प्रकाशित होते हैं ) और 
“तद्देवा० (चन्द्रादि देवगण उस पूणं ब्रह्मकी ज्योतियोंके ज्योतिरूपसे, आयुरूपसे एवं अमृतरूपसे 
उपासना करते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे ज्योतिः शब्दका प्रयोग युक्त हें जो यह कहा गया है कि 
सवगत ब्रह्मको द्युलोक तक सीमित करना युक्त नहीं है। इसपर कहते हैं--उपासनाके लिए 
संगत ब्रह्ममें भी प्रदेश विशेषका परिग्रह विरुद्ध नहीं है। परन्तु जो यह कहा गया है कि प्रदेश 
रहित ब्रह्ममें मी प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं है, तो यहं दोष नहों है, क्योंकि प्रदेश रहित ब्रह्ममें मी 
उपाधि विशेषके सम्बन्धसे प्रदेश विशेषको कल्पना हो सकती है। जैसे किं 'आदित्यमें, नेत्रमें, 
हृदयमें, इस प्रकार प्रदेश विशेष सम्बन्धी ब्रह्मकी उपासनाएँ मुनी जाती हैं । इससे 'विइवतः पृष्ठेषु’ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ ज्योतिः शब्द ब्रह्म विषयक है, इसको 'प्रकरणाद्‌' इत्यादिसे सिद्ध करते हैं कि ज्योतिः शब्द- 
का मुख्य अर्थं आदित्यादि कायं ज्योति है, ब्रह्म तो लाक्षणिक अर्थं है। अव 'यद्वाः इत्यादिसे मुख्याथं 
कहते हैं--ज्योति शब्दका मुख्याथं ब्रह्म-ही है , क्योंकि “तमेव भान्तम' 'अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः’ 
“ज्योतिपामपि तञ्ज्योतिस्तमसः परमुच्यते’ ( म० गी० १३1१७ ) ( यह तो आदित्यादि ज्योतियोंकी 
भी ज्योति और तमसे-अज्ञानान्धकारसे परे है ऐसा कहा जाता है ) इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ज्योतिः 
शब्दसे ब्रह्म ही प्रतिपादित है । इसलिए ज्योतिः शब्दका मुख्याथं ब्रह्म ही है। 

४ 'तं यथा यथोपासते तथा तथा फलं भवति’ ( जिस-जिस गुण विशिष्ट उस परमेस्वरकी 
उपासना करता है उस उस ख्पद्वारा ब्रह्म ही उपासनाके अनुसार फक देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको भी 
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इत्यधारवहुत्वसुपपादितम्‌ । यदप्येतदुक्तं-औष्ण्यघोषाभ्यामनुमिते कोक्षेये काये ज्योति- 
ष्यध्यस्यमानस्वात्परमपि दिवः कार्यं ज्योतिरेव-इति, तदप्ययुक्तम्‌; परस्यापि ब्रह्मणो- 
नामादिप्रतीकत्ववत्कोक्षेयज्योतिष्प्रतीकत्बोपपत्तेः । (इष्ट च श्रतं चेव्युपासीत' इति तु प्रतीक; 
द्वारकं इष्टत्वं च भविष्यति ।§ यदप्युक्तमद्पफलश्चवणान्न ब्रह्मेति, तदुपपन्नम्‌ । नहि 
इयते फलाय त्रह्माश्रयणीयं इयते नेति नियमहेतुरस्ति। यत्र हि निरस्त सर्यविशेपसंबन्धं परं 
ब्रह्मत्मत्वेनोपदिञ्यते, तत्रेकरूपमेव फलं मोक्ष इत्यवगम्यते, यत्र लु गुणचिरोषसस्वन्धं 
प्रतीकविरोषसम्वन्धं वा ब्रह्मोपदिश्यते, तत्र संसारगोचराण्येचोच्यावचानि फलानि 
हञ्यन्ते- ‘अन्नादो वसुदानो विनंदते बसु य एवं वेद (द्वृ० ४।४।२४ ) इत्याद्यासु श्रुतिषु 
यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो घ्रलिङ्गमस्ति, तथापि पूर्वस्मिन्वाक्ये दश्यमान 
ग्रहीतव्यं भवति । तदुक्तं सूघकारेण--'ज्योतिश्‍चरणाभिधानात' इति, ॐ कथं पुनर्वाक्या- 


न्तरगतेन व्रह्संनिधानेन ज्योतिःश्रुतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्याबयितुम्‌ ? नैष दोषः; 


( विश्व-प्राणिवगंके ऊपर ) बहुत आधारोंका उपपादन हुआ समझना चाहिए। जो यह कहा गया हैँ 
कि उष्णता और घोष (अन्तर्नाद ) से अनुमित कुक्षिस्य कायं ज्योतिमें अध्यस्यमान होनेके कारण 
द्ुलोकसे पर कार्य ज्योति ही है । वह मी अयुक्त है, क्योंकि नामादि प्रतीकोंके समान कुक्षिस्थ कायं 
ज्योति भी परब्रह्मका प्रतीक हो सकता है । इष्टं च श्रुतं ( वह दृष्ट और श्रुत है ऐसी उपासना करे ) 
इस प्रकार प्रतीकद्वारा ब्रह्म दृष्ट ओर श्रुत हो जायेगा । जो यह कहा गया है कि अल्पफलके श्रवण 
( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है, वह मो युक्त नहों है, क्योंकि इतने फलके लिए ब्रह्मका आश्रयण 
करना चाहिए इतने फलके लिए नहीं, इस नियममें कोई हेतु नहीं है । जहाँ सम्पूर्ण विशेषोंके 
सम्बन्धसे रहित परत्रह्मका आत्मरूपसे उपदेश किया जाता है, वहाँ एकरूप-ता रतम्यसे रहित निरतिशय 
` मोक्ष हो फछ है, ऐसा अवगत होता है । और जहां गुणविशेपके सम्वन्धसे अथवा प्रतीकविशेषके 
सम्वन्धसे ब्रह्मका उपदेश किया जाता है वहाँ नाना प्रकारके उत्तम, मध्यम और कनिष्ट संसार बिषयक 
फल 'अन्नादो०' ( परमेश्‍वर जीवरूपसे अन्न खाता है अथवा देता है, अतः 'अन्नाद' है, कमं फल अथवा 
घन देता है, अतः 'बसुदान' है । इन दोनों गुणोंसे जो परमेद्वरकी उपासना करता है वह पुरुप अन्न 
खानेवाला और धनवान होता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें देखे जाते हँ। यद्यपि [ यदतः परो ] स्ववाक्यमें 
ज्योति विषयक कुछ भी ब्रह्मिङ्ग नहीं है, तो मी पूचंवाक्यमें हृश्यमान ब्रह्मलिङ्गका ग्रहण करना 
चाहिए । इसलिए सूत्रकारने “उयोतिइचरणामिधानात्‌' ऐसा कहा है। परन्तु अन्य वाक्योंमें प्राप्त ब्रह्माके 
डर सत्यानन्दो-दीपिका 

अल्पफलका हेतु कहती है । ज्ञेय और उपास्य भेदसे ब्रह्मके दो रूप शास्त्रोंमें कहे गये हैं, निरुपाधिक 
ब्रह्म ज्ञेय है और सोपाधिक ब्रह्म उपास्य । ज्ञेय ब्रह्म एक है, अतः उसके ज्ञान ( ब्र ह्यात्मैक्यज्चान ) का 
मोक्ष फळ भी एक ही है, उसमें अन्य फलोंके समान तारतम्य नहों है। उपाधिके सम्बन्धसे वही 
ब्रह्म नानाको तरह-सगुण सवज्ञ-सा होता है। 'अन्नादः, वसुदानः, सत्यकामः, सत्यसंकल्पः' 
इत्यादि गुणोके सम्बन्धसे उसकी उपासना होती है। 'स यो वाचं ब्रह्मेत्युपासते' ( छा० ७1२२ ) 


( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है” ऐसी उपासना करता है ) इत्यादि श्रतियाँ प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं, 
इन श्रतियोंमें प्रतीकोपासनाओंके तारतम्यसे ता फल कहे गये हैं। इसलिए उपाधिभेदसे 


ब्रह्मे अत्मफछकी श्रुति सवथा युक्त है । यद्यपि 'अथ यदतः परो' इस स्ववाबयमे ज्योति ब्रह्म है, ऐसा 
कोई लिङ्ग नहीं है, तथापि “तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पूरुपः' ( छा० ३।१२।६ ) इस पुवंवाक्यमें 
“उसका एक पाद सम्पूर्ण भूत हैं और तीन पाद अमृतरूप युमें हुँ' इस प्रकार ब्रह्मका लिङ्ग उपलब्ध 


होता है, उसका ही यहाँ ग्रहण करना युक्त है। इसलिए सूत्रकारने 'ज्योतिश्वरणामि नात्‌? इस 
दवा लक र युक्त है। इसलिए सू ति धानात्‌’ इ 


छ - -- बट. 
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“यदतः परो दिवो ज्योति” इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन सरवेनाम्ना द्युसंवन्धात्प्रत्यमिक्षाय- 
माने पूव॑वाक्यनिदिष्टे व्रह्माणि स्वसामथ्यंन परामृष्टे सत्यर्थाज्ज्योतिःशब्दस्यापि ब्रह्म 
विषयत्वोपपत्तः। तस्मादिह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ ॥ २४ ॥ 
छन्दोऽमिधानान्नेति चेन्न तथा चेतोपेणनिगदात्तथा हि दशनम्‌ ॥ २५॥ 
पदच्छेद -छम्दोऽमिधानात्‌, न, इति, चेत्‌, न, तथा, चेतोपणनिगदात्‌, तथा, हि, दर्शनम्‌ । 
सूत्राथ--( छन्दो$मिवानात्‌ ) “गायत्री वा इदं सर्व भूतम्‌’ इस श्रुतिमें छन्द--गायत्रीका 
अभिधान है; अतः गायत्री ही चतुष्पाद्‌ है, ( न ) ब्रह्म नहीं, ( इति चेन्न ) तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
( तथा ) श्ृतिमें गायत्री छन्दद्वारा ग्ायत्रीमें अनुगत ब्रह्ममें ( चेतोपंगनिगदात्‌ ) चित्तकी एकाग्रताका 
अभिधान है, अतः: ब्रह्म ही चतुष्पाद कहा गया है । और ( तथा हि दर्शनम्‌ ) उसी प्रकार 'एतं ह्येव' 
आदि स्थलोमें भी विकारद्वारा व्रह्मकी ही उपासना देखो गई है । 
अथ यदुक्तम्‌-पूर्वस्मिन्नपि वाक्ये न ्रह्माभिहितमरित, “गायत्री वा इदं सरव भूतं 
यदिदं किंच? (छा० ३।१२।१) इति गायत्र्याख्यस्य छन्द्सोऽभिहितत्वादिति, तत्परिहतेब्यम। 
कथं पुनर्छन्दोमिधानाल्नं ्रह्माभिहितमिति शक्यते चक्तुं ?, याचता “तावानस्य महिमा! 
इत्येतस्यासृचि चतुप्पादूव्रह ददितम्‌। नेतदस्ति; गायत्री वा इदं सवस्‌' इति गायत्रीमुपक्र- 
म्य तामेव भूतपृथिवीशरी रहद्य वाकप्राणप्रभ्ेदेव्यास्याय 'सेषा चतुप्पदा पडविधा गायत्री तदेत- 
सान्निष्यसे ज्योतिः श्रुति स्वविपयः ( अपने अथं ) से कंसे दूर की जा सकती है ? यह दोप नहीं है । 
“यदतः परो दियो ज्योति: इस यृतिमें सबसे पहले पठित सवंनाम 'यत्‌' शब्द अपनी सामथ्यसे ब्रह्मका 
परामश्चं करता है, इसीसे द्यसम्वन्धसे पूवंवाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके प्रत्यमिञ्ञायमान होनेपर ज्योतिः शब्द 
भी अथंतः ब्रह्म विषयक हो सकता है । इसलिए यहाँ ज्योति ब्रह्म है ऐसा समझना चाहिए ॥ २४॥ 
परन्तु जो यह कहा गया है कि पुर्ववाक्यमें मी ब्रह्मका अभिवान नहीं है, क्योंकि “गा त्री वा०' (यह 
सब-प्राणिवगं और यह जो कुछ भी है, वह सब गायत्रो ही है) इसमें गायत्री नामक छन्दका अभिधान 
है, तो इसका परिहार करना चाहिए । जबकि “तावावस्य महिमा” ( इतनी इसकी महिमा है ) इस 
ऋचामें चतुष्पाद्‌ ब्रह्म दिखलाया गया है, तो छन्दके अभिधानसे ब्रह्म अभिहित नहीं है, यह कंसे कह 
सकते हो ? पू०--यह ठीक नहीं है, क्योंकि “गायत्री वा इदं सवस इस प्रकार गायत्रीका उपक्रम कर 
_उसीका भूत, पृथ्वी, शरीर, हृदय, वाणो और प्राणके भेदोसे व्याख्यानकर उसी व्यास्यातरूप 
गायत्रीके विषयमें 'सेषा चतुष्पदा०' ( वह यह गायत्री छः छः अक्षरोसे चतुष्पाद्‌ ओर भूत, पृथ्वी 
आदि भेदसे छः प्रकारकी है, वह यह ( गायत्र्याख्य ब्रह्म ) इस ऋचासे प्रकाशित किया गया है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रकरणसे ज्योतिः शब्द ब्रह्मपरक दिखलाकर अब सञ्चिधिसे मी दिखलाते हैं । परन्तु इससे 
पहले 'कथं पुनः से पूवं पक्षका अनुवाद करते हैं। सन्निधिसे श्रुति बलवती होतो है, अतः “यदतः परो’ 
यहाँ ज्योतिः शब्दसे सूर्यादि कायं ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है । सि०--सर्वनाममें यह सामर्थ्यं होती 
है कि वह अपनेसे पूर्वका परामश करे । इसलिए 'यदृतः परो’ इसमें पठित सर्वनाम “यत्‌. पद अपनो 
सामथ्यंसे ज्योतिः शब्दसे “तावानस्य महिमा” इस पूवं वाकयमें निदिष्ट ब्रह्मका परामश करतां है । इस 
प्रकार पूवं निर्दिष्ट और सन्निहित ब्रह्मका ग्रहण होनेपर द्युलोकका सम्बन्ध तया पूवं वाक्यमें ब्रह्मकी 
प्रत्यभिज्ञा आदि ब्रह्मके रिङ्ग सिद्ध होते हैं, इसलिए यहाँ ज्योतिः शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना 
चाहिए । वपक्षमें जठराग्निकी आदित्यादि कायं ज्योतिरूपसे उपासना है और सिद्धान्तमें ब्रह्महष्टिसे, 
यह दोनोंमें अन्तर है ॥ २४ ॥ 


१३४ ब्रह्मसत्र-शाकुरभाप्य [ अ० १ पा० १ 


दचाभ्यनूक्तं तावानस्य महिमा’ इति तस्यामेव व्याख्यासरूपायां गायऱ्यासुदाहतो मन्त्रः कथम- 
कस्माद्घ्रह्म च तुप्पादभिदध्यात्‌? योऽपि तत्र 'यद्वे तदूब॒हाय' (छा० ३।१२।५,६) इति ब्रह्मशब्दः, 
सोऽपि छन्दसः प्रकृतत्वाच्छन्दोविपय एच 'य एतामेवं व्रह्मोपनिषदं वेद! ( छा० ३।११।३ ) 
इत्यत्र हि वेदोपनिपद्मिति व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोमिधानाज्न ब्रह्मणः प्रकतत्वमिति चेत्‌, 
नेप दापः; “तथा चेतोप गनिगदात्‌' तथा गायत्र्याख्यच्छन्दोद्ठारेण तदनुगते ब्रह्मणि चेतसो ऽ- 
पंणं च्रित्तसमाधानमनेन ्राह्मणचाक्येन निगद्यते--'गायत्री वा इदं सवम्‌? इति । नह्यश्षरः 
संनिवशमात्राया गायऱ्याः सर्वात्मकत्वं संभवति। तस्माद्यद्‌गायतर्याख्यचिकारे ऽनुगतं जग- 
स्कारणं ब्रह्म, तदिह सचमित्युच्यते । यथा ‘सवं खल्विदं ब्रह्म' (छा० ३।१४।१) इति । कार्य च 
कारणाद्‌च्यतिरिक्तमिति चक्ष्यामः--तद्नन्यस्वमारम्मणशव्दादिभ्यः’ (ब्र० २।१।१४) इत्यत्र । 
तथान्यत्रापि विकारद्वारेण ब्रह्मण उपासनं दृश्यते--'एतं हेव बहबचा महत्युक्थे मीमांसन्त 
एुनमरनाबध्त्रयब एतं महाबते छन्दोगाः? (ए०आ० ३।२।३।१२) इति। तस्मादस्ति छन्दोभिधा- 
नेऽपि पूर्वेस्मन्वाक्य चतुप्पादू्रह्म निर्दिएम्‌ । तदेव ज्योतिर्वाक्येऽपि परासृझ्यत उपासना- 
न्तरविधानाय । & अपर आह--साक्षादेव गायत्रीशब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते; संख्याखामा- 
न्यात्‌ । यथा गायत्री चतुप्पदा पडक्षरैः पादेः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌ । तथान्यत्रापि छन्दोभिः 
इसकी इतनो महिमा है ) उदाहरण रूपसे दिया गया यह मन्त्र विना किसी कारणके चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका 
किस प्रकार अभियान करेगा । उसी प्रकरणमें द्वे तदव्रह्म०? इस श्रुतिमें जो ब्रह्मा शब्द है, वह भी 
छन्दक प्रकरणमें पठित होनेसे छन्द विषयक ही है, क्योंकि 'य एतामेवं०' ( जो इस प्रकार इस ब्रह्मो- 
पनिपद--वेद रहस्पमय मधरु विद्याको जानता है) इस श्रृतिमें ब्रह्मोपनिपद्को वेदोपनिपद्‌ कहते हुँ । 
इसलिए छन्दके अभिधानसे ब्रह्म प्रकृत नहीं है, सिद्धान्ती--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, 
क्योंकि “तथा चतोपणनिगदान गायत्री नामक छन्द द्वारा उसमें अनुगत ब्रह्मामें चेतसोऽपंण-_चित्तकी 
एकाग्रता “गायत्री चा इदं सत्रम्‌' इस ब्राह्मण वाक्यसे कही गई है । वस्तुतः अक्षर मिलनात्मक गायत्री 
सर्वात्मक नहों हो सकती । इसलिए गायत्रो नामक विकारमें अनुगत जगतका कारण जो ब्रह्म है वही 
यहाँ सबं दाब्दसे कहा जाता है, जँसेकि "सवं खल्विदं ब्रह्मः ( यह सब ब्रह्म ही है) इस थतिमें है । 


कार्य कारणस अनन्य है, यह 'तदुनन्यत्वसारम्भणशब्दादिभ्यः' इस सूत्रमें कहेंगे । इसी प्रकार “एवं. 


झोत्र०” ( ऋग्वेदी उस महान्‌ उक्थ ( शस्त्र ) रूप उपाधिमें अनुगत उसी परमात्माकी उपाहना करते 
हैं अर्थात्‌ उक्थकी परमातमदृृष्टिस उपासना करते हैं, यजुर्वेदी-अघ्त्रयुं अग्निरूप उपाधिमें उसीकी 
उपासना करते हैं, सामवेदी महात्रतरूप यागमें उसीकी उपासना करते हैं ) इत्यादि अन्य स्थळोंमें मी 
कायंद्रारा व्रह्मकी उपासना देखो जाती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पूर्ववाक्य ( पादोऽस्य ) में 
छन्दका अभिधान होनेपर भी उसके द्वारा चतुष्याद्‌ ब्रह्म ही निर्दिष्ट है। अन्य उपासनाका विधान 
- करनेके लिए ज्योति वाक्यमें भी उसीका परामशं है । दूसरे एकदेशी कहते हैं- गायत्री शब्दसे 
साक्षात्‌ ही ब्रह्म प्रतिपादित है, क्योंक्रि संख्याको समानता है । जैसे गायत्री छः अक्षरोंवाले पादोंसे 
चतुणदा है, वसे ही ब्रह्म भो चतुष्पाद्‌ है । इसी प्रकार अन्य स्थलोंमें मी छन्दका अभिधान करनेवाला 


> सत्यानन्दी-दीपिका _ 
# अमी तक गायत्री शब्द अजहल्लक्षणा द्वारा ब्रह्महूप अर्थका प्रतिपादक कहा गया है। अब 


मगवाचु माप्यकार अपर आह' से बृत्तिकारकी ठप्राख्याका अनुसरणकर गौणरूपसे गायत्रीरूप 
वाच्याथक्रे ग्रहण किए विना ही गायत्रीदात्द ब्रह्मका प्रतिपादक कहते हैं । संख्याकी समानतामें एक 
श्रोत उदाहरण है “तौ बा एता द्वी संवर्गा वायुरब देवेपु पराणः प्राणेपु' ( छान्दो० ४३४) (वे ये दो 
दी संवर्ग हैं--देवोमें बायु ओर इन्दियोंमे प्राण ) "संग्रहण अयवा संग्रसन करनेसे वायु और मुख्य- 
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अधि० १० सू० २६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १३५ 


घायी शब्दोऽर्थान्तरे संख्यासामान्यात्पयुज्यमानों इञ्यते। तद्यथा--'ते वा एते पञ्चान्ये 
पञ्चान्ये दृश सन्तस्तत्कृतम्‌' इत्युपक्रम्याह “सैपा विराइन्नादो' (छा० ४।३।८) इति । अस्मिन्पक्षे 
ब्रह्म वाभिहितमिति न छन्दोभिधानम्‌ । सर्वथाप्यस्ति पूर्वस्मिन्वाक्ये प्रकतं व्रहा ॥२५॥ 
भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेश्रत्रम्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद--भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेः, च, एवम्‌ | 

, सत्राथ--( भूतादिपादव्यपदेशञोपपत्तेः ) 'गायत्री वा इदं सवम, इस थृतिमें भूत आदि 
पादोंका व्यपदेश ब्रह्मामें उपपन्न होता है, अतः गायत्रीशब्दसे गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मका ही बोध होता 
है। ( च ) और ( एवम्‌ ) 'विष्टम्याऽहमिदम्‌' यह स्मृति भो ब्रह्ममें सर्वात्मता दिखलाती है । 

+ इ तइचेवमभ्युपगन्तव्यम स्ति, पूर्वस्मिन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्मेति । यतो भूतादीन्पादा- 
शब्द संख्याकी समानतासे अन्य अर्थमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जसे कि “ते वा पुते पञ्चान्य०' 
( ये वे [ अग्नि आदि और वायु ] पाँच [ वागादिसे ] अन्य हैं, तथा इनसे [ वागादि और प्राण ] 
ये पाँच अन्य हैं; इस प्रकार ये सब दस होते हैं ये दश कृत-कृतात्मक पासेसे उपलक्षित चूत हैं ) ऐसा 
आरम्म कर 'सेषा विराडन्नादी०? ( वह यह अन्न मक्षक विराड्‌ ही है ) इस तरह कहा है। इस पक्षमें 
ग्रह्मका ही अभिधान है छन्दका अभिधान नहीं है । पुवं वाक्यमें भी र.वंथा ब्रह्म ही प्रकृत है ॥ २५॥ 

इस कारणसे मी पूवंवाक्यमें ब्रह्म ही प्रकृत है यह स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि श्रुति भूत 
आदि पादोंका व्यपदेश करती है । भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदयका निर्देशकर श्रुति सिषा चतुप्पदा ०! 


प्राणको संवर्ग कहा गया है । कामात तती सूय, वेचा और जल ये वायुमें लीन होते हैं, अतः 
यह अधिदेव संगग है और शरीरमें वाणी, चक्षु, श्रोत्र और मन मुख्य प्राणमें लीन होते हैं यह 
अध्यात्म संवर्ग है ! “ते वा एते पञ्चान्ये’ ( वे ये अन्य पाँच आधिदेवत और अन्य पाँच आध्यात्मिक 
ये सब मिलकर “दश” कृत कहलाते हैं ) । वस्तुतः छत क्रीड़ामें कृत, त्रेता, द्वापर और कलि नामके 
चार पासे होते हैं, वे क्रमशः चार, तीन, दो और एक अंकके होते हैं । कृत-४, त्रेता-३, द्वापर-२ 
और कलि-१ । इस चार संख्यासे युक्त कृत दश संख्याका होता है; क्योंकि चारमें तीनका, तीनमें 
दोका और दोमें एकका अन्तर्भाव होनेसे दस होते हैं। वायु आदि भी दस हैं। इस प्रकार संख्याकी 
समानतासे कृतत्वका उपचार है। इसप्रकार वायु आदिके कृतत्वका उपक्रमकर कहते हैं 'दषा०! 
इत्यादि । यह विराड्‌ शब्द छत्दका वाचक है, क्योंकि “दशाक्षरा विराड ( दस अक्षरों वाला छन्द 
विराड्‌ होता है ) ऐसी श्रुति है। दशत्वकी समानतासे वायु आदि विराइ कहलाते हैं। इसप्रकार 
दशत्वद्वारा वायु आदिमें कृतत्व और विराडत्वका ध्यान करना चाहिए । उनमें विराड्के ध्यानसे 
उपासकके लिए सव अन्न होते हैं, क्योंकि 'अन्नं विराइ' यह श्रुति है। और वायु आदिमें कृतत्वके 
घ्यानसे अन्न मक्षक होता है, कारण कि कृत-द्यन अन्नभक्षक है। कृत अपने चार अङ्भोंमें शेष तीन 
अङ्कांका अपनेमें अन्तर्माव करता है, अतः अन्नमक्षक-सा ज्ञात होता है । इसी कारण श्रतिमें कृत- 
पासेकी जीतसे शेष अत्य पासे जोते जाते हैं इससे कुृतद्यतको भक्षक कहा गया है। इस तरह वायु 


आदि दशात्मक होकर कृतनामक विराड अन्न हे और कृतत्वके कारण अन्नमक्षक कहलाता है । इसी 
प्रकार इस पक्षमें मी चतुष्पाद संख्याकी समानताको लेकर ब्रह्मका.ही प्रतिपादन है छन्दका नहीं । 


सवेप्रकारसे लक्षक अथवा गौणरूप से 'पादोःस्य सर्वा भूतानि' इस पूववावयमें ब्रह्म ही प्रकृत है, 
छन्द नहीं । वस्तुतः यह वृत्तिकारका मत ठोक नहीं है, क्योंकि “चतुविशत्यक्ष रा गायत्री त्रिपदा भवति! 
अर्थात्‌ गायत्री २४ अक्षर और तीन पाद वाली होती है, अतः इसका चतुष्पाद्‌ ब्रह्मके साथ साक्षात्‌ 

संख्याके द्वारा साह्य नहीं है ॥ २५ ॥ र 


१३६ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


` न्व्यपदिदाति ञ्रुतिः। भूतपृ॒थिवीशरीरद्ददयानि हि निदिश्याह-'सैषा चतुष्पदा षड्विधा गायत्री! 
इति । नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवलस्य छन्दसो भूतादयः पादा उपपद्यन्ते । अपि च ब्रह्माना- 
श्रयणे नेयस्ूक संवध्येत--'तावानस्य महिमा” इति । अनया हि ऋचा स्वरसेन ब्रह्मेचासि- 
धीयते, “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यारुतं दिति’ (छा० ३।१२।५) इति सर्वात्मत्वोपपत्तेः । 
पुरुषसूक्ते ऽपीयमुर्रह्मपरतयेच समाग्नायते। स्मृतिश्च ब्रह्मण एवंरूपतां दर्शयति-(विष्ट- 
भ्याहमिदं कुत्लमेकांशेन स्थितो जगत्‌’ (गी० १४२) इति । ® 'यद्वे तदूब्रह्म' (छा० ३।१२। ८) इति 
च निदशः। एवं सति मुख्याथ उपपद्यते। ते वा एते पञ्च बह्मपुस्षा:' (छा० ०।१३।६) इति च हृद्य- 


सुपिषु ब्रह्मपुरुष भुतित्रह्मसंबन्धितायां विवक्षितायां संभवति। तस्मादस्ति पूवस्मिन्वाकयेब्रह्म 


प्रकृतम्‌। तदेव ब्रह्म ज्योतिर्वाक्ये चुसंवन्धात्प्रयभिज्ञायमान परास्मृध्यत इति स्थितम्‌ ॥२६॥ 
उपदेशमेदान्नेति चेन्नोमयस्मिन्नप्यबिरोधात्‌ ॥२७॥ 
पद्‌च्छेद--उपदेशभेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, उभयस्मिन्‌, अपि, अविरोधात्‌ । 


सून्ञाथे~त्रिपादस्यामृतं दिवि’ और 'यदतः परोदिवो ज्योतिदींप्यते’ इसप्रकार (उउदेशभेदात्‌) ` 


उपदेशके भेदसे (न) प्रकृत ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, ( इतिचेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ( उमयस्मिन्नपि ) दोनों वाक्योंमें भी ( अविरोधात्‌ ) प्रत्यभिज्ञाका विरोध नहीं है । 


( वह यह गायत्री चार पादवाली और छः प्रकार को है ऐसा कहती है । यदि ब्रह्मका ग्रहण न करें, 
तो भूत आदि केवळ छन्दके पाद उपपन्न नहीं होते । किञ्च ब्रह्मका ग्रहण न करें तो "तावानरय- 
सहिमा०' ( उतनी हो इस [ गायत्र्याख्य ब्रह्म ] की महिमा है ) यह वचा समन्वित नहीं हो सकती । 
वस्तुतः इस ऋचाद्वारा मुख्यरूपसे ब्रह्मका ही अभिधान होता है, क्योंकि “पादोऽस्य सर्वा भूतानि०' इस 
प्रकार सर्वात्मता उपपन्न होती है । पुरुष सूक्तमें भी यह ऋचा ब्रह्मररत्वसे हो अभिहित है । 'विष्टभ्याह- 
मिदं ०” ( एक अंग्रसे इस सम्पूणं जगतको व्याप्त करके मैं स्थित हूँ ) यह स्मृति भी ब्रह्ममें सर्वात्मता 
दिखलाती है । पूव॑त्राकयमें ब्रह्मके स्वीकार करनेसे हो 'यद्वेतदूबह्म' ( जो भी वह [ त्रिपाद्‌ अमृतरूप ] 
ब्रह्म है वह यही है ) यह शरुतनिर्देश मुख्याथंमें उपपन्न होता है । “ते वा एते०' ( वे ये पाँच ब्रह्मपुरुष 
[ स्वगलोकके द्वारपाल ] हैं) और इसप्रकार हृदयके छिट्रमे ब्रह्मपुरुष प्रतिपादक यह श्रुति भी ब्रह्मके 
साथ सम्बन्धित है ऐसा विवक्षित होनेपर ही संगत होती है । इससे यह सिद्ध हुआ कि पूवंवाक्यमें 
ब्रहम प्रहृत है, और द्युसम्त्रन्धसे प्रत्यमिज्ञायमान उसी ब्रह्मका ज्योतिर्वाक्यमें पराम होता है ॥२६॥ 


: बह? == सत्यानन्द दीपिका यमी, 
ॐ “गायत्रो चा इदं सवम इस वाक्यशेषम सर्वात्मत्वका श्रवण अक्षरोंकी आनपूर्वीमिलनात्मक 


गायत्री छन्दमें कथचिदपि सम्भव नहीं है, इसलिए गायत्रीमे अनुगत ब्रह्मामें लक्षणा अवश्य माननी 
चाहिए, इसी अथंको भगवान्‌ मूत्रकार भी 'भूतादिपाद' इस सूत्रसे दिखळाते हैं । 


#ब्रह्मपद गायत्री छन्द वाची है यह जो पहले कहा गया है उसका 'यद्वंतदब्रह्म' इससे निराकरण 
करते हैं। गायत्री उपाधिवाले ब्रह्मके हृदयरूपी नगरमे प्राण आदि देवताओंसे सुरक्षित पाँच छिद्र हैं । 
स्वर्गप्राप्तिके द्वार होनेसे इन्हें देवमुषि कहते हैं अर्थान्‌ हृदपरूपी नगरमे पूर्व; दक्षिण, पश्चिम, उत्तर और 
ऊश्वं इन पांच छिद्ररूपी द्वारोमें प्राण, व्यान, अपान, समान और उदान अथवा चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ 
मन ओर प्राण इन पांच द्वारपालोंकी शर तिद्वारा कल्पना की गई है.। कि हृदयरूपी नगरमें गा त्री 
उपाधिवाले ब्रह्मक्री उपासनाके लिए ब्रह्मके द्वारपाल होनेसे प्राण आदि अथवा चक्षु आदि ब्रह्मपुरुष 
कहलाते हैं, इससे ति चा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः? यह श्रुति भी संगत होती है । वर्णोकी मिलनात्मक 
छन्दरूप गाथत्रीमें हृदयस्थ प्राण आदि पाँच भ्रह्मपुरुषोंका सम्बन्ध नहीं घट सकता है । इन पाँच ब्रह्म- 
पुरुषोंकी उपासना तथा फल ( छा० ३।१३।१, २, ३, ४, ५ ) में द्रष्टव्य है ॥ २६ ॥ 


“rns र 


अधि० ११ स्‌० २८] भापाचुचाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १३७ 


# यदप्येतदुक्तं पूर्य्ञ-'त्रिपादस्यासतं दिवि’ इति सप्तम्या चौराधारत्वेनोपदिष्टा; 
इह पुनः अथ यदतः परो दिवः, इति पश्चम्या मर्यादात्वेन, तस्मादुपदेदाभेदान्न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमस्तीति, तत्परिहतंव्यम्‌ । अत्रोच्यते- नायं दोषः; उसयस्मिन्नप्यविरोधात्‌ । 
उभयस्मिन्नपि सप्तम्यन्ते पञ्चम्यन्ते चोपदेशो न प्रत्यमिज्ञानं विरुध्यते । यथा लोके 
वूक्षाश्रसंवद्धो$पि इयेन उभयथोपदिश्यमानो दञ्यते, वुक्षाग्रे इयेनो बृक्षाग्रात्परतः इयेन 
इति च । एवं दिव्येव सद्न्नह्म दिवः परमित्युपदिच्यते । अपर आह--यथा लोके वृक्षा- 
अेणासंबद्धो$पि इयेन उभयथोपदिच्यमानो दश्यते, वृक्षाग्रे इयेनो वृक्षाग्रात्परतः श्येन 
इति च। एवं च दिवः परमपि सदूत्रह्म दिवीत्युपदिश्यते। तस्मादस्ति पूर्वनि्दिएस्य 
ब्रह्मण इह प्रत्यभिज्ञानम्‌ । अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

( ११ प्रतद्नाधिकरणम्‌। सू० २८-३१ ) 
ग्राणस्तथाऽनुगमात्‌ ॥२८॥ 

पद्च्छेद्‌--प्राणः, तथा, अनुगमात्‌ । 

सूचाथे- -( प्राणः ) “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ इस श्ुतिमें पठित प्राण परमात्मा ही है, वायु 
नहीं, क्योंकि ( तथा ) पूर्वापर वाक्योंका पर्याळोचन करनेपर ( अनुगमात्‌ ) उक्त श्रुतिवाक्यमें आनन्द 
आदि पदोंका समन्वय ब्रह्मपरक ही उपलब्ध होता है । 
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यह जो कहा गया है कि 'त्रिपादस्या०' इस श्रुति वाक्यमें सप्तमी विभक्ति द्वारा “दु आधार- 
खूपसे उपदिष्ट है और 'अथ यदुतः परो०” इस श्रृतिवाक्यमें पंचमी विभक्ति द्वारा 'च्यु' मर्यादारूमसे 
उपदिष्ट है, अतः उपदेशके भेदसे उसका ( ब्रह्मका ) यहां प्रत्यभिज्ञान नहीं है, उसका परिहार 
करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है । क्योंकि दोनों वाकयोंमें विरोध नहीं है। दोनोंमें 
भी सप्तम्यन्त और पंचम्यन्त उपदेशोंमें मी प्रत्यभिज्ञानका विरोध नहीं है। जसे छोकमें वृक्षके अग्न- 
भागसे सम्बद्ध श्येन ( वाजपक्षी ) 'वृक्षके अग्नमागमें दयेन है' 'वृक्षके अग्रमागसे परे स्येन है इस 
तरह दोनों भ्रकारसे उपदेश किया हुआ देखा जाता है। वसे ही “यु में ही होता हुआ ब्रह्म चुसे परे 
है” ऐसा उपदेश किया जाता है । दुसरे कहते हैं--जैंसे लोकमें वृक्षके अग्रमागसे स्पेनका सम्बन्ध 
न होनेपर भी 'वृक्षके अग्न मागपर श्येन है” 'वृक्षके अग्रमागसे परे स्येन है! इसतरह दोनों प्रकारसे 
उपदेश किया हुआ देखा जाता है। इसीप्रकार दुसे परे भी होता हुआ ब्रह्म “चुमे ऐसा उपदेश 
किया जाता है । इसलिए पूर्वनिदिष्ट ब्रह्मका यहां प्रत्यभिज्ञान है। इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्योतिः 
शब्द परब्रह्मका ही वाचक हे ॥ २७॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# विमक्तिके भेदसे कथित अथं भेद युक्त नहीं है, क्योंकि जो आधार होता है वह कथंचित्‌ 
मर्यादा भी हो सकता है । जैसे वृक्षके अग्न मागमें स्येनके पाद आदि जितने अवयव संयुक्त रहते हैं 
उतने अवयवोंका वह आधार होता हुआ ही उससे-पक्ष आदि से असंयुक्त अवयवोंको लेकर श्येनकी 
मर्यादा होता है। उसीप्रकार द्यु, सूर्यं अथवा हृदयाकाशरूप मुख्य आधारमें ब्रह्म है, उस आधारसे 
भिन्न आकाशावच्छिन्न ब्रह्यका वह आधार ( मर्यादा ) होता है, इसप्रकारकी कल्पनाकर ब्रह्म यूसे 
परे है” ऐसा कहा गया है। अब अपर आह? इत्यादि भाष्यसे मर्यादाको मुख्य मानकर कहते हैं 
अर्थात्‌ निरुपाधिक ब्रह्मको लेकर पंचमीका मुख्यार्थं कहें तो यहां “देवि! में सप्तमीका अर्थ लक्षणासे 
सामीप्य होगा । “गङ्गायां घोष? जैसे यहाँ गंगापदसे संयुक्त सप्तमीका अथं लक्षणासे सामीप्य होता 
है, उसीप्रकार 'दिवि' यहां लक्षणासे सामीप्य अर्थको लेकर आधार कहना होगा और पंचमीका अथं 
१८ 
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अथवा परब्रह्म ? परन्तु “ अत एव प्राण: इस सूत्रमें तो प्राणशब्द ब्रह्मपरक है, ऐसा वर्णन किया | 
जा चुका है और यहाँ भी “आनन्द, अजर और अमृत हैं” इत्यादि ्रह्मके लिङ्ग हैं, तो फिर यहाँ | 
संशय ही कंसा हो सकता है? अनेक लिद्धाके दशंनसे यहाँ संशय हो सकता है, ऐसा हम कहते . 


सत्यानन्दी-दीपिका र 
मर्यादा, इस तरहसे दोनों वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं, क्योंकि आधार और मर्यादा दोनों 


औपाधिक होनेसे ब्रह्ममें कल्पित हैं, अतः ज्योति वाक्यमें ज्योति! शब्द मी ब्रह्मका ही वाचक है ॥२७॥ 

# राजा प्रतद॑न बुद्धिकोशळ आदिसे स्वगमें पहुंचा । प्रतदंनका युद्धकोशल और बुद्धि- 
कौशल देखकर इन्द्रने कहा, हे प्रतदंन ! मैं तुमपर अतितप्रसन्न हँ तुम मुझसे अमीष्ट वर माँगो। 
प्रतदंन बोला--हे देवराज इन्द्र ! मनुष्यके लिए सबसे अधिक हितकारक जो वर हो वही दीजिए। 
इसपर इन्द्रने 'प्राणोइस्मि' “मैं प्राण हैं” इत्यादि कहा । इन्द्रके इस कथनपर अब विचारणीय यह 
है कि इस श्रुतिवाक्यमें पठित प्राणशब्दसे कहीं मुख्य प्राणका ग्रहण न हो, अतः यहाँ आ्रज्ञात्मा' 
कहा गया है। सवं विशेष रहित चेतन ब्रह्मका ग्रहण न हो इसलिए 'तं मां! पद कहे गए हैं। इन 
पदोंसे यहाँ प्राणशब्दसे इन्द्र देवताका ही ग्रहण होता है । परन्तु आगे 'अथ खलु प्राण एव” इस- 
प्रकार मुख्यप्राणका लिङ्ग मी है । इसीप्रकार “न वाच" इस वाक्यमें प्राणशब्दसे जीवका ग्रहण होता 
है, क्योंकि उसमें वक्तृत्वरिङ्ग विद्यमान है । और आगे 'स एष प्राण एव' इस श्र तिवाक्यसे प्राणमें 
आनन्द आदि ब्रह्म बोधक लिङ्ग उपलब्ध होते हैं, इससे प्राणशब्दसे ब्रह्मका भी ग्रहण हो सकता है। 


इसभ्रकार मुख्यप्राण, जीव, देवता और ब्रह्म बोधक लिङ्जोके विद्यमान होनेपर निश्‍चय करनेके लिए 
सुत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ किया है । 


* “्राणोऽस्मि' इससे लेकर 'आनन्दोऽजरोऽस्ृतः यहाँ तक वाक्य समुदाय इस अधिकरणं 
सुत्रके विषय हैं अर्थात्‌ इन वाकयोंको लेकर ही यहाँ विचार किया गया है। गत अधिकरणमें प्रकृत 
अह्मवाचक 'यत्‌ शब्दके वले ज्योतिः श्रुति ब्रह्मपरक कही गई, परन्तु यहाँ प्राण श्रृतिके भङ्गमें कोई 
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दिति व्रुमः। न केवलमिह ब्रह्मलिङ्गमेवोपलभ्यते, सन्ति हीतरलिङ्गान्यपि--मामेव 
विजानीहि? (कौ० ३।१) इतीन्द्रस्य वचन देवतात्मछिङ्गम्‌। इदं शरीरं परिग्रह्योत्यापयती'ति 
ग्राणलिङ्गम्‌ । “न वाचं विजिज्ञाक्षीत वक्तारं विद्यात्‌ इत्यादि जीवलिङ्गम्‌ । अत उपपन्नः संशयः । 
तत्र प्रसिद्धेर्बायुः प्राण इति प्राप्त उच्यते-प्राणशब्दं ब्रह्म विशेयम्‌। कुतः ¦ तथा5चुगमात्‌। 
तथा हि--पोवापयंण पर्यालोच्यमाने वाक्ये पदार्थानां समन्वयो ब्रह्मप्रतिपादूनपर उप- 
लभ्यते । उपक्रमे तावत्‌ “वरं इणीप्व' इतीन्द्रे णोक्तः प्रतर्दनः परमं पुरुषार्थं वरसुपचिक्षेप- 
“त्वमेव मे वृणीप्व यं त्वं मनुष्याय हिततमं मन्यसे’ इति। तस्मे हिततमत्वेनोपदिच्यमानः प्राणः 
क्रथं परमात्मा न स्यात्‌? नह्यन्यत्र परमात्मञ्ञानाद्धिततमप्रास्तिरस्ति । “तमेव विदित्वाऽतिः 
स्त्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ( इवेता० ३।८ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । तथा 'स त्यो मां वेद न 
ह ये तस्य केनचन कमणा लोको मीयते न स्तेयेन न भ्रूणहत्यया' ( को० ३।१ ) इत्यादि च 
त्रह्मपरिग्रहे घटते । ब्रह्मविज्ञानेन हि सर्वकर्मक्षयः प्रसिद्धः-क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दप्टे 
परावरे' ( सु० २1२1८ ) इत्याद्यासु भ्रुतिषु । प्रज्ञात्मत्वं ब्रह्मपक्ष एवोपपद्यते । नह्यचेतनस्य 
वायो: प्रज्ञात्मस्वं संभवति । तथोपसंहारेऽपि--'आनन्दोऽजरोऽष्तः' इत्यानन्दत्वादीनि न 
ब्रह्म णो ऽन्यत्र सम्यक संभवन्ति। 'स न साधुना कमंणा भूयान्भवति नो एवासाधुना कमंणा कनोया- 
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हैं। यहाँ केवल ब्रह्मका रिङ्ग ही उपलब्ध नहीं होता, अपितु अन्यके छिङ्ग मी हैं। जसे कि "मामेव 
विजानीहि’ ( मुझको ही जान ) यह इन्द्रका वचन देवतात्माका लिङ्ग है । “इदं शरीरं ०? ( इस शरीर- 
को पकड़कर उठाता है ) यह मुख्य प्राणका लिङ्ग है। 'न वाचं०' ( वाणीके जाननेकी इच्छा न करे 
वक्ताको जाने ) इत्यादि जीवका लिङ्ग है । अतः संशय होना युक्त है । संशय होनेपर प्राणशब्दकी 
वायु विकार रूप मुख्य प्राणमें प्रसिद्धि होनेके कारण यहाँ प्राणशब्दसे मुख्य प्राणका ही ग्रहण करना 
चाहिए, ऐसा पूदपक्ष प्राप्त होनेपर कहते हें-- प्राणशब्द ब्रह्मका वाचक समझना चाहिए । क्योंकि 
श्रुतिसे ऐसा ही अनुगम-अवगम होता है । जसे कि पूर्वापर वावयका पर्यालोचन करनेपर पदार्थोका 
समन्वय ब्रह्म प्रतिपादन विषयक उपलब्ध होता है । आरम्ममें तो वरं बृणीप्व०' ( वर माँग ) इस 
प्रकार इन्द्रके कहनेपर प्रतर्दनने परम पुरुषार्थझूप वर माँगा स्वमेव मे बृणीप्व' ( आप स्वयं ही 
विचारकर मुझे वह वर दें, जिसे आप मनुष्यके लिए सबसे बढ़कर हितकर समझते हों ) उस 
( प्रतदंन ) के लिए सबसे बढ़कर हिततमख्पसे उपदिष्ट हुआ प्राण परमात्मा क्यों न हो ! परमात्माके 
ज्ञानके सिवा अन्य साधनोसे हिततमकी प्राप्ति नहीं होती है, क्योंकि “तमेव०” ( उस-परमात्माको ही 
जानकर पुरुष जन्म मरणरूप संसारसे मुक्त हो जाता है, उसको प्राप्त करनेके लिए परमात्माके 
ज्ञानसे भिन्न दूसरा और कोई उपाय नहीं है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। इसी प्रकार 'स यो मां वेद०' (बह 
जो कोई विद्वान्‌ मुझ ( ब्रह्म ) को साक्षात्‌ अनुभव करता है उसका मोक्ष रूप लोक किसी भी कमसे, 
स्तेय ( चोरी ) अथवा भ्रूणहत्यासे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मका ग्रहण करनेसे ही 
संगत होते हैं । क्योंकि क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०' ( उस परात्‌ पर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर इस विद्वानुके. 
सम्पूणं कमं क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्मविज्ञानसे ही सव कर्मोका क्षय प्रसिद्ध है। 
और प्रज्ञात्मत्व ( जीवत्व ) मी ब्रह्मपक्षमें ही उपपन्न होता है, अचेतन वायु प्रज्ञात्मा नहीं हो सकता है 
उसी प्रकार उपसंहारमें मी 'आनन्दो$जरो$5ग्तः' ऐसे आनन्दत्व आदि ब्रह्मसे भिन्न अन्ममें अच्छी 
तरह सम्भव नहीं हैं। “स न साधुना०' ( वह पुण्य कमोसि महान्‌ नहीं होता और पाप कर्मोसे घटता 


सत्यानन्दी 
बल नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध अनेक लिङ्ग कुछ निश्चय करनेमें समथ नहीं हैं, अतः प्रत्युदाहरण- 
संगतिसे 'तत्र' आदिसे पूव॑पक्षका उत्थान करते हैं । 
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नेष होव साधु कम कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कर्म कारयति तं यमेभ्यो 
डोकेभ्योऽधो निनीयते" इति “एप लोकाधिपतिरेष लोकपाल एष छोकेशः' ( कौ० ३।८ ) इति च। 
सर्वमेतत्परस्मिन्त्रह्मण्याश्चीयमाणेऽजुगन्तु शाक्यते न सुख्ये प्राणे। तस्मात्प्राणो रह्म ॥२८॥ 
न चक्तुरात्मोपदेशादिति चेदष्यारमसंघन्धभूमा ह्यस्मिन्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद--न, वक्तुः, आत्मोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, अध्यात्मसम्बन्धभूमा, हि, अस्मिन्‌ । 
सूजार्थ-ऐसा यदि कहो कि ( वक्तुः ) वक्ता इन्द्रने ( आत्मोपदेशात्‌ ) “मामेव विजानीहि' 
इससे अपने आत्माका उपदेश किया है, अतः “प्राणोऽस्मि' यहाँ प्राणशब्द परब्रह्मवाचक नहीं है, 
( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( अस्मिन्‌ ) इस अघ्यायमें ( अध्यात्मसम्वन्धभूमा ) “प्राण एव 
अज्ञात्मा' इस प्रकार प्रत्यगात्मसम्बन्धका बाहुल्य उपलब्ध होता है (हि) इसलिए यह ब्रह्मका हं! 
उपदेश है, देवताविशेषका नहीं । | 
यदुक्तम-आणो ब्रह्मे ति, तदाक्षिप्यते । न परं ब्रह्म ्राणशब्दम्‌। कस्मात्‌? चक्तुरात्मो- 
पदेशात्‌ । वक्ता हीन्द्रो नाम कश्चद्विग्रहवान्देवताविशेषः स्वमात्मानं प्रतदनायाचचक्षे- 
“मामेव विजानीहि” इत्युपक्रम्य प्राणोऽस्मि रज्ञात्मा' इत्यहंकारवादेन । स एष वकतुरात्मत्वेनो- 
पदिच्यमानः प्राणः कथं ब्रह्म स्यात्‌ ? नहि ब्रह्मणो चकतृत्यं संभवति, 'अवागमनाः' ( दृह० 
३८1८) इत्यादिश्चुतिभ्यः । तथा विग्रहसंबन्धिभिरेव ब्रह्मण्यसंभवद्भिर्धतैरात्मानं तुष्टाव- 
'ब्रिशीर्षाणं त्वाष्ट्रमहनमरुन्सुखान्यतीन््यालावृकेभ्यः प्रायच्छम्‌' इत्येबमादिभिः । प्राणत्वं चेन्द्रस्य | 
बळवत््वादुपपद्यते । 'प्राणो बै बलम्‌' इति हि विज्ञायते । बलस्य चेन्द्र देवता प्रसिद्धा । था. 
च काचिद्बलग्रकृतिर्द्रकमैंब तत्‌' इति हिः वदन्ति । = क्व तत्‌ इति हि वदन्ति । प्रज्ञात्मत्वमप्यप्रतिहतज्ञानत्वादेवतात्मनः 
नहीं, यही जिसको इन छोकोंसे ऊँचा छे जाना चाहता है उस पुरुषसे पुण्य कमं कराता है और यही , 
जिसको इन लोकोसे नीचे ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पापकमं कराता है) और 'पुष लोकाधिपति०' 
(यह छोकाधिपति है यह लोकपाल, यह लोकेश है) इत्यादि श्रृतियाँ हैँ । ये सब [घम-अधमंक्रा कराना, | 
सर्वेश्वरत्व आदि धमं] पर ब्रह्मका आयण करनेसे ही ठीक-ठीक अनुगत हो सकते हैं, वायुकें विकार 
मुख्य भ्राणका आश्रयण करनेसे नहीं। इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राण ब्रह्म है अर्थात्‌ प्राणञब्दसे ` 
्रह्मका ही ग्रहण सवंथा युक्त है ॥ २८ ॥ | 
प्राण ब्रह्म है, ऐसा जो कहा गया है, उसपर पुवंपक्षी आक्षेप करते हैं। प्राणशब्द परब्रह्मका | 
वाचक नहीं है, क्योंकि वक्ता अपने आत्माका उपदेश करता है। और यहाँ वक्ता इन्द्र नामका कोई | 
देहधारी एक देवताविशेष है, उसने 'मामेव ०? ( मुझको ही जानो ) ऐसा आरम्म कर 'प्राणोऽस्मि०' | 
( मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हूं ) इस प्रकार अपने आत्माका ही अहङ्कार पूवंक शब्दोंमें प्रतदेनके लिए | 
उपदेश किया है। वक्ताद्वारा आत्मरूपसे उपदेश किया हुआ वही प्राण ब्रह्म किस प्रकार हो सकता | 
है । क्योंकि 'अवागमनाः' ( वह वाणी और. मनसे रहित है ) इत्यादि श्रुतियोंसे भी यह दिखाया । 
गया है कि ब्रह्ममें ववतृत्वका सम्भव ही नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म में सम्मव न होनेवाले शरीर सम्बन्धी | 
घर्मोद्वारा इन्द्रे 'त्रिशीर्षाणं०” ( त्वष्टाके तीन शिरवाले विश्वनामक पुत्रको मैंने मारा, वेदान्तसे | 
विमुख यतियोंको जंगलके कुत्तोंको खिला दिया ) इत्यादि वचनोसे अपनी स्तुति की है। बलवान होनेसे । 
इनं प्राणत्व उपपन्न होता है, क्योंकि “प्राणो चै बळम? (प्राण ही बढ है ) ऐसा ज्ञात होता है _ 
और इन्द्र बलका प्रसिद्ध देवता है । ( जो कोई भी बलका काम है वह इन्द्रका ही कमं है ) ऐसा | 
पूं पक्षमें प्राण, देवता अथवा सनाद रका है और सिद्धान्तमें ब्रह्मकी उपासना है । | 


इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है ॥ २८॥ | 


| । अधि० ११ सू० २९-३० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४१ 


संभवति । अप्रतिहतज्ञाना देवता इति हि वदन्ति । निश्चिते चैचं देवतात्मोपदेशे हिततमत्वा- 
दिवचनानि' यथासंभवं तद्विषयाण्येव योजयितव्यानि । तस्माद्वकतुरिन्द्रस्यात्मोपदेशान्न 
! प्राणो ब्रहम त्याक्षिप्य प्रतिसमाधीयते--अध्याव्मसंबन्धभूमा ह्यस्मिन्‌ इति । अध्यात्मसंबन्थः 
| प्रत्यगात्मसंबन्धः, तस्य भूमा वाहुस्यम्‌, अस्मिन्नध्याये उपलभ्यते । 'यावद्धघस्मिब्दारीरे प्राणो 
| चस्ति तावदायु/इति प्राणस्यैव प्रक्षात्मनः प्रत्यग्भूतस्या युष्पदानोपसंह!रयो:स्वातन्ञ्यं दशंयति, 
न देवताविशेषस्य पराचीनस्य। तथा5स्तित्वे च प्राणानां निःश्रेयसमित्यध्यात्ममेवेन्द्रियाथयं 
प्राणं दायति । तथा 'प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिगृद्योत्थापयति'( कौ० ३।३ ) इति, “न वाचं 
विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात’ इति चोपक्रम्य “तथथा रथस्यारेषु नेमिरपिंता नामावरा अपिता पुचमे- 
चैता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वरपिताः प्रज्ञामात्राः प्राणेऽर्पिताः स एष प्राण एव अरज्ञात्मानन्दोऽजरोऽस्रतः' 
इति विषयेन्द्रियव्यवहारारनाभिभूतं प्रत्यगात्मानमेचोपसंहरति। 'स म आत्मेति विद्यात्‌' इति 
चोपसंहारः प्रत्यग त्मपरिग्रहे साधुने पराचीनपरिग्रहे। ‘अयमात्मा बरहम सर्वाजुञ्ुः'(इृह-२।५।१९) 
इति च शुत्यन्तरम्‌। तस्पादष्यात्मसंबंधवाहुल्याद्‌ त्रह्मोपदेश एवायं न देवतात्मोपदेदाः॥२९॥ 
कथं ताहे वक्तुरात्मोपदेशः ! 
शास्रदष्टचा तूपदेशो वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ 
पद्च्छेद--शास्त्रदृष्ट्या, तु, उपदेशः, वामदेववत्‌ । 
सूञ्ञाथ--( वामदेववत्‌ ) वामदेवके समान ( शास्त्रदृष्टया ) मैं परब्रह्म हे, इस शास्त्रदृष्टिसे 
( उपदेशः ) 'मामेव विजानीहि’ वक्ता इन्द्रका यह उपदेश प्रतदंनके प्रति युक्त है, इसलिए '्राणोऽस्मि’ 
यह प्राणशन्द ब्रह्मपरक है । 
लोग कहते हैं । अप्रतिहत ( अकुण्ठित ) ज्ञानवाला होनेसे देवतात्मा भी प्रज्ञात्मा हो सकता है । 
देवता अभ्रतिहत ज्ञानवाले होते हैं ऐसा [ वेद और छोकमें ] कहते हैं। इस प्रकार देवतात्माका 
उपदेश निएचत होनेपर हिततमत्व आदि वचनोंकी यथासंमव उसीमें ही योजना करनी चाहिए। 
अतः वक्ता इन्द्रका आत्मोपदेश होनेसे प्राण ब्रह्म नहीं है, ऐसा आक्षेप कर 'अध्यात्मसम्बन्धभूमा- 
ह्वास्मिन्‌' इस सूत्र भागसे उसका समाधान करते हैं । अध्यात्मसम्बन्ध अर्थात्‌ प्रत्ययात्मसम्बर्ध 
उसका बाहुल्य (अधिकता) इस अध्यायमें उपलब्ध होता है । 'यावद्धधस्मिन्‌०' ( जब तक इस शरीरमें 
प्राण रहता है तत्र तक आयु है ) यह भ्रति वाक्य प्रज्ञात्मा प्रत्यगभूत प्राणमें ही आयु देने और हरनेकी 
स्वतन्त्रता दिखळाता है, बाह्यदेवताविशेषमें नहीं । उसी प्रकार 'अस्तित्वे०' ( प्राणका अस्तित्व होनेसे 
ही इन्द्रियोंका निःश्रेयस है अर्थात्‌ इस शरीरमें प्राणके विद्यमान होनेपर इन्द्रियोंकी स्थिति होती है ) यह 
श्रुति वाक्य इन्दियोंका आश्रय अघ्यात्म-प्ज्ञात्मा प्राणको ही दिखाता है । तथा "प्राण एव०' ( प्राण 


ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है), इसप्रकार और “न वाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न 
करे, वक्ताको जाने ) ऐसा आरम्भकर “तद्यथा०' ( जेसे रथके बरोंमें नेमि छगी रहती है और नासिमें 


अर लगे रहते हैं, उसीप्रकार ये भूत और विषय ज्ञान और इन्द्रियोसे जुड़े हुए हैं, ज्ञान ओर इन्द्रियाँ 
प्राणसे जुड़ी. हुई हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इसभ्रकार [ यह श्रुति ] 
विषय और इन्द्रियोंके व्यवहाररूप अरेके नामिभूत प्रत्यगात्माका ही उपसंहार करती है । और “स म 
आस्मेतिं०' ( वह मेरा आत्मा-स्वरूप है ऐसा जाने.) यह उपसंहार प्रत्यगात्माका ग्रहण करनेपर ही 
संगत होता है, बाह्य देवताके ग्रहण करनेपर नहीं, “अयमात्मा०' ( यह आत्मा ही सबका अनुभव करने 


वाला ब्रह्म है ) इसप्रकार यह दूसरी भूति है । इससे यहाँ प्रत्यगात्माके सम्बन्धका बाहुल्य होनेके 
कारण ब्रह्मका ही यह उपदेश है न कि देवतात्माका उपदेश है ॥ २९॥ 


तब वक्ताने अपने आत्माका उपदेश किस प्रकार किया है? 


१७२ त्रह्मसूज्-शाङ्करमाप्य [ अ० १ पां० १ 


% इन्द्रो नाम देवतात्मानं स्वमात्मानं परमात्मत्वेनाहमेच परं ब्रम त्याषंण दशनेन 
यथाशाएख्रं पञ्यन्नुपदिदाति स्म-_'मामेव विजानीहि’ इति। यथा “तद्व तव्परयन्नषिर्वामदेतः 
प्रतिपेदेऽहं मनुरभवं सूयश्च' इति, तद्वत्‌ । 'तद्यो यो देवानां प्रत्यवुध्यत स एव तदभवत्‌” (वृ ० 
१।४।१० ) इति धुतेः । यत्पुनरुक्तं “मामेव विजानीहि' इत्युक्त्वा विग्रहधमँ रिन्द्र आत्मानं 
तुशव त्वाप्रवधादिभिरिति, तत्परिहतंव्यम्‌। अत्रोच्यते-न तावत्‌त्वाष्ट्रचघादीना विज्ेयेन्द- 
स्तुत्यथत्वेनोपन्यासः, यस्मादेवं कर्माहं तस्मान्मां चिज्ञानीहीति। कथं तहि? विज्ञानस्तुत्य- 
थेत्वेन यत्कारणं त्वा षट्रवघादीनि साहसान्युपन्यस्य परेण विज्ञानस्ठुतिमचुसंद्‌ धाति 3६ “तस्य 
से तत्र लोम च न मीयते स यो मां वेद न ह चै तस्थ केन च कमणा लोको मीयते” इत्यादिना | 
एतदुक्तं भवति-यस्मादीदशान्यपि क्रूराणि कर्माणि तवतो मम ब्रह्मभूतस्य लोमापि न 
हिंस्यते, ख योऽन्योऽपि मां वेद्‌ न तस्य केनचिदपि कर्मणा लोको हिंस्यत इति। विज्ञेयं 
तु त्रह्मेच “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ इति वक्ष्यमाणम्‌ । तस्मादूघ्रझवाक्यमेतत्‌' ॥३०॥ 


इन्द्र नामके देवताने आषंदशंनसे अपने आत्माको परमात्मारूपसे “मै ही परब्रह्म हूँ' इस तरहसे | 


यथाशात्र जानकर, तदनुसार उसने 'मामेच विजानीहि’ ( मुझको ही जान ) ऐसा उपदेश किया 


है । जेसे 'तद्धेतव्‌०' ( उसे ( ग्रह्मको ) आत्मरूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने जाना---.मैं मनु हुआ | 
और सूयं भी ) क्योंकि 'त्यो यो०' ( उसे देवोमेसे जिस-जिसने जाना वही तद्रूप हो गया ) ऐसी | 
श्रृति है । और 'मामेच०' ( मुझको ही जान ) ऐसा कहकर इन्द्रने त्वष्टाके पुत्र विश्वरूपके हनन. 


आदि देहधर्मोंसे अपनी स्तुति की ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार ( समाधान ) करना चाहिए। 


इस विषयमें कहते हैं कि त्वष्टाके पुत्रके वघ आदिका उपन्यास “मै ऐसा पराक्रमी हूँ, अतः मेरा ज्ञान | 
प्राप्त करो' यह विज्ञेय देहधारी इन्द्रकी स्तुतिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है? विज्ञानकी 


स्तुतिके लिए है । क्योंकि त्वष्टापुत्रके बघ आदिके साहसका उल्लेख कर विज्ञानकी स्तुतिका 'तस्य , 


से तत्र०' ( वहाँ मुझ पराक्रमशालीका बाल भी बांका नहीं होता, जो मुझे जानता है उसका मोक्ष 
किसी भी कमंसे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि उत्तरवाक्यसे अनुसन्धान करता है । तात्पयं यह है कि इस 
प्रकार हिंसात्मक क्रूर कमं करनेपर भी ब्रह्मरूप होनेसे मेरा एक बाल भी नष्ट नहीं हुआ अर्थात्‌ 
मेरी ब्रह्मरूपतामें वाळ भर भी हानि नहीं हुई। वह जो कोई दुसरा भी इसी प्रकार मुझे ब्रह्मरूपसे 


जानता है अर्थात्‌ अपनेको भैं ब्रह्म ही हूँ' ऐसा अनुभव करता है उसका मोक्षरूप लोक किसी भी ' 
कमंद्वारा नष्ट नहीं होता । अतः 'प्राणोऽस्मिः ( मैं प्राण हू, प्रज्ञात्मा हैँ ) इस प्रकारसे वर्णित विज्ञेय ' 


तो वक्ष्यमाण ब्रह्म है । इस कारण यह वाक्य ब्रह्म विषयक है॥ ३०॥ 


र सत्यानन्दी-दीपिका च्य 
# गमस्य ऋषि वामदेवने ज्ञान प्राप्त किया कि 'मै ही मनु और सूयं हुआ यह आपं॑ज्ञान | 
कहलाता है । पूर्व जन्ममें भूत वेदान्त महावाक्याथंकी इस जन्ममें स्वतः सिद्ध आत्मज्ञानरूपस्ते अमि- 


व्यक्ति ही आषदशंन है । 


# “तस्य मे तत्र’ इत्यादि स्तुति परक सब वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं। साथ-साथ _ 
उनमें ब्रह्मज्ञानकी महिमा भी बताई गई है कि ब्रह्मज्ञांन पाकर वह विद्वानु किसी मी पुण्य-पापते | 
लिप्त नहीं होता । 'आत्मवन्त न कर्माणि निबध्नन्ति धनंजय? ( गीता० ४४१ ) ( हे घनंजय! | 
आत्मज्ञानीको शुमाशुम कमं नहीं बांधते अर्थात्‌ शुमाशुम फल नहीं देते ) क्योंकि “ज्ञानाग्निः सवं - _ 
कर्माणि मस्मसात्कुरुते तथा” ( गी० ४।३७ ) ( उसी प्रकार ज्ञान अग्नि सब कर्मों को मस्म कर देता | 
है ) 'अह्यविदूधह्ेव भवति' ( ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही है ) अतः उसका नाश कमं आदिसे नहीं हो सकता । _ 


इसलिए “ग्राणोऽस्मि' इत्यादि वाक्योदारा ब्रह्म ही विज्ञेय है इन्द्र आदि देवता नहीं ॥ ३०॥ 


| 
|] 


अधि० ११ स्‌० ३१ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४३ 


जीवगुख्यप्राणलिज्ञान्नेति चेन्नोपासात्रैविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌ ॥३१॥ 

पदच्छेद--जीवमुख्यप्रणलिज्ञात, न, इति, चेत्‌, न, उपासात्रैविष्यात्‌, आश्रितत्वात्‌, 
इह, तद्योगात्‌ । ह 

सूत्राथ--( जीवमुख्यप्राणरिङ्गात्‌ ) “वक्तारं विद्यात्‌’ इस श्र॒तिमें जीवरिङ्ग ओर “इदं 
शरीर” इसमें मुख्यप्राणलिङ्गके होनेसे ( न) ्राणोऽस्मि' इस वाक्यमें प्राणशब्दस्े केवल ब्रह्मका 
ही बोध नहीं होता, अपितु जीव ओर मुख्यप्राणका.मी वोध होता है । (इति चेत्‌, न) ऐसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( उपासात्रेविध्यात्‌ ) क्योंकि ऐसा होनेसे तीन उपासनाएँ माननी पड़ेगी । उपक्रम 
और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है, ( आश्नितत्वात्‌ ) और "प्राण इति होवाच' इत्यादि 
स्थलोंमें ब्रह्मलिग होनेके कारण प्राणञ्चव्दका अथं ब्रह्म ही स्वीकार किया गया है। ( इह ) इस 
श्न तिमें भी ( तद्योगात्‌ ) हिततमत्व आदि ब्रह्मकिगका योग है । इनसे भी प्राणशब्दते यहाँ ब्रह्मका 
ही उपदेश ज्ञात होता है । 

$ यद्यप्यघ्यात्मसंचन्धभूमदरानान्न पराचीनस्य देचतात्मन उपदेशः, तथापि न 
्रहचाक्यं अवितुमहीति । कुतः ? जीवलिङ्गान्सुख्यपाणलिङ्गाञ्च। जीवस्य तावदस्मिन्वाक्ये 
विस्पष्टं लिङ्गसुपळभ्यते “न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात? इत्यादि । अत्र हि वागादिभिः 
करणैवर्यापतस्य कार्यकरणाध्यक्षस्य जीवस्य विज्ञे यत्वमभिधी यते। तथा मुख्यप्राणलिङ्गमपि- 
"अथ खलु प्राण एव अज्ञात्मेदं शरीर परिग्रृह्योत्यापयति' इति । शरीरधारणं च मुख्यप्राणस्य 
घमः, प्राणसंवादे वागादीन्प्राणान्प्रक्त्य-तान्वरिष्ठः प्राण उवाच सा मोहमापद्यथाहमेवैतत्पञ्च- 
धात्मानं प्रविमञ्यैतद्वाणभवष्भ्य विधारयामिः ( प्र २३ ) इति श्रवणात्‌ । ये तु इमं शरीरं 
परिगृह्मः इति पठन्ति, तेषामिमं जीवमिन्द्रियभ्रामं वा परिगम’ शारीरमुत्थापयतीति व्याख्येयम्‌ । 

यद्यपि अध्यात्मसम्बन्धको अधिकता दिखाई देनेसे बाह्य देवतात्माका उपदेश नहीं है, तो 
भी यह प्राणवाक्य केवळ ब्रह्मविषयक नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ जीविङ्ग और मुख्यप्राणके लिङ्ग 
उपलब्ध होते हैं । “न वाचं०” ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि वाक्यमें 
जीवका लिंग तो स्पष्ट उपलब्ध होता है; क्योंकि यहाँ वाणी आदि इन्द्रियोंस व्यापार करने वाला, 
शरीर और इन्दरियोंका अध्यक्ष-स्वामी जीव विजेयरूपसे अभिहित है । इसीप्रकार 'अथ खळ प्राण 
एव? ( निश्चय प्राण ही घज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है) इस वाक्यमें मुख्य प्राणका भी 
शिंग ( ज्ञापन ) है। क्योंकि शरीर धारण करना मुल्य भ्राणका घमं है, प्राणसंवादमें वाणी आदि 
प्राणों-इन्द्रयोंको प्रस्तुतकर “तान्वरिष्ठ प्राणः उचाच०' ( उनमेंसे अत्यन्त श्रेष्ठ प्राणने उन इन्द्रियोसे 


कहा तुम मोह-अमिमानको मत प्राप्त हो, क्योंकि में ही अपनेको पाँच प्रकारसे विभक्तकर इस शरीर- 
को आलम्बन देकर धारण करता हूँ ) ऐसी भूति है। और जो कोई “इदं शरोर' इस 'इदं' के स्यानमें 


“इमं शरीरं’ ऐसा पाठ स्वीकार करते हैं, उनके मतमें इस जीव, अथवा इन्द्रिय समुहका ग्रहणकर 
शरीरको उठाता है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए । चेतन होनेके कारण जीवमें परज्ञात्मत्व भी युक्त है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रदनोपनिषदमे मुख्य प्राण और चक्षु आदि इन्दरियोके अधिष्ठातृ देवताओंका संवाद है-- 

एक समय वे सब अपनी-अपनी महिमाको प्रकट करते हुए कहने लगे कि हम ही इस शरीरको आश्रयं 
देकर धारण करते हैं, तब उनसे सर्वश्रेष्ठ मुख्यप्राणने कहा--अविवेकके कारण तुम मिथ्या अभि- 


मान मत करो, क्योंकि अपने प्राण, अपान आदि पाँचवृत्ति भेदकर मैं ही इस शरीरको आश्रय देकर 
घारण करता हूँ। प्राणके इस कथनपर उन सत्रने विश्वास नहीं किया । तब प्राण उनके अभिमान 


निवृत्त्यर्थं ऊपरको निकलने लगा, उसके ऊपर उठनेके साथ शेष सभी खिचने लगे, तथा उसके 


१४४ च्रह्मसूघ-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा०१ 


प्रज्ञात्मत्वमपि जीवे तावच्चेतनस्वादुपपन्नम्‌। मुख्ये5पि प्राणे प्ज्ञासाधनप्राणान्तराश्चयत्वाहुः 
पपन्नमेव । ज्ीवसुख्यप्राणपरिग्रहे च प्राणप्रज्ञात्मनोः सहवृत्तित्वेनाभेदनिदंशाः, स्वरूपेण 
च भेदनिदशा इत्युमयथापि निदेश उपपद्यते--'यो बै प्राणः सा प्रज्ञा या वै प्रज्ञा स प्राणः सह्‌ 
हयेतावस्मिन्शारीरे वसतः सहोत्क्रामत: इति । ब्रह्मपरिग्रहे तु कि कस्मा द्भिद्येत ? तस्मादिह 

जीवसुख्यप्राणयोरन्यतर उभौ वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मेति चेत्‌--& नैतदेवम्‌; उपासानेबि- 
ष्यात्‌ । एवं सति त्रिविधमुपासनं प्रसज्येत--जीवोपासनं, सुख्यप्राणोपासनं, ब्रह्मोपासनं 
चेति । न चैतदेकस्मिन्वाक्येऽभ्युपगन्तुं युक्तम्‌। उपक्रमोपसंहाराभ्यां हि वाक्यैकत्वमचः 
गम्यते । 'मामेव विजानीहि’ इत्युपक्रम्य 'ग्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मासमायुरस्टतमित्युपास्स्वः 
इत्युक्त्वा, अन्ते स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दोऽजरोऽखतः? इत्येकरूपाडुपक्रमोप संहारो इच्येते। 
तत्रार्थैकत्वं युक्तमाथयितुम्‌ । नच ्रह्मलिङ्गमन्यपरत्वेन परिणेतुं शक्यम्‌। द्याना भूतमा- 
चराणां च ब्रह्मणो5न्यत्रापेणाचुपपत्तेः आशितत्वाद्यान्यत्रापि त्रह्मलिकुवशात्माणशाब्दस्य 
प्रह्मणि भ्रवृत्तेः। इहापि च हिततमोपन्यासादित्रलिङ्गयोगाद््र्ोपदेरा एवायमिति गम्यते। 
यत्तु सुख्यप्राणलिङ्गं दरितम्‌--'इदं शरीरं परिगृह्योत्थापयतिः इति--तदसत्‌; प्राणव्यापार- | 
प्रज्ञा ( ज्ञान ) के साधनभूत अन्य इन्द्रियोंका आश्रय होनेसे मुख्यप्राणमें भी पज्ञात्मत्व उपपन्न . 
ही है। यदि प्राणशब्दका अर्थं जीव और मुख्यप्राण दोनों मानें तो प्राण और प्रज्ञात्माका एक ही 
शरीरमें साथ रहनेसे अभेद निर्देश और स्वरूपसे भेद निर्देश इस तरह दोनों प्रकारसे निर्देश उपपन्न . 
होता है, क्योंकि “यो चै प्राणः सा प्रज्ञा०' ( जो प्राण है वह प्रज्ञा है जो प्रज्ञा है वह प्राण है, निश्चय 
ही ये दोनों इस रारीरमें साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ उत्क्रमण करते हैं ) ऐसी श्रृति 
है । यदि प्राणशब्दका अथं ब्रह्म स्वीकार करें, तो यह प्रश्‍न उपस्थित होगा कि कौन किससे मिन्न 
होगा ? अतः यहाँ जीव और मुख्यप्राण इन दोनोंमें से कोई एक अथवा दोनों ही प्राणशब्दसे प्रतीत 
होते हैं, ब्रह्म नहीं । यह पुर्वपक्षका अभिप्राय है । यह ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि उपासना तीन प्रकार 
की होगी । यदि ऐसा माना जाय तो जीवोपासना, मुख्यप्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस तरहसे ' 
तीन भ्रकारकी उपासनाएं प्रसक्त होंगी । किन्तु एक वाक्यमें यह सव स्वीकार करना युक्त नहीं है, 
कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है । 'सामेव विजानीहि’ ऐसा आरम्म | 
करके “भ्राणोऽरिम प्रज्ञात्मा०' ( मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हुं उस मेरी आयु और अमृरूपये उपासना 
करे ) ऐसा कहकर अन्तमें 'स एष प्राण एव०' ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर बर 
अमृत है ) तो इसप्रकार उपक्रम और उपसंहार एकरूप दृष्ट होते हैं। अतः यहाँ ( ब्रह्मरूप ) एक | 
अर्थका आश्रय करना ही युक्त है। और ब्रह्वालिगको अन्यमें ( जीव तथा मुख्यप्राणमें ) परिणत- 


समन्वित नहीं कर सकता, क्योंकि दस का और दस प्रज्ञामात्राओंका ब्रह्मासे भिन्न अन्यमें ' 

अर्पण ( मधिष्ठानरूप लिङ्गका समन्वय 5 करना युक्त नहीं है, कारण कि ये [ब्रह्मके] आश्रित हैं। | 

दुसरे स्थळोंमें मी ब्रह्मरिङ्गके बलसे प्राण शब्दकी ब्रह्ममें प्रवृत्ति है अर्थात्‌ प्राणशब्द ब्रह्मके आश्रित । 

है। ओर यहाँ भी -हिततमत्वका उपन्यास आदि त्रह्मछिङ्गके योगसे यह ब्रह्मका ही उपदेश है, ऐसा | 

ज्ञात होता है । “इदं शरीरं०' ( इस सरीरको ग्रहण कर उठाता है ) यह जो मुख्य प्राणका लिङ्ग 
पिका 


सत्यानन्दीः | 
स्थित होनेपर सब स्थित होने लगे | तब सभी वे मिथ्या अभिमानको छोड़कर मुख्यप्राणकी स्तुति को । | 
इसप्रकार यह सवाद मुख्यप्राणका स्पष्ट लिङ्ग है । | 


£ किश्व दस भूतमात्राओं ( आकाश आदि पाँच महाभूत और शब्द आदि पाँच विषय) | 
और दस प्रज्ञामात्राओं ( शब्द आदि विषयक पाँच ज्ञान और पांच ज्ञानेन्द्रिया ) का ब्रहासे भिन्न अत्य ' 
प्रज्ञामात्रारणां 


टटका क त क Sesh Nes, 


अधि० १९ स्‌० ३१ ] भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित . १४५ 


स्यापि परमास्मायत्तत्वात्परशात्मन्युपचरि तु दाक्यस्वात्त, “न प्राणेन नापानेन मन्यां जीवति 
कश्चन । इतरेण तु जोवन्ति यस्मिन्नेताबुपाश्चिती ॥' ( काठ० २।५।५ ) इति श्रृतेः | यदपि 'न वाचं 
विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात' इत्यादि जीचलिङ्गं दर्शितं तदपि न ब्रह्मपश्चे निवारयति । नहि 
जीवो नामात्यम्तभिच्न जहा 'तत्वमसि” “अहं ब्रह्मा स्मि’ इत्यादिश्रुतिभ्यः | वुद्धयाद्रपाधि- 
कृतं तु विरोपमाश्चित्य ब्रह्मच सक्षीवः कर्ता भोक्ता चेत्युच्यते । तस्योपाधिक्कतविदोपपरित्या- 
गेन स्यरूपं न्रहा दशा यितुं 'न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात' इत्यादिना प्रत्यगात्माभिमुखी- 
करणाथ उपदेशो न विरुध्यते । “यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यत । तदेव प्रहम त्वं विद्धि नेदं 
यदिदसुपासते ॥' ( के० ४ ) इत्यादि च थुत्यन्तर॑ वचनादि्रियाव्यापृतस्यैचात्मनो ब्रह्मत्वं 
दशयति । & यत्पुनरेतदुक्तम्‌-'सह ह्येतावस्मिन््रीरे वसतः सहोस्क्रामतः' इति प्राणप्रज्ञास्म- 
नोभेददशानं व्रहावादे नोपपद्यत इति--नेष दोषः; ज्ञानक्रियाइाक्तिद्वयाश्रययो चुद्धि्राणयोः 
_परपगात्मोपाधिभूतयोभंदनिद शोपपत्तेः उपाधिद्वयोपहितस्य तु प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणाभेद 
दिखलाया गया है, वह ठीक नहीं है । क्योंकि प्राणका व्यापार मी परमात्माके अधीन है। अतः 
परमात्मामें उसक; उपचार ( गौण प्रयोग ) हो सकता है, कारण कि “न प्रागेन०' ( कोई मी प्राणी 
न तो प्राणसे ही जीवित रहता है और न अपानसे ही, किन्तु वे तो जिसमें ये दोनों आश्रित ( अध्यस्त) 
हैं, ऐसे किसी अन्यसे ही जीवित रहते हैं ) ऐसी श्रुति है। और “न वाचं०' ( वाणीके जाननेकी 
इच्छा न करे किन्तु वक्ताको जाने ) इत्यादिसे जो जीवके लिंग दिखलाए गए हैं वे भी ब्रह्मपक्षका 
निवारण नहीं करते, क्योंकि “तत्त्वमसि” 'अहं ब्रह्मारिम' इत्यादि श्रुतियोंसे यह स्पष्ट होता है कि जीव 
ब्रह्मसे अत्यन्त भिन्न नहीं है । ब्रह्म ही बुद्धि आदि उपाधिकृत विशेष ( परिच्छिन्नत्वादि ) का आश्रय 
कर जीव होता हुआ कर्ता और मोक्ता है, ऐसा कहा जाता है । उपाविकृत विशेषके त्यागसे उसके 
यथार्थ स्वरूप ब्रह्मका ज्ञान करानेके लिए, “न वाचं०' इत्यादि श्रुतियों द्वारा उसको प्रत्यगात्माकी 
ओर अभिमुख करनेके लिए [ यह वक्तृत्व ] उपदेश विरुद्ध नहों है। “यद्वाचा०' ( जो वाणीसे 
प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है अर्थात्‌ जिसको सत्तासे वाणी अपना वदन- 
शब्द व्यापार करती है, उसको ही तुम ब्रह्म जानो । जिस इस [ देश-कालावच्छिन्नवस्तु ] की लोग 
उपासना करते हैं, वह ब्रह्म नहीं है) इत्यादि दूसरी श्रुति वचन आदि क्रियाओंमें व्यापृत आत्मा 
ब्रह्म है ऐसा दिखलाती है । “सह ह्येतावस्मिन्‌०' ( निश्‍चय ये दोनों--प्राण और प्रज्ञात्मा इस शरीरमें 
साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ निकलते हैं ) इस प्रकार प्राण और प्रज्ञात्माका भेद दर्शन 
ब्रह्मवादमें उपपन्न नहीं होता, ऐसा जो कहा गया है, यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रत्ययात्माके उपाधिरूप 
ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्तिके आश्रय बुद्धि और प्रा५८ तो भिन्नरूपसे निर्देश युक्त है। परन्तु 


दोनों उपाधियोंसे उपहित प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है। इसलिए “प्राण एव ्रज्ञात्मा' ( प्राण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई अधिष्ठान नहीं हो सकता है । “अतपुच प्राणः “प्राण इति होवाच' इत्यादि स्थलोंमें मी ब्रह्मके 


बहुत लिङ्ग हैं। और निरतिशय आनन्द ही सबके लिए हिततम है, 'आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात' 
( तै० ३1६ ) ( आनन्द ब्रह्म है ऐसा भृगुने जाना ) “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म है ) 
इत्यादि श्रतियाँ ब्रह्ममों ही आनन्द स्वरूप कहती हैं। इसलिए प्राण आदि शब्दसे यहाँ ब्रह्मका ही 
उपदेश है । जीव तथा मुख्य प्राणका नहीं है । 

» औपाधिक भेद और स्वरूपतः अभेदको लेकर उक्तदोषका निराकरण किया जाता है । प्रत्य- 
| गात्माकी उपाधिरूप जो ज्ञानशक्तिवाली बुद्धि और क्रियाशक्तिवाला प्राण, इन दोनोंका परस्पर भेद 
, 12 है। इससे तो 'सह ह्वोतावस्मिन्‌' इस मन्त्रम उनका औपाधिक भेद कहा गया है। परन्तु दोनों 
| १९ 
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इत्यतः प्राण एव प्रज्ञास्मेत्येकीकरणमविरुद्धम्‌ । ७ अथवा--'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह 
तद्योगात' इत्यस्यायमन्यो5थः--न ब्रह्मयाक्येऽपि जीवमुख्यप्राणलिज्ञ विरुध्यते । कथम्‌ ! 
उपासात्रेविध्यात्‌ । चिविधमिद्द ब्रह्मोपासनं विवक्षितम--प्राणधमण, भज्ञाघमण, स्वघमेण 
च । तत्र आयुरस्टतमुपास्स्वायुः प्राण” इति, इदं शरीरं परिगृद्योत्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेवो- 
क्थमुपासीत' इति च प्राणघर्म; । 'अथ यथास्यै प्रज्ञाये सर्वाणि भूतान्येकोमवन्ति तद्याख्यास्याम 
इस्युपक्रम्य वागेवास्या एकमज्ञसदूदुहत्तस्ये नाम पररतात्मतिविहिता भूतमात्रा प्रया वाचं समारुह्य 
वाचा सर्वाणि नामान्याझोति' इत्यादि प्रशाघमः । ® ता चा एता दशेव भूतमाता अधिपङ्ग 
दश प्रक्षामाचा आधभूतम्‌। यद्धि भूतमात्रा न स्युन प्रज्ञामाचाः स्युः। यद्धि प्रज्ञामात्रा न 
स्युर्न भूतमात्राः स्युः। नह्मन्यतरतो रूपं किंचन सिद्धयेत्‌ । नो एतन्ञाना। ‘तयथा रथस्यारेषु 
नेमिरर्पिता नामावरा अर्पिता पुवमेचेता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वपिताः प्रज्ञामात्रा प्राणेऽर्पिताः स एष 


ही प्रज्ञात्मा है ) ऐसा एकीकरण अविरुद्ध है । अथवा 'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह तश्रोगात्‌? इस 
सूत्र भागका यह दूसरा अथं है--ब्रह्मवाक्यमें भी जीव लिङ्ग तथा मुख्यप्राण लिङ्गका विरोध नहीं है, 
क्यों ? इसलिए कि उपासनाएँ तीन प्रकार की हैं। यहाँ प्राणधमं, प्रज्ञाधमे और स्वधमंसे ब्रह्मो- 
पासनाएँ तीन प्रकारकी विवक्षित हैं। उनमें “आयुरस्ट्रतमुपास्स्वायुः प्राण? ( आयुरूपसे, अमृतरूपसे 
मेरी उपासना करो आयु प्राण है ) 'इदं शरीरं०' (इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है) और 'तस्मादेत०' 
( इसलिए उसकी रक्थरूपसे उपासना करे ) यह प्राणधम है । “अथ यथास्यै प्रज्ञाये०' ( अव जिस 
प्रकार इस प्रज्ञा-जीवमें सब भूत एक होते हैं उसका व्याख्यान करेंगे) ऐसा उपक्रमकर 'वागे- 
वास्या० ( वाणीने ही इस प्रज्ञाके एक अंगको-देहा्थ भागको पूर्ण किया, उसकी [ चक्षु आदिसे ] 
ज्ञापित भूतमात्रा दूसरे देहाधं मागका कारण होती है, बुद्धिद्वारा चिदात्मा वाणीपर आहरूढ़ होकर 
अर्थात्‌ वाणीका प्रेरक होकर सब नामोंको प्राप्त कर है ) इत्यादि प्रज्ञा-जीव धमं हैं । 'ता वा एता! 
वे ये दस ही भूतमात्राएं अधिप्रज्ञ-प्रज्ञाके अधीन हैं, और दस प्रज्ञमात्राएँ अधिभूत-भूतके अधीन 
हैं । यदि भूतमात्राएँ न हों, तो प्रज्ञामात्राएँ भी न हों और यदि प्रज्ञामात्राऐ न हों, तो भूतमात्राएँ 
भी न हों, क्योंकि दोनोंमें से किसी एकके न होनेपर केवळ एकसे कोई भी रूप सिद्ध न होगा । यह 


नाना नहीं हैं। “जसे रथके अरोंमें नेमि लगी रहती है और नेमिमें अर जुड़े रहते हैं, इसीप्रकार ये 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उपाधियोंसे उपहित प्रत्यग्रात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इससे “प्राण एव प्रज्ञाप्मा' यह श्रृतिवाक्य 


प्राण और प्रज्ञात्माका अभेद निर्देश करता है । सुतरां सिद्धान्तमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 

४ मग्वानु भाष्यकार “नोपासात्रेविध्यादाश्चितत्वादिह तद्योगात्‌’ सूत्रके इस उत्तरमागका 
स्वाभिमत व्याख्यानकर अव वृत्तिकारके मतानुसार व्याख्यान करते हैं। 'उस्थापयति इति उक्थम 
“शरीरको ग्रहणकर उठाता है इससे प्राण उक्थ है” तो ये सव प्राणके धमं है । प्रज्ञा पदसे यहाँ 
अ।मास सहित बुद्धिरूप जीवका ग्रहण है । जिसमें यह निवास करता है इस शरीरके दो भाग हैं, एक 
नाम और दूसरा रूप, चिदात्मा बुद्धिद्वारा वागिन्द्रिययर आरूढ होकर अर्थात्‌ उसका प्रेरक होकर 
वागिन्द्रियद्वारा सम्पूण नाम प्रपञ्चको वक्तव्यरूपसे प्राप्त करता है अर्थात्‌ वक्ता होता है । और नेत्रसे 
सभी रूपोंको देखता है, इसप्रकार द्रष्टा होता है, इसीप्रकार सभी पदार्थोका द्रष्ट्त्व और चिदात्मामें 
द्रष्हत्वके अध्यासका कारण होना यह सब वुद्धिका घम है । 

# भूतमात्राएं ग्राह्म-विषय कहलाती हैं और प्रज्ञामात्राएँ ग्राहक । ग्राह्म भूतमात्राए प्रज्ञा- 
मात्राओं-ज्ञानेन्द्रियोंस सिद्ध होती हैं, इसलिए प्रज्ञामात्राओंके अधीन हैं, और प्रज्ञामात्राएँ ( ज्ञाने" 
न्द्रियां और चाक्षुष आदि ज्ञान ) ग्राह्म भूतमात्राओंके अधीन हैं । इसप्रकार ग्राह्य और ग्राहक अपनी 


अंधि० ११ सू० ३१] भापाजुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासद्दित १४७ 


प्राण एव प्रज्ञात्मा' इत्यादिश्रह्घर्मः । तस्मादूत्रह्मण एवेतदुपाधिद्धयघमंण स्वधर्मण चेकपु- 
पासनं त्रिविधं विवक्षितम्‌ । अन्यत्रापि 'मनोमयः प्राणशरीरः ( छा० ३।१४।२ ) इत्यादाबु- 
पाधिवमण ब्रझण उपासनमाश्रितम्‌। इहापि तद्युज्यते; वाक्यस्योपक्रमोपसंहाराभ्यामे- 
कार्थत्वाबगमात्‌ प्राणप्रज्ञाब्रझलिङ्गावगमाञ्च। तस्माद्त्र वाक्यमेतदिति सिद्वम्‌ ॥ ३१॥ 
इति श्रीमच्छारोरकनीमांसामाप्प्रे श्रोत्राक्करमगवत्पादकृतो प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ १ ॥ 


MM आबमक कडी भय San ee नि लिक क क 
भूतमात्राएं प्रज्ञामात्राओंमें अर्पित हैं और प्रज्ञामात्राएं प्राणमें अपित हैं वह यह-प्राण ही प्रज्ञात्मा 

है', इत्यादि ( स्त्र) ब्रह्मथर्म हैं। इस कारण ब्रह्मको ही एक उपासना दोनों [ प्राण तथा प्रज्ञा ] 

 उपाधिवोक्े धमंसे तथा स्व-धमंसे तीन प्रकारको विवक्षित दै । अन्य स्थलोमें मो 'सनोमग्रः प्राणशरीरः' 

( प्राण जिसका शरीर है ऐसा मनोमय है ) इत्यादिमें उपाधिके धममे ब्रह्माको उपासनाका आश्रय 

किया गया है । यहाँ भी अन्यके धमंसे अन्यकी उपासना युक्त है, क्योंकि उपक्रम और उपसंहारसे 

वाक्यकी एकार्थंता प्रतीत होती है तथा प्राण, प्रज्ञा और ब्रह्मरिङ्गोंको अवगति होती है । इस तरहसे 

यह सिद्ध हुआ कि यह ब्रह्मवाक्य ही है ॥ ३१॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषाचुवादके प्रथम अध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥1॥ 

सत्यानन्दा-दापिका 

अपनो सिद्धिमें एक दूसरेकी अपेक्षा कसे हैं। ग्राह्म और ग्राहक परस्पर सापेक्ष होनेसे वस्तुतः भिन्न 

नहीं हैं, किन्तु चिदात्मामें आरोपित हैँ । इस तरह सबका अधिष्ठान और “आन: दोऽजरोऽग्टतः' इत्यादि 

ये सत्र ब्रह्मके धमं प्रतीत होते हैं। इसलिए 'मनोमयः प्राणशरीरः” इत्यादि स्थलोमें प्राण और 

प्रज्ञाके धर्मोसे भी ब्रह्मक्री उपासना हो सकती है । ऐसा माननेसे वाक्यभेद | भी नहीं होगा । यदिः 
वाक्यभेद नहीं है तो फिर उपासनाका भेद क्यों ? वह इसलिए कि यहाँ प्राण, प्रज्ञा तथा ब्रह्मके . 


भिन्न-भिन्न लिङ्गोंका दशन होता है । इसते ब्रह्मविपयक् उपासना तीन प्रकारको हो सकती है, 

परन्तु वृत्तिकारद्वारा इसप्रकार को गई सूत्रको व्याख्याको टीकाकारोंने स्वीकार नहीं किया है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर भिन्न-मिन्न रूमसे तीन उपासनाएं माननी पड्गी । एकवाक्यमें ऐसा माननेसे 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा अर्थात्‌ 'स होवाच प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा' “तं मामायुरन्टतमिव्युरारस्तर' ( को० 
३।२ ) इस एक वाक्यमें 'माम' अर्थात्‌ प्रज्ञात्मा-जीवरूपसे आयु: अर्थात्‌ प्राणरूपते और ‘अमृतम 
अर्यात्‌ त्रह्ञलूपसे अपने-अपने धमंसे युक्त तीन उपासनाओंका प्रसंग उपस्थित होगा, एकाथ प्रतिपाद 
वाक्यको अनेकार्थ प्रदिपादक मानना ही तो वाक्यभेद रूप दोष है, इससे “प्राणोऽस्मि' इस उपक्रम 
चाक्र और 'आनन्दोऽजरोऽग्तः' इस उपसंहार वाक्यसे जो एक अर्थकी सिद्धि होती है उसका मङ्ग 
होगा । यदि भगवानु भाष्यकारका अनुसरण करें तो उपक्रम और उपसंहारसे एक ब्रह्मरूप अर्थको ही 
सिद्धि होती है प्राण और प्रज्ञात्माकी नहीं । अतः “प्राणोऽस्मि' “मामेच विजानीहि’ 'आनन्दोऽजरोऽ- 
खत: इत्यादि पूर्वोक्त थ्रुतिवावग्र ब्रह्मके ही प्रतिपादक सिद्ध होते हैं । पूपक्षमें तोन उपासनाएँ मानो 
गई हैं, सिद्धान्तमें एक ब्रह्मको हो उपासना है, यह दोनोंमें अन्तर है | ३१ ॥ 


es PP 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सस्यानन्दी-दीपिका' के प्रथम अध्यायका प्रथम पादु समाप्त ॥१॥ 


नट 


ann ०7:07 तेक ण नि सट 

+ टि०मीमांसाशाख्को वाक्य शाख सी कहते हैं। वाक्य पे वाक्याथ बोध केसे होता है? 
इस विपयमें मीमांसकोंक्की विचारपद्धतिको समी भारतीय विद्वानों ने अपनाया है । वाक्यसे वाक्यार्थे 
बोध उदेश्य विधेय मावाजगाही होता है अर्थात्‌ वाक्यजन्य बोधभे एक पदार्थ उद्देश्यतया भासता है 
ओर दूसरा विधेयतया, यह साधारण नियम है । परन्तु उद्देश्यका भेद होनेसे अथवा विधेयका भेद 
होनेसे अर्थात्‌ दो उद्देश्य और दो विधेय होनेसे वाक्यस्वरूपका भंग हो जाता है। उद्देश्य-विघेय 
भावावगादी एका्योपस्थितिजपकता भावनाकी एककमवत्ता है अर्थात्‌ भावनामें एक ही कम होता है 


१४८ ब्रहासुत-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० ३ 


प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्रास्प्छह्मलिक्ञयुक्तवाक्यानासुपास्यत्रह्मविषयाणां विचारः ] 
“इस पादमें उपास्य ब्रह्म विषयक अस्पष्ट ब्रह्म रिङ्ग युक्त वाक्योंका विचार है' 
( १ सकेत्र प्रसिद्वथधिकरणस्‌ सू» १-८ ) 

# प्रथमे पादे 'जन्माद्यस्य यतः' इत्याकाशादेः समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं 
ब्रह्मेत्युक्तम्‌ । तस्य समस्तजगत्कारणस्य ब्रह्मणो व्यापित्वं नित्यत्वं सवज्षत्वं सवंशक्तित्व 
सर्वात्मत्वमित्येवंजातीयका धर्मा उक्ता एव भवन्ति । अर्थान्तरप्रसिद्धानां च केषांचिच्छ- 
ब्दानां ्रह्मविषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाक्यानि स्पए्त्रलिङ्गानि संदिह्यमानानि 

` अह्मपरतया निर्णातानि। पुनरप्यन्यानि चाक्यान्यस्पष्टप्रह्मलिङ्गानि संदिद्यन्ते--कि पर 
ब्रह्म प्रतिप।द्यन्त्याह्दोस्चिदूर्थान्तरं किंचि दिति। तन्निर्णयाय द्वितीयतृतीयौ पादाचारभ्येते-- 
सवेत्र प्रसिद्वोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ | 
पद्‌च्छेद्‌--सवंत्र, प्रसिद्धोपदेश्चात्‌ । 

सूजाथे- (सर्वत्र ) सब वेदान्तोंमें ( प्रसिद्धोपदेशात्‌ ) “सर्वं खल्विदं ब्रह्मः इत्यादि वाक्योमि 
जगत्कारणरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही 'मनोमयः' भनोमयत्व आदि धर्मोसे उपदेश है, अतः मनोमय 
ब्रह्म ही है जीव नहीं । 

प्रथम पादमें अथम पादमें 'जन्माचस्थ यतः इस सूत्रे आकास आदि पमन रपे ज जल्न यतः' इस सूत्रसे आकाश आदि सम्पूर्ण प्रपश्चके जन्म आदिका 
एकमात्र कारण ब्रह्म है ऐसा कहा जा चुका है। किश्च समस्त प्रप्थके कारणरूप उस ब्रह्मके सव- 
व्यापकत्व, नित्यत्व, सवंज्ञत्व, सवंशक्तित्व, सर्वात्मिकत्व इस प्रकारके धमं भी अर्थतः कहे गये ही हुँ । 
तथा ब्रह्मसे भिन्न दूसरे [ आकाश, प्राण, ज्योतिः आदि ] अर्थोमें प्रसिद्ध [ आकाश, प्राण, ज्योतिः 
आदि कुछ शब्दोंका ब्रह्मविषयत्व हेतु प्रतिपादनके द्वारा एवं कुछ ऐसे वाक्य हैं जिनमें ब्रह्मलिज्ध 
तो स्पष्ट हैं, परन्तु आपाततः सन्देह होता है कि वे ब्रह्म विषयक हैं अथवा नहीं ? वे भी वस्तुत: ब्रह्म 
विषयक ही हैं ऐसा स्पष्ट निणंय किया गया है । अब पुनः जिन अन्य वाक्योंमें ब्रह्म रिङ्ग स्पष्ट नहीं है 


उन वाक्योके विषयमें सन्देह होता है कि क्या वे भी परब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं अथवा किसी 
दुसरे अथंका, उसके निणयके लिए इस द्वितीय और तृतीय पादका आरम्भ किया जाता है-- 


हे सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रमपादम ब्रह्म तटस्थलक्षणके द्वारा प्रपश्चके उत्पत्ति आदिका कारण कहा गया है और 
उसमें कारणत्वसे ही व्यापकत्व आदि घमं भी स्वतः सिद्ध हुए कहे गये हैं । इस प्रथम पादमें प्रति 
पादित विषयको अगले दो पादोके आरम्मका आधार समझना चाहिए; क्योंकि प्रथम पाद और 
द्वितीय, तृतीय पादमें परस्पर कार्यकारणभाव संगति स्पष्ट है। प्रथमपादमें आकाश, प्राण आदि सब्द 
ब्रह्मके लिङ्ग हैं, अतः उनका ब्रह्ममें समन्वय दिखलाया गया है । परन्तु 'तज्जलानु, सत्यसङ्कल्पः 
इत्यादि जिन वाकयोंमे ब्रह्मके स्पष्ट रिङ्ग नहीं है उन वाक्योंका ्रह्ममें समन्वय करनेके लिए द्वितीय एवं 
` तृतीय पादका आरम्भ किया जाता है। द्वितीय पादमें मुख्परूपसे उपास्य ब्रह्मका निरूपण है और 
तृतीय पादमें निविशेष ज्ञेय ब्रह्मका वर्णन है । यही दोनों पादोंमें अन्तर है । जंसे गत अधिकरणमें जीव 
आदि छिङ्गोंका बाधकर उनको परब्रह्म परक माना गया है, वेसे 'मनोमयत्व' आदि वाक्योमें ब्रह्म लिङ्ग 

इसलिए गत अधिकरण और इस अधिकरणकी प्रत्युदाहरणसंगति है : 


है, 
मन हनन भनन पय बा 5 क्यमेदको 
आर एक हा करण होता हे । भेद होनेस एककमवत्ता नष्ट हो जाती है । इसलिए वा 
हटानेके लिए कहीं लक्षणा, कहा गोणी, कहीं अचुपङ्ग, कहीं अध्याहार, विपरिणाम, व्यवधारण 
आदिका आश्रय लेना पड़ता है । 


अधि० १ सू० १ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-चीपिकासदित १४९ 


$ इदमास्नायते--'सवं खल्विदं ब्रह तजलानिति शान्त उपासीत । अथ खलु क्रतुमयः 
पुरुषो यथाक्रतुरस्मिछोके पुरुषों भवति तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतुं कुवींत', 'मनोमयः प्राणशरीरो 
आरूपः' ( छा० ३।१४.१,२ ) इत्यादि । तत्र संरायः-किमिह मनोमयत्वादि भिर्धमँः शारीर 
आत्मोपास्यत्वेनोपदिस्यते, आहोस्वित्पर ब्रह्म ति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? शारीर इति। कुतः ? 
तस्य हि कार्यकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मन आदिभिः संवन्धो न परस्य ब्रह्मणः, 'अप्राणो ह्ममना: 
झुअः (सु० २।१।२) इत्यादिश्चुतिभ्यः | ननु सर्व खल्विदं ब्रह्म' इति स्वशाब्देनैव ्ह्मोपात्त 
कथमिह शारीर आत्मोपास्य आइाङ्गयते ? नेष दोषः नेद वाक्यं बह्मोपासनाविधिपरम्‌। 
कि ताहि ? शमविधिपरम्‌। यत्कारणं सव खल्विदं ब्रह्म तञ्जलानिति शान्त उपासीत' इत्याह । 
एत दुक्तं भवति-य स्मात्खब॑मिदं विकारजातं ्रह्मैच, तजत्वात्तह्वत्वात्तदनत्वात्य। नच सर्व- 


स्यैकात्मत्वेन रागादयः संभवन्ति, तस्माच्छान्त उपासीतेति। नच शमविधिपरत्वे सत्यनेन 


“सव खल्विदं०' ( निःसंदेहं यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही है ) क्योंकि उस ब्रह्मसे ही यह ( जगत्‌ ) 
उत्पन्न हुआ है, उसीमें लय होता है, उसीमें स्थितिकालमें चेश करता है, अतः शान्त होकर उसीकी 
उपासना करे, क्योंकि पुरुष निश्‍चय ही संकल्पमय है, इस छोकमें पुरुष जसें संकल्पवाला होता है 
मरणोपरान्त वसे ही होता है । इसलिए पुरुषको संकल्प-घ्यान करना चाहिए । और [वह ब्रह्म] मनोमय, 
प्राण शरीर ओर प्रकाश स्वरूप है ) इत्यादि श्रुति है । यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ मनोमयत्व 
आदि धर्मोसे जीवात्माका उपास्यरूपसे उपदेश किया जाता है अथवा परब्रह्मका ? तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवपक्षी--यहाँ जीवात्माका ही उपास्यरूपसे उपदेश है, क्योंकि, शरीर और इन्द्रियोके 
स्वामी उस जीवात्माका ही मन आदिके साथ सम्बन्ध प्रसिद्ध है, परब्रह्मका नहीं । “अप्रागो०' ( प्राण 
रहित मनरहित शुद्ध है) इत्यादि श्रुतियोंस मन आदिके साथ परग्रह्मके सम्बन्धका निषेध किया गया है । 
परन्तु “सव खल्विदं अर्म’ ( निश्चय यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रुतिमें स्व (ब्रह्म) शब्दसे हो ब्रह्मका 
[उपास्यरूपसे] ग्रहण किया गया है, तो फिर यहाँ जीवात्माकी उपास्यरूपसे आशंका क्यों को जाती है? 
यह दोष नहीं है, क्योंकि यह वाक्य ब्रह्मकी उपासनाविधि परक नहीं है, किन्तु शमविधिपरक है, 
क्योंकि “सवं सल्विदं ०” ( निश्‍चय यह सब ब्रह्म ही है, यह जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, उसीमें लीन 
होता है, उसीमें चेष्टा करता दै । इस कारण उपासक उस ब्रह्मका ही रागद्वेषसे रहित होकर ध्यान 
करके शान्त हो ) यह थुति ऐसा कहती है । तात्पयं यह है कि यह सम्पूणं विकारात्मक जगत्‌ भी 
वस्तुतः ब्रह्म ही है, क्योंकि उससे उत्पन्न होता है, उसमें लीन होता है और उसमें चेष्टा करता है । 
जब सारा जगत्‌ एकात्मक-एकब्रह्मल्प ही है तो राग-द्वेष आदिका संभव नहीं है, अतः ब्रह्मोपासकको 
शान्त होकर उपासना करनी चाहिए । परन्तु शम विधि परक होनेपर [ शान्त उपासीत | यह वाक्य 

सत्यानन्दी दीपिका 

& “तस्मात. जायते इति तजम्‌ । तस्मिन्‌ लीयते इति तर्ळम्‌, तस्मिन्ननिति स्थितिकाछे 
चेष्टते इति तदनस्‌ । तजम्‌, त्ळम्‌, तद्नञ्ेति तज्ञलान्‌। “यह जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, उसीमें 
लीन होता है, स्थिति काळमें उसीमें चेष्टा करता है' इसलिए श्रुतियोंमें जगत्‌ को “तजलानू' कहा 
गया है । यह सारा जगत्‌ ब्रह्मरूप है, क्योंकि ब्रह्मका विवतं है। 'अतार्विकोऽन्यथासाबो विवतः 
यह विवतंका लक्षण है। ब्रह्म सत्य है, परन्तु अविद्यासे मिथ्या जगत्के खूपमें प्रतीत होता है, जसे 
रज्जु सपंरूपसे प्रतीत होती है । मन और प्राण ब्रह्मको उपाधियाँ हैं। उपाधि (मनोमयः प्राणञ्चरीरः) का 
वर्णन कर चेतनस्वरूप आत्माकी उपासना कही गई है, (“पूर्वेपक्षी- “सन खल्विदं ब्रह्म' ऐसा उपक्रम 


होनेपर भी झम विधानके लिए ही है, अतः वह गोण है । वस्तुतः यहाँ पर जोवलिङ्ग प्रधान है । इस 
छिङ्गप्रमाणके बलसे मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव ही उपास्य है, ब्रह्म नही ! ए 


१५० च्रह्मसूत्र-शाह्ुरभाष्य [ अ० १ पा०२ 


वाक्येन त्रह्मोपासनं नियन्तुं शक्यते। उपासनं तु स कं कुवोंत' इत्यनेन विंघीयते। क्रतु 
संकल्पो ध्यान मित्यथं; । तस्य च विपयत्वेन शूयते मनोमयः प्राणररीरः' इति जीवढिङ्गम्‌। 
अतो ब्रुमो जीवविप्यमेतदुपासनमिति । “सवर्मा सवकामः’ इत्यापि श्रूयमाणं पर्यायेण 
जीवविपयपुपपद्यते । 'एप म आस्माऽन्तहृदरेऽणीयान्ब्रोहवा यवाद्वा इति च हृदयायतनस्वमणी- 
यस्त्वं चाराग्रमात्रस्य जीवस्यावकरपते, नापरिच्छिन्नस्य नह्मणः। नु 'ज्यायान्दथिष्या 
इत्याद्यपि न परिच्छिन्ने ऽवकरपत इति। अत्र ्रमः-न तावदणीयरूत्य॑ ज्यायस्स्वं चोभयभेः 

कस्मिन्समाश्रयिलु शक्यं; विरोधात्‌ । अन्यतराश्रयणे च प्रथमश्रुतत्यादणाय रत्वे युक्तमाश्र- 
यितुं, ज्यायस्त्वं तु च्ह्मभावापेक्षया भविप्यतीति । निद्चिते च जीवदिपयप्वे यदन्ते ब्रह्म- 
संकीततनं--एतदब॒ह्म!| ( छा० ३।१४।४ ) इति, तदपि प्रकतपरामशाथप्वाज्जीवविषथयमेच | 
तस्मान्मनोमयत्वादिभिर्धमैरजीव उपास्य इत्येचं # प्रासे त्रमः । परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादिः 

भिक्नमरुपास्यम्‌ | कुतः? सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ । यत्सवपु वेदान्त पु प्रसिद्ध ्रह्मदाव्दस्या- 
लम्बनं जगत्कारणम्‌, इह च 'सव खल्विदं बह्म' इति वाक्योपक्रमे श्रुतं, तदेव मनोमयत्वा- 
दिघरमविशिएमुपदिश्यत इति युक्तम्‌। एवं च सति प्रकृतह्मनाप्रकृतक्रिये न भविप्यतः। ननु 
ब्रह्मोपासनाका विधायक नहों हो सकता । उपासनाका तो “स क्रसुं०' ( वह ध्यान करे ) इस वाकयसे- 
विधान किया जाता है । क्रतु-संकल्ग अर्थात्‌ ध्यान यह अर्थ है । उस ध्यानका विषयरूपसे 'मनोमयः 
प्राणशरीरः' ( मनोमय, प्राण शरीर ) यह जोवलिङ्गको श्रुति है। इस कारण हम ऐसा कहते हैं 
कि यह उपासना जीव विषयक है । “सवकर्म सयंकामः' ( सवंकमंवाला तथा सवंकामनावाला ) 
इत्यादि श्र्षमाण विशेषण भी अनेक जन्म परम्परासे जोवविपयक हो सकता है। “पुष म आत्मा? 

( यह मेरा आत्मा हृदयके भीतर धान अथवा यवसे भी सूक्ष्म है) इसप्रकार हृदय स्थान तथा 
अणीयस्त्व आरके अग्रमागके समान जीवमें युक्त है, अपरिच्छिन्न ( सवंगत ) ब्रह्ममें नहों । परन्तु 
ज्यायान्शथिज्या: ( पृथिवीसे महान्‌ है ) इत्यादि भी तो परिच्छिन्न जीवमें सम्भव नहीं हैं। इसपर 
हम कहते हैं--अणुत्व और महत्त्व दोनों एक वस्तुमें नहीं रह सकते, क्योंकि दोनोंका आपसमें विरोध 
है, यदि दोनोंमें से एकका हो ग्रहण करना हो तो प्रथम थत होनेसे अणीयस्त्वका ही आश्रयण करना 
ठीक है । [ यद्यपि संसारदश्चामें जीवमें महतत्वपरिमाण नहीं हे तो भी ] मोक्ष दद्यामें जीवमें ब्रह्म 

भाव ( जोव ब्रह्म है ) की अपेक्षा महत्व हो ही जायगा और [ “सवं खल्विद ब्रह्म' इत्यादि वाक्योंमे ] 
जीव विषयत्दका निश्चय होनेपर अन्तमें 'एतद्‌ ब्रह्म' (यह ब्रह्म है) इस प्रकार जो ब्रह्मका संकीतन 
है वह भी प्रकृत परामशंके लिए होनेसे जीवविषयक है। इस कारण मनोमयत्व आदि धर्मासे जीव 
उपास्य है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यहाँ मनोमयत्वादि घर्मोसि परब्रह्म ही 
उपास्थ है । क्योंकि यहाँ सवंत्र-वेदान्त वाक्योंमें प्रसिद्ध ( ब्रह्म ) का ही उपदेश है । ब्रह्मशब्दका 
आलम्वन, जगतका कारणल्पसे सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योंमें जो प्रसिद्ध है और यहाँ "सवं खल्विदं ब्रह्म॑ 
इस वाक्यके आरम्ममें श्रुत है वही ब्रह्म मनोमयत्वादि धर्मोसे विशिष्ट इस श्रुतिमें उपदिष्ट 
है, यह युक्त है । ऐसा होनेपर प्रकृतको हानि ( प्रकरणसे प्राप्त ब्रह्ममें सम्भव होनेवाले मनोमय- 
त्वादि धर्मोका स्वीकार न करना ) एवं अग्रकृत ( जीवमें उन धर्मोकी कल्पना करना) की प्राप्ति 


सत्याचन्दी-दीपिका 
सव खल्बिदं ब्रह्म इत्यादि वेदान्त वाक्योंमे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही उपास्यरूपसे उपदेश है । 


यद्यपि ब्रह्म निराकांक्ष है, तथापि “मनः प्रचुर सुपाधि अस्य, प्राणः शरीरमस्य ( मन प्रचुर है उपाधि 
जिसको,प्राण है दारीर जिसका ) इस तरह समासके अन्तगंत स्वनामको सन्निहित विशेषको आकांक्षा 
होनेसे ब्रह्मका सम्बन्ध होता है । इसछिए मनोमयत्वादि घमेसि विशिष्ट-उपरक्षित ब्रह्म ही सन्निहित 


PR दे ७ 


अधि० १ सू० २ | भाषानुचाद- सत्यानन्द्री-दरीपिकासदित १५१ 


वाक्योपक्रमे दामयिधिवित्क्चया ब्रहम निर्दिष्टं न स्वविवक्षयेत्युक्तम्‌। अत्रोच्यदे- यद्यपि 
शमविधिविवक्षया बरह्म निदिं तथापि मनोमदत्वादिग्रूपदिद्यमानेपु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 
भवति । जीचस्तु न सद्निहितो नच म्तरशत्देनोपात्त इति वैषस्यम्‌ ॥ १ ॥ 
विव क्षितगुणोपपत्तेश्च ॥ २॥ 
पद्‌च्छेद-विवक्षि तगुणोपपत्तंः, च । 
स्ूाथ--उपासनाके लिए विवक्षित ( उपदिष्ट 
उपपत्ति ( समन्वय ) हो सकती है, अत: मनोमय ब्रह्म ही 


) सत्यसंकल्पत्व, भार्पत्वादि गुणोंकी ब्रह्मे 
य व्रत्य दो है, जीव नही । 
& वक्तुमिष्टा विवक्षिताः | यद्यप्यपौरुदेय वदे बक्तरभावान्नेच्छार्थेः संभवति, तथा- 
प्युपादानेन फलेनोपचर्यते। लोके हि. यच्छऱ्दाभिदितसुपादेयं भवति तडि वक्षितमित्युच्यते, 
यदनुपादेयं तद्‌ बिचक्षितमिति । तड दे दे ऽप्टुपादेयः्चेनाभिहितं विवक्षितं भवति, इतरद्वि- 
वक्षितम्‌। उपाद्‌ःनानुपादाने तु वेदवाक्यतात्पर्यातात्पर्याभ्यामवगस्येते । तदिह ये विचः 
क्षिता गुणा उपासनायाभुपादेयत्वेनोपदिष्टाः खत्यसंकरपप्रमृतयस्ते परस्मिन्ब्रह्मण्युपप- 
द्यन्ते। सत्यसंकद्पर्वं हि उृ्टिस्थितिसंहारेप्वप्रतिवद्धशक्तित्वात्परमात्मन पवावकर्पते। 
भी न होगी । परन्तु वाक्यके आरम्भमें तो शमविधिकी विवक्षासे ही ब्रह्मका निर्देश किया गया है, 
स्वविवक्षासे नहीं अर्थात्‌ ब्रह्मका विधान करनेकी विवक्षासे ब्रह्मका निर्देश नहीं किया गया है । 
ऐसा जो [ पूवंपक्षीद्वारा ] कहा गया है, इसपर कहते हँ- यद्यपि शम विधिको विवक्षासे ब्रह्मका 
निदेश किया गया है, तो भी उपदिश्यमान मनोमयत्वादिमें तो वह ब्रह्म ही सन्निहित है। जीवतो न 
सन्निहित है और न स्व-सव्दसे गृहीत ही । यही जीव और ब्रह्मके निर्देशमें अन्तर है ॥ १॥ 

जिनका कथन अमीष्ट हो वे विवक्षित कहलाते हैं । यद्यपि अपौरुषेय वेदमें वक्ता न होनेके 
कारण इच्छा रूप सन्‌ प्रत्ययके अर्थका सम्भव नहीं है, तो भी उपादान ( ग्रहण ) रूप फलसे विवक्षाका 
उपचार किया जाता है । [ क्योंकि इच्छाका फल उपादान है ] जैसे लोकमें भी जिस शब्दसे अभिहित 
जो पदाथ उपादेय होता है वह विवक्षित कहलाता है और जो अनुपादेय होता है वह अविवक्षित 
कहलाता है । इसी प्रकार वेदमें भी उपादेयरूपसे अभिहित पदाथ विवक्षित और उससे मिन्न अवि- 
वक्षित होता है । उपादान और अनुपादान तो वेदवाक्यके तात्ययं और अतात्पर्यसे अवगत होते है । 
इसलिए यहाँ सत्यसंकल्पत्वादि जो विवक्षित गुण उपासनामें उपादेयरूपसे उपदिष्ट हैं वे परब्रह्ममें 
उपपन्न होते हैं । जगत्की उत्पत्ति, स्थिति और लयमें म र शक्ति होनेके कारण परमात्मा ही 


सत्यानन्दी-दी 
है और उसका ही सवनामसे परामश होता है। यद्यपि मनोमयत्वादि लिङ्गोंसे जीव भी सन्निहित 


है तो भी उनसे लोकप्रसिद्ध जीवका सालिध्यरूपसे ग्रहण नहों हो सकता, क्योंकि वह प्रकत नहीं 
हे । और “सव खल्विदं ब्रहम’ जैसे इस शब्द ब्रह्म शब्दसे प्रत्यक्ष ब्रह्मका निर्देश है, बसे वहाँ जीव- 
वाचक किसी शब्दसे सत गा निर्देश नहीं है । इस पाको विषमता यहाँ स्पष्ट ही है । पुवपक्ष- 
व उपास्य है और सिद्धान्तमे ब्रह्म उपास्य ४ ॥ “छ 

# 'सजातीयोधारणसापेक्षोधारणविषयसम्‌' यही वेदर्मे अपौरुपेयत्व है अर्थात्‌ ईया- 
वास्यादि, मन्त्रोकी जैसी आणुपुषी इस सम्प है सोक बेसी आनुपूर्वी पहले ृष्टमें थी और वसे हो 
भविष्यमें भी रहेगी । एस विषयमै 'सूयासखससो धाता यथापूवमकल्पयत्‌' ( ब्रह्माने सूयं ओर 
चन्द्रमाकी पूवकल्पके समान रजता को है) यह धसि भी प्रमाण है । सृष्टिके आदिमें पूवकल्मीय 
आनुपूर्वी दिशिष्ट वेदका स्मरणकर खवर बेइको रचता है, अतएव ईश्वर वेदका कर्ता नहों हैत 
इसीलिए वेदमें वक्ता न होगेके कारण सिक्षक अथे इच्छा वहीं हो सकता । तो भी उपादानरूप 


१५२ त्रह्मसूज्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पाद्‌ २ 


परमात्मशुणस्वेन च 'य आत्माऽपहतपाप्मा” (छा० ८।७।१) इत्यत्र “सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ इति 
आकाशाम्मेत्यादिनाकादाचदात्माऽस्येस्यर्थः । सरवंगतत्वादिभिधमः संभवत्याकाशेन 
सास्य त्रह्मणः । 'ज्यायान्ग्रथिव्याः' इत्यादिना चेतदेच दर्शायति । यदाप्याकाश आत्मा 
यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति सर्वजगस्कारणस्य सर्वात्मनो त्रण आकाशात्म- 
त्वम्‌ । अतणव 'सवकर्मा' इत्यादि । पवमिह्दोपास्यतया विचक्षिता गुणा ब्रह्मण्युपपद्यन्ते। 
यत्तक्त “मनोमयः प्राणशरीरः? ( छा० ३।१४।२ ) इति जीवलिङ्गं न तद्‌घ्रह्मण्युपपद्यत इति, 
तद्रपि ब्रह्मण्युपपद्यत इति नमः । सर्वात्मत्वाद्धि ब्रह्मणो जीवसस्वन्धीनि मनोमयत्वादीनि 
ब्रह्मसम्बन्धीनि भवन्ति। तथा च ब्रह्मविषये श्र तिस्सृती भवतः-- त्वं खी त्वं पुमानसि त्वं कुमार 
उत चा कुमारी । त्वं जीर्णो दण्डेन चञ्चांस त्वं जातो भत्रसि विश्वतोसुखः' (श्वे० ४।३) इति, 'सबतः 
पाणिपादं तत्सवंतो5क्षिशिरोसुखम्‌ । सवतः श्रुतिमल्लोके सवमावृत्य तिष्टति’ (गी० १३।१३) इति च । 
अग्राणो ह्यमनाः ञुश्रः' ( सुण्ड० २।१।२ ) इति श्रुतिः शुद्धघ्रह्मचिषया, इयं तु ‘मनोमयः प्राण- 
शरीरः? इति खशुणब्रह्मविपयेति चिशेपः । अतो विवक्षितगुणोपपत्तेः परमेव ब्रह्महोपास्य- 

त्वेनोप दिष्टमिति गम्यते ॥ २॥ | 

अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद--अनुपपत्ते:, तु, न, शारीरः । 
सचाथं--( अनुपपत्ते: ) उपासनाके लिए विवक्षित सत्यसङ्कूल्पत्व आदि गुणोंकी [ जीवमें ] 
उपपत्ति ( समन्वय ) न होनेसे ( न शारीर: ) जीव उपास्य नहीं है, किन्तु ब्रह्म ( तु ) ही उपास्य है । 


सत्यसडूल्य हो सकता है । “य आत्मा०' ( जो आत्मा पापरहित है ) इस मन्त्रमें सत्यकाम और सत्य- * 


संकल्प परमात्माके गुणरूपसे सुने जाते है । 'आकाशात्मा' इत्यादि श्रुतिका आकाशके समान है 
आत्मा ( स्वरूप ) जिसका, ऐसा अथं है । सवंगतत्वादि धर्मोसे आकाशके साथ ब्रह्मक्रा साहश्य 
सम्मव है और 'ज्यायान्प्रथिव्या' इत्यादि मन्त्र भी इसी अथंको दिखलाते हैं। और जब आकाश है 
आत्मा जिसका ऐसी व्युत्पत्ति करें तो मी समस्त जगत्‌का कारण सर्वात्मस्वरूप ब्रह्ममें आकाशात्मत्व हो 
सकता है। इसलिए ब्रह्मके लिए 'सवकर्मा' इत्यादिका वर्णन है। इस प्रकार यहाँ उपास्यरूपसे 
विवक्षित गुण ब्रह्ममें ही घटते हैं । “मनोमयः? यह जीवका लिङ्ग है, वह ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यह जो 
कहा गया है, वह ( जोवलिद्ध ) भी ब्रह्ममें उपपन्न होता है, ऐसा हम कहते हैं; क्योंकि ब्रह्म सर्वात्मक 
ही है, अतः जीव सम्बन्धी मनोमयत्व आदि धमं ब्रह्म सम्बन्धी होते हैं। उसी प्रकार 'त्वं ख्री०? (तु स्त्री 
है, तू पुरुष है, तू ही कुमार अथवा कुमारी है, और तु ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है तथा 
तु ही [ प्रपञ्चरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) “सवतः पाणिपादं ० ( परन्तु.वह ज्ञेय 
ब्रह्म ही उपाधिस सव ओर हाथ पर वाला एवं सब ओर नेत्र, सिर और मुखवाला तथा सत्र ओर 
श्रोत्रवाला है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः संसारमें सवको व्याप्तकर स्थित है ) यह श्रुति और 
स्मृति ब्रह्म विषयक हैं । “अप्राणो०” ( प्राण रहित, मन रहित और पवित्र है ) यह श्रुति शुद्ध ब्रह्म 
विषयक है और “मनोमयः प्राणशरीरः' यह श्रुति तो सगुण ब्रह्म विषयक है, इतना विशेष ( भेद ) है । 
इससे यह अवगत होता है कि विवक्षित गुणोंको उपपत्तिसे परन्रह्म ही यहाँ उपास्यरूपसे उपदिष्ट है ॥२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

फलसे इच्छाका उपचार किया जाता है । थिवक्षाके फलका नाम ही उपादान ( ग्रहण, स्वीकार ) है । 
इसलिए प्रकृत सत्दसंकल्पत्वादि गुणोंमें विवक्षाका उपचार हो सकता है । अतः उपासनामें जो उपदिष्ट 
सत्यसंकल्पादि गुण हैँ वे परत्रह्ममें ही घट सकते हैँ जीवमें नहीं ॥ २ ॥ 
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8 पूवण सूत्रेण ब्रह्मणि विवक्षितानां गुणानामृपपन्निरक्ता । श्रनेन तु शारीरे 
तेषामचुपपत्तिरुच्यते । तुशब्दोऽवधारणार्थः । ब्रह्मेचोकतेन न्यायेन मनोमयत्वादिगुणं 
नतु शारीरो जीवो मनोमयत्वादिगुणः । यत्कारणं “सस्यसंकल्यः, आद्वाग्राग्या, अवाळी, 
अनादरः, ज्यायान्एथिव्या? इति चेवंजातीयका गुणा न शारीर श्राव्स्येनापपद्यन्ते | गारीर 
इति शरीरे भव इत्यर्थः । नन्वीश्वरोऽपि दारीरे भवति । सत्यम्‌; शरीरे भत्रति, नतु शरीर 
एव भवतिः 'ज्यायान्टरथिष्या ज्यायानन्तरिक्षात? ( छा० ३।१४।३ } Lorman 
( गौड० ३।३ ) इति च व्यापित्वश्चचणात्‌ । जीवस्तु शरीर एच भवति, तस्य भोगाधिष्ठा- 
ताच्छरीरादत्यत्र दृत्त्यमावात्‌ ॥, ३॥ 

कमंकवृव्यपदेशाच || ४ || 
पद्च्छेदु---कर्मकतूंव्यपदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--एतमित:ः प्रेत्यामिसंभवितास्मि' इस श्रुतिमें “एतम्‌' पदसे प्रकृत ब्रह्मका कमंरूपसे 
व्यपदेश है, और 'अभिसम्मवितास्मि' इस पदसे जीवका कलूंरुपसे उपदेश है । इस कारण मी जीव 
उपास्य नहीं है, किन्तु मनोमयत्व आदि गुणोंसे ब्रह्म ही उपास्य है । 

, ® इतश्च न शारीरो मनोमयत्वादिगुणः, यस्मात्कर्मकर्तुन्यपदेशो भवति “एतमितः प्रेत्या- 


मिसंमवितास्मि! ( छा० ३।१४।४ ) इति एतमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिगुणमुपास्यमात्मानं 
ST वि मित मिड ति त रि ना 


 पुर्वसूत्रसे विवक्षित गुणों [ सत्यकामत्व आदि ] की ब्रह्ममें उपपत्ति दिखलाई गई है, अब इस 
झब्दका अयं निश्‍चय है । 


गुणयुक्त नहीं है, क्योंकि 'सत्यसङ्कत्प, आकाझात्मा, इन्द्रिय रहित, रित्यदृत, इब्दोे महानु इस 
प्रकारके के गुण जीवमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होते । 'झारीर' ब्याद चरोरमे रहनेवाला ऐसा अयं 
है । परन्तु ईश्वर भी तो शरीरमें रहता है? ठीक, सरीररें रह्दा है. न कि शरीर हो रहता है, क्योंकि 
“ज्यायान्एथिव्या:०? ( वह परब्रह्म पृथ्वीसे मी महादु, डन्ठरिक्ले मो रह है ) -आकाशवत्‌०' 
(आकाशके सम,न सवंगत और नित्य है) इसप्रकार इहं व्याउक्तडरुय अरय होठ है । जोव तो शरीर 
में ही रहता है, क्योंकि मोगके आश्रयभूत शरीरको छोडकर अन्द स्प्रे उच्चे स्दिक नही होती ॥३॥ 
'एतमित: प्रेत्या०' ( इस देहसे छुटकारा पाकर उचच परसा अड रुह ) । इस प्रकार 
भृतिमें कमं और कतृरूपसे दो का उपदेश है। इससे झे जोड स्योरसस्हारे इचे पुक्त नहीं है । 
# दांका--ब्रह्मा सर्वात्मक है, सत्यात तोचच हारे इसे उसके हो सकते हैं, तो 
जीव और ब्रह्मके अभेद होनेसे ब्रह्मगत सत्यकामत्य अशदे घस को पर स 
सत्यकामत्व आदि गुणोसे जीव भी ब्रहमके समाज उपास्य से सकला है 
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` २नरच्ड शोडओे भड भो नहीं 


अधिष्ठानके घमं कल्पित वस्तुमें नहो । किय अके देस स इ ७९ ` डर के 
> - भे न २07 दो NS < ~ जी पा ( 
सकते, अपितु परिच्छिन्नके धम व्यापकभे घ४ सुकरे हैं। ऊ केक ३७ ९, रहकर सुखन्डु 
ग्रे ५ जे 


आदिका अनुभव कर सकता है शरीरको छोइकर नहीं, छरेर ७8 ९.५ 
ता है शरोरफो छोइकरे नही, ३९1९९ इहखिए मगोभयत्व 
व्य £ अ BN जु: हो सव न है इसि \ 
भार ओर सबका कारण होगेरो सम स्पिक है, अतः दई ७ ऐर अद्दो दो सकती ९+ ९ 2 
दि धमं भी ब्रह्मके ही हैं जोवमे नहीं ॥ ३ 
फे हा जीवक बही ॥ ९ ॥ जे > और का उपदेश 
क “मामहं जानामि" यहाँ पर अत्म पतिके त इरे रकमे ही फेस ति र्र ) 
हो सकता है । परन्तु जह! ग्रहाशे कस्पित भेदको लेकर सपास्वनल्लसशकभावल्य SE 
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कर्मेत्वेन-प्राप्यत्वेन व्यपदिदाति। अभिसं भवितास्मीति शारीरमुपासक कर्तत्वेन-ग्रापकत्वेन 
अभिसंभवितास्मीति, प्राप्तास्मीत्यथं:। नच सत्यां गतावेकस्य कर्मक्ठंव्यपदेशो युक्त तथो- 


` पास्योपासकभावो5प भेदाधिष्ठान एव। तस्मादपि न शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्टः ॥४॥ 


शब्दविशेपात्‌ ॥ ५ ॥ 
सून्नाथं--शब्द ( विभक्ति ) के भेद होनेसे भी ब्रह्म ही उपास्य है । 
इतश्च शारीरादन्यो मनोमयत्वादिगुणः, यस्माच्छच्दचिरोषो भचति समानप्रकरणे 
श्रुत्यन्तरे--'यथा त्रीदिर्वा यचो वा श्यामाको वा इ्यासाकतण्डुलो वेवमयसन्तरास्मन्पुरुषो हिरण्मयः 
(शत० ब्रा० १०।६।३।२) इति । झारोरस्यास्मनो यः शाब्दो ऽभिधायकः सप्तम्यन्तो 5न्तरात्म- 
क्षिति, तस्माद्विरिष्टोऽन्यः प्रथमान्तः पुरुषशब्दो मनोमयत्वादिविरिष्टस्यात्मनो ऽभ्िः 
धायकः । तस्मात्तयोभेंदोऽधिगस्यते ॥ ५ ॥ 


स्मृतेश्च ॥ ६ ॥ 
पदच्छेद--स्मृते!, च । 
सूत्राथ--ईश्व रः सवंभूतानां हृददेो$जुंन तिष्ठति०' इस स्मृतिसे भी जीव और ब्रह्मका भेद 
दिखाया गया है, अतः ब्रह्म ही उपास्य है । 
# स्खृतिश्च शारीरपरमात्मनोमेदं दशयति--इश्वरः सवभूतानां हरेशेऽडन तिष्ठति। 
आमयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया? ( गी० १८।६१ ) इत्याद्या। अत्राइ-कः पुनरयं ` 
शारीरो नाम परमात्मनोऽन्यः, यः प्रतिषिध्यते 'अनुपपत्तेस्तु न शारीरः इत्यादिना? = नाज परमात्मनोऽन्यः यः प्रतिषिध्यते 'अनुपपत्तेस्त न शारीरः इत्यादिना शृतिस्तु- 


पपुतम्‌' यह पद प्रकृत मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त उपास्य आत्माका कमरूपसे-प्राप्यरूपसे व्यपदेश 
करता है। "अमिसम्मवितास्मि’ यह पद उपासक जीबात्माका कर्तारूपसे-प्रापकरूपसे उपदेश 
करता है । 'अभिसम्मवितास्मि' [ उपास्यको ] प्राप्त करूँगा । अन्य गति ( व्यवस्था ) के विद्यमान 
होनेपर एकमें ही कमं कतृंव्यपदेश युक्त नहीं है । उसी प्रकार उपास्य-उपासकभाव भी भेदाथित ही 
है । इससे भी जीव मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त नहीं है ॥ ४ ॥ 

और इस कारणसे भी मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट (ब्रह्म) जीवसे भिन्न है, क्योंकि यथा ब्रीहिर्वा०' 
( जसे धान, यव, दयामाक वा श्यामाक तण्डुल है, इसप्रकार अन्तरात्मामे यह हिरण्मय पुरुष है ) 
इस समान-प्रकरणमें-समान अथंकी प्रतिपादिक अन्य शतपथ श्रुतिमें शब्दका भेद है 'अन्तरात्मन्‌!' 
यह सप्तम्यन्त शब्द शारीर (जीवात्मा) का प्रतिपादन करता है और उससे भिन्न 'पुरुषः' यह प्रथमान्त 
शब्द मनोमयत्वादि गुणविशिष्ट परमात्माका अभिधान करता है, अतः दोनोंमें भेद प्रतीत होता है ॥५॥ 

वरः सवंभूतानां०' (हे अजुन ! शरीरखूपी यन्त्रे आख्ढ़ हुए सम्पूर्ण प्राणिथोंको 
अन्तर्यामी परमेश्वर अपनो मायासे उनके कमोके अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत प्राणियोंके हुदयमें 
स्थित है ) इत्यादि स्मृति भी जीव ओर परमात्मामें भेद दिखलाती है। यहाँ पू्ंपक्षी कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका द 

हो सकती है, वहाँ कमं और कर्ताके भेदका ही उपदेश मानना चाहिए । क्योंकि 'एतसितः' यह श्रुति 
तो साक्षात्‌ कमं तथा कर्ताके भेदका प्रतिपादन करती है । अतः मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव 
उपास्य नहीं है॥ ४॥ 

# नान्योऽतोऽस्ति द्रा’ इत्यादि श्रुति परमात्मासे भिन्न आत्माका निषेध करती है, तो 
मनोमयत्वादिके निपेधसे जीवोपासनाका निषेध कैसे हो सकता है ? अत: परमात्माके समान जीव भी - 
मनोमयत्वादि गुणविशिष्ट उपास्य होना चाहिए ॥ ६ ॥ 


अधि० १ स० ६७ ] सापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १५५ 


'बान्यो$तोउस्ति दरष्टा नान्योऽतोऽस्ति श्रोता’ ( बृह० ३७ 1२३ ) इत्येचंज्ञातीयका परमात्मनो5- 
त्यमात्मानं वारयति । तथा स्घतिरपि--क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेपु भारत’ (गी० १३ २) 
इत्येबंजातीयकेति । अत्नोच्यते--सत्यमेवैतत्‌; पर एवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्धयपाधिश्निः 
परिच्छिद्यमानो वालेः शारीर इत्युपचर्यते। यथा घटकरकाद्यपाधिवशादपरिच्छिन्नमपि 
नमः परिच्छिन्नवद्वमासते,_ तद्दत्‌। तदपेक्षया च कर्मकरतृत्वादिभेदव्यवहारो न विरु- 
ध्यते; प्राक्‌ तत्वमसि’ इत्यात्मैकत्थोपदेशग्रहणात्‌ । ग्रहीते त्वात्मैकत्वे वन्धमोक्षादिसर्व- 
व्यवहारपरिसमासिरेव स्यात्‌ ॥ ६ ॥ 
अर्भकोकस्त्वाचदयपदेशाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेबं व्योमवच ॥ ७ ॥ 

पद्च्छेद- अर्भकौकस्त्वात्‌, तद्व्यपदेशात्‌, च, इति, चेत्‌, न, निचाय्यत्वात्‌, एवम्‌, 
व्योमवत्‌, च । 

सत्रार्थ--( अभंकौकस्त्वात्‌ ) 'एष म आत्मान्तहूंदये' इस श्रृतिमें अभंकौकः-अल्पस्थान 
( हृदय ) में स्थिति और ( तद्वयपदेशात्‌ ) अणीयानु' इस शब्दसे परमसूक्ष्मत्व उपदिष्ट है । इससे 
जीव ही उपास्य है ( न ) परमात्मा नहीं । ( इति चेन्न ) यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि ( एवम्‌ ) 
अभंकौकस्त्व, अणीयस्त्व आदि धर्मोंसे ( निचाय्यत्वात्‌ ) परमात्मा हो उपास्य है । ( व्योमवत्‌ ) 
सवगत होनेपर भी जैसे आकाश सूईके छिद्र्से परिच्छिन्न होकर अल्पस्थान तथा परमसुक्ष्म कहा 
जाता है, इसीप्रकार उपाधिके सम्बन्धसे ब्रह्म भी अर्भकौक और अतिसूक्ष्म कहा जाता है, अतः 
ब्रह्म ही उपास्य है । 

अर्भकमल्पम्‌, ओको नीडम्‌, “एप स आत्माऽन्तहृदगे' ( छा० ३।१४।३ ) इति परि 
च्छिन्नायतनत्वात्‌ स्वराव्देन च “अणीयान्तरीहेर्चा यवाद्वा’ इत्यणीयस्त्वन्यपदेशात्‌, शारीर 
एवाराग्रमात्रोजीवइहोपदिइयते, न सर्वगतः परमात्मेति यदुक्त तत्परिहतंव्यम्‌। अत्रोच्यते- 
_नायं दोषभन तायत्परिन्ि्देशय सवंगतत्वव्यपवेदःकथमप्युपपरते सर्य 


परमात्मासे भिन्न यह शारीर नामवाला कौन है जिसका कि 'अजुपपत्तेस्तु० इत्यादि सूत्रे प्रतिषेष 
किया जाता है ? 'नान्योऽतोऽस्ति०' ( इस परमात्मासे अन्य द्रष्टा नहीं, और इससे अन्य श्रोता नहीं ) 
इसप्रकारकी श्रुति तथा “क्षेत्रं चापि मां विद्धि०” ( हे अजुंत ! तुम सब कषेमे कषत्रज-जीवात्मा 
भी मुझे ही जानो ) इसप्रकारकी स्मृति मी परमात्मासे अन्य आत्माका निषेध करती है। सिद्धान्ती-- 
इस विषयमें कहते हैं--यह कथन सत्य है । जैसे अपरिच्छिन्न आकाश भी घट, कमण्डलु आदि उपा- 
षियोंकी अधीनतासे परिच्छिन्न-सा मासता है, उसीप्रकार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धिल्पी उपाथियोसे 
परिच्छिन्न हुए परमात्माको ही अज्ञानी लोग जीव ऐसा उपचार ना 511 2000 
पेसे 'तस्वमसि' ( वह तू है ) इसप्रकार आत्माके एकत्वके उपदेशके अ पा ला 
कतव आदि भेद व्यवहार विरुद्ध नहीं है । आत्मेकत्व ( मैं ब्रह्म हूँ) शान होनेपर तो बन्ध मोक्ष अ 
सव व्यवहारोंकी परिसमाप्ति ही हो जाती है ॥ ६ ॥ परिच्छिन्न 

“पुष स आत्मा०? ( यह आत्मा मेरे हृदयके भीतर है ) इसप्रकार कर री 

कारण अर्भक ( छोटा ) ओ ( स्थान ) अर्थात्‌ छोटे अणीयस्त्वका उपदेश 
( धानसे अथवा यवसे भी सूक्ष्म है) इसप्रकार [ अल्पवाचक ] कर जाता है, सवंव्यापक 

आरके अग्रमागके समान शारीर-जीवात्माका ही यहाँ re हाँपर कहे हैं--यह 
परमात्माका नहीं । ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करता ता क्ती प्रकार भी उपप 
दोष नहीं है। जिसका देश ( स्थान ) परिच्छन्न है उसमें सवंगतत्व | 


SP * 


१७६ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०२ 


देशेषु विद्यमानत्वात्परिच्छिन्नदेशव्यपदेशोऽपि कयाचिदपेक्षया सस्भवति। यथा सम- 
स्तवसुधाधिपतिरपि हि सन्नयोध्याधिपतिरिति व्यपदिश्यते । कया पुनरपेक्षया सवगत: 
सन्नीश्वरो$भैकौका अणीयांश्च व्यपदिश्यत इति । $ निचाय्यत्वादेवमिति घमः | एवम- 
णीयस्त्वादिगुणगणोपेत ईश्वरस्तत्र हृदयपुण्डरीके निचाय्यो द्रएव्य उपदिश्यते । यथा 
शाछग्रामे हरिः। तत्रास्य वुद्धिविज्ञान ग्राहकम्‌ । सर्वंगतो5पीश्वरस्तत्रोपास्यमानः प्रसी- 
दति। व्योमवच्चेतदूद॒शव्यम्‌। यथा सर्वगतमपि सद्धयोम रूचीपाशाचपेक्षयार्भकौको- 


- णीयश्च ञ्यपदिश्यते, एवं ब्रह्मापि। तदेवं निचाय्यत्वापेक्षं ब्रह्मणो5भेकोकस्त्वमणीयस्त्वं 


च न पारमार्थिकम्‌ । तत्र यदाशङ्कयते-हृदयायतनत्वाद्त्रणो हृदयायतनानां च 
प्रतिशरीरं भिन्नत्वाद्धिन्नायतनानां च शुकादीनामनेकत्वसावयचत्वानित्यत्वादिदोषदश. 
चादून्रह्मणोऽपि तत्प्रसङ्ग इति, तदपि परिहृतं भवति ॥ ७॥ 
संभोगग्नाप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 

पद्च्छेद्‌--सम्मोगप्राप्ति, इति, चेत्‌, न, वैशेष्यात्‌ । 
नहीं हो सकता । नहीं हो सकता । परन्तु सव जगह विद्यमान होनेसे सरव व्यापकर्मे किसीकी अपेक्षा परिच्छे इरा सब जगह विद्यमान होनेसे सव-व्यापकमें किसीकी अपेक्षा परिच्छिन्न देशका 
उपदेश भी संभव है । जेसे समस्त पृथ्वीका अधिपति हुआ भी यह अयोध्याका अधिपति है ऐसा 
व्यपदेश होता है। परन्तु सवंगत हुआ भी ईश्वर पुनः किसीकी अपेक्षा 'अभंकौका' और “अणीयात 
कहा जाता है? ध्येय होनेके कारण वह 'अमंकोका' और “अणीयानु' कहलाता है, ऐसा हम कहते 
हैं। जसे शालग्राममें यह विष्णु है ऐसा उपदेश किया जाता है, वेसे ही अणीयस्त्वादि गुणसमुदायसे 
विशिष्ट ईश्वर उस हृदय कमलमें द्रष्टव्य है, ऐसा उपदेश किया जाता है। वहाँ ( हृदय ) में उस 
( परमात्मा ) को ग्रहण करनेवाला बुद्धिविज्ञान ( वृत्ति ) है । ईश्वर सर्वव्यापक होनेपर भी हृदयमें 
उपास्यमान होनेसे प्रसन्न होता है। और उप्तको आकाशके समान समझना चाहिए । सवंव्यापक होते 
हुए भी जेसे आकाश सूची छिद्र आदिकी अपेक्षा अभंकौका और अणीयानु व्यपदिष्ट होता है, एवं ब्रह्म 
मी । इस प्रकार ध्यान करनेकी योग्यताकी अपेक्षा भ्रह्ममें अमंकौकस्त्व और अणीयस्त्व है, परमाथसे 
नहीं । यहाँपर जो यह आशंका की जाती है कि ब्रह्मका स्थान हृदय है, और हृदयस्थान प्रत्येक शरीरमें 
भिन्न-भिन्न है; जसे भिन्न-भिन्न स्थानोंमें रहनेवाले शुकादिमें अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोष 
देखनेमें माते हैं, वेसे ही ब्रह्ममें मी अनेकत्व, सावयवत्व, -तथा अनित्यत्वादि दोषों की प्रसक्ति हो सकती 
है । परन्तु यह शंका भी उपयुक्त आकाशके हृष्टान्तसे दूर हो जाती है ॥ ७॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “मनो ब्रह्मत्युपास्ते । आकाशो ब्रह्मत्युपास्ते । आदित्यं बह्लेत्युपास्ते! । इसप्रकार वेदोंमें 
अध्यात्म, अघिमूत और अधिदेव भेदसे अनेक उपासनाएँ अनेक स्थान और अनेक फळ कहे गए हैं । 
इन सत्र स्थानोंमें-से हृदय ही उत्तम स्थान है, क्योंकि हृदयमें परमात्माकी अभिव्यक्ति होती है । यद्यपि 
परमात्मा सवंत्र समानरूपसे व्याप्त है, फिर भी उसका साक्षात्कार महावाक्योके उपदेश द्वारा विशुद्ध 
अन्तःकरणसे ही होता है अन्यथा नहीं, क्योंकि "इस्यते त्वग्रचया बुद्ध्या सूक्ष्मया सूक्ष्मदर्शिमिः यह 
कठ श्रुति भी इसका समथन करती है। बुद्धिका बिशेष स्थान हृदय है । उसमें बुद्धिसे परमात्माकी 
अभिव्यक्ति होती है । अतः हृदयको ध्येयको स्थान कहा गया है । यद्यपि वेदान्त सिद्धान्तमें 'आत्मन 
आकाशः सम्भूतः' इत्यादि श्रुतिसि वायु आदिके समान आकाशकी भी ब्रह्मसे उत्पत्ति मानी गयी है, 
तयापि नंय्यायिक आदिके मतानुसार अथवा सापेक्षिक नित्यत्वको लेकर यहाँ आकाशका ब्रष्टान्त 
दिया गया है॥७॥ 


अधि० १ ०८ ]  भाषालुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १५७ 


सून्नाथ--( सम्मोगप्राप्तिः ) सवंव्यापक परमात्मामें चेतन होनेके कारण जीवके समान सुख 
दुःखके सम्भोगकी प्राप्ति हो, ( इति चेन्न ) तो यह कथन युक्त नहीं है, ( वंश्ेष्यात्‌ ) क्योंकि दोनोमें 
वैशेष्य है अर्थात्‌ जीव भोक्ता और परमात्मा अभोक्ता है, इत्यादि भेदके कारण जीव ओर ब्रह्म भिन्न 
भिन्न हैं । अतः जीवके भोगसे ब्रह्ममें मोगका प्रसंग नहीं है। इसलिए मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त ब्रह्म 
ही उपास्य है । 

& व्योमवत्सर्वगतस्य ब्रह्मण सवंप्राणिह्ृदयसंवन्धात्‌, चिद्रूपतया च शारीराद- 
विशिष्टत्वात्‌, खुखदुःखादिसंभोगो 5प्यविशिष्टः प्रसज्येत, पकत्वाच्च। नहि परस्मादात्मनोऽ- 
- न्यः कश्चिदात्मा संसारी विद्यते, “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता’ (ब्र ३।७।२३) इत्यादिश्रुतिभ्यः । 
तस्मात्परस्यैव ्रह्मणः संसारसंभोगप्रातिरिति चेत्‌-न; वैशेष्यात्‌ । न तावत्सर्वप्राणिह्ृद्य- 
संबन्धाचिद्र्पतया च झारी रवद्घ्रह्मणः संभोगमसङ्ग; वैरोष्यात्‌। विशेषो हि भवति शारीरः 
परमेश्वरयोः । णकः कर्ता भोक्ता घर्माधर्मादिसाधनः सुखदुः्खादिमांश्च। एकस्तद्वि- 
परीतो ऽपहतपाप्मत्वादिशुणः । पतस्मादनयोर्विशोषादेकस्य भोगो नेतरस्य । # यदि च 
संनिधानमात्रेण वस्तुशक्तिमनाथित्य कार्यसंवन्धोऽभ्युपगम्येतः आकाशादीनामपि 
दाहादिभ्रसङ्गः । सर्वगतानेकात्मवादिनामपि समावेतौ चोद्यपरिहारौ । यदप्येकत्वाद्‌ 

ब्रह्मण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्य भोगेन ब्रह्मणो भोगप्रसङ्गः इति। अत्र वदामः--इदं 
आकाशके समान सवंगव्यापक ब्रह्मका सब प्राणियोके हृदयके साथ सम्वन्ध होने तथा चेतन्य- 

रूप होनेके कारण ब्रह्म और जीवमें भेद नहीं दै, इससे जीवके समान ्रह्ममें मी सुखदुःखादि संभोग 
प्रसक्त होगा । और श्रुति प्रतिपादित एकत्वसे भी “नान्योऽतो०' ( इस-परमात्मासे भिन्न विज्ञाता नहीं 
है ) इत्यादि श्रुतियोसे यह निश्चय होता है कि परमात्मासे भिन्न कोई संसारो जीवात्मा नहीं है। अतः 
( जीव और ब्रह्मे एक होनेसे ) परब्रह्मको ही संसार संमोगकी प्राप्ति होगी, ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि जीव और ब्रह्ममें विशेष है । सब प्राणियोके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा 
चेतन्यरूप होनेसे जीवके समान ब्रह्ममें संभोगका प्रसंग नहीं है, क्योंकि बंशोष्य है । जीव और ब्रह्ममें 
विशेष ही है । एक-जीव कर्ता, भोक्ता, धमं और अधमं साधनवाला तथा सुख दुःख आदि वाला 
है । दूसरा-ब्रह्म जीवसे विपरीत पापरहितत्वादि गुणोसे युक्त है । इस प्रकार इन दोनोंमें विशेष होनेके 
कारण एक जीवको सुख दुःखादिका भोग प्राप्त होता है दूसरेको नहीँ । और यदि वस्तुको सामथ्यंका 
आश्रय किये विना केवल सान्निध्यमात्रसे कार्यके साथ सम्बन्ध माना जाय तो आकाश आदिमें भी 
दाह आदिका प्रसङ्ग उपस्थित होगा । और जिन वादियोंके मंतमें जीव सवंव्यापक तथा अनेक हैं 
उनके मतमें भी इस प्रकारकी शड्का और उसका समाधान समान ही होगा । और यह जो कहा कि 
ब्रह्मके एकत्वसे अन्य आत्माका अमाव है, अतः जीवके भोगसे ब्रहममें मोगकी प्रसक्ति होगी । इस 
विषयमें हुम कहते हैं-उस अनभिज्ञसे यह पूछता चाहिए कि परमात्मासे अन्य आत्माके अमावका 


सत्यानन्दी-दीपिका हे 
& “नान्योञतो5स्ति' इत्यादि श्रृतियाँ उपाधिसे रहित शुद्ध आत्माको लेकर ही अभेदका प्रति- 
पादन करती हैं, उपाधिको लेकर नहीं । उपाधिको लेकर तो दोनोंमें कल्पित भेद ही है । इसलिए जीव . 
कर्ता भोक्तादि धर्मोसे युक्त है और ब्रह्म अकर्ता अभोक्ता आदि है, अतः ब्रह्ममें जीवके समान सुख दुःख 
आदि मोगका प्रसंग उपस्थित नहीं हो सकता । 
® एक ही हृदयमें जीव और ब्रह्म साथ-साथ रहते हैं, इस सान्निध्यसे जीवका मोग ब्रह्ममें होना 
चाहिए, यह आक्षेप असंगत है, क्योंकि यदि वस्तुकी असंगता आदि शक्तिके विचार किये विना 
साक्षिष्यमात्रसे दोषका उपपादन करोगे तो अग्नि आदिके सासतिष्यसे आकाशमें मी दाह आदिं | 


१५८ ब्रह्मसत्न-शाइरभाष्य ___ [अ०१पा०्२ ' 


तावद्देवाना प्रियः प्रष्टव्यः । कथमयं स्वयात्मान्तराभाचोऽध्ययसीयत इति । 'तच्चमसि' अह. 
ब्रह्मास्मि? “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञात’ इत्यादिश्शास्त्रे भय इति चेत्‌, यथाशास्त्रं तहिं शास्रीयोज्थ/ 
प्रतिपत्तव्यो न तचाधजरतीयं लभ्यम्‌। दास्त्रं च 'तत्वमसि' इत्यपहतपाप्मत्वादिचिशेषणं 

ब्रह्म शारीरस्यात्मत्वेनोपदिशच्छारीरस्यैच तावदुपभोकतृत्बं चारयति । कुतस्तदुपभोगेन 

ब्रह्मण उपभोगप्रसङ्ग : ? $ अथाग्रहीतं शारीरस्य ब्रह्मणेकत्वं, तदा मिथ्याज्ञाननिमित्तः 

शारीरस्योपभोगः, न तेन परमार्थरूपस्य ब्रह्मणः संस्पर्श:। नहि वाळेस्तलमलिनतादि- | 
शिव्यॉस्नि विकल्प्यमाने तलमलिनतादिविशिश्मेव परमार्थतो व्योम भवति | तदाह-न, . 
चैशेष्यादिति। नैकत्वे५पि शारीरस्योपभोगेन ब्रह्मण उपभोगप्रसङ्गः, वेरोप्यात्‌। विशेषो हिः _ 
भवति मिथ्याज्ञानसम्यग्ज्ञानयोः । मिथ्याज्ञानकर्पित उपभोगः, सस्यग्क्षानचएमेकत्वम्‌। 
न च मिथ्याज्ञानकल्पितेनोपभोगेन' सम्यग्क्ञानचषं वस्तु संस्पृच्यते । तस्मान्नोपभोग- ` 
गन्धोऽपि शाक्य इश्वरस्य कल्पयितुम्‌ ॥८॥ 


निश्चय तुमने किस प्राणसे किया? यदि कहो कि “तत्त्वमसि' “अह ब्रह्माऽस्मि, 'नान्यतोऽतो०' 


इत्यादि शास्त्रोंसे किया है तो (हम कहते हैं कि) शास्त्रके अनुसार ही शास्त्रीय अयं समझना 
चाहिए, उसमें अधंजरतीय युक्त नहीं है, “तत्त्वमसि” इत्यादि शास्त्र तो पापरहितत्वादि विशेषणोसे 
उपलक्षित ब्रह्मका जीवको ( तु ब्रह्म है ) आत्गरूपसे उपदेश करता हुआ जीवके ही भोक्तृत्वका निषेध 
करता है । ऐसी स्थितिमें जीवके उपभोगसे ब्रह्ममें उपभोगका प्रसंग केसे हो सकता है ? यदि जीवका 
ब्रह्मके साथ अभेदज्ञान गृहीत नहीं हुआ तो मिथ्याज्ञानसे ही जीवमें उपभोग उपपन्न होगा। 
परमार्थरूप ब्रह्मका उस उपभोगके साथ संस्पदा-सम्वन्ध नहीं है । अज्ञानी लोग आकाशमें तल और 
मलिनता आदिकी कल्पना करते हैं, परन्तु इतनेसे ही परमार्थतः आकाश तल, मलिनता आदिवाला 
नहीं हो जाता, इसलिए सूत्रकार कहते हैं--“न वैरोष्यात्‌? ( जीव ब्रह्मके ) एकत्व होनेपर भी जीवके 
उपभोगसे व्रह्ममें उपगोगकी प्रसक्ति नहों हो सकती, क्योंकि वंशेष्य है । वस्तुतः मिथ्याज्ञान और सम्यग्‌- 
ज्ञानमें विशेष है । उपभोग मिथ्याज्ञानसे कल्पित है और एकत्व सम्यगृज्ञानसे दृष्ट है। सम्यगूज्ञानसे 


अनुभूत वस्तु मिथ्याज्ञान कल्पित उपभोगसे सम्मन्ध नहीँ रखती, अतः ईइवरमें लेशमात्र भी 
उपमोगकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥ ८॥ 


य सत्यानन्दी-दीपिका 
मानने पड़ेंगे। और दूसरी वात यह भी है कि जिनके मतमें अनेक जीवात्मा हैं और एक हो साथ 


सब एक ही देहमें विद्यमान हैं उनके मतमें सब आत्माओंको परस्परके दुःख सुखसे दुःखी सुखी होना 
पड़ेगा । यदि इस दोषके निवारणार्थ पृवंपक्षी यह कहे कि जिस जीवसे जो कमं किये गये हैं वही उस 
कमफलका भागी होगा अन्य नहीं, तो सिद्धान्तमे मी जिस जीवने जो कमं किया है उसका फल उसे 
स्वयं ही भोगना पड़ता है वह फल ब्रह्मको प्राप्त नहीं होगा । इस प्रकार हमारे मतमें भी कोई दोष 
नहीं है। और 'तस्वससि' “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यदि श्रुति वाक्योंमें ब्रह्मस आत्मान्तरका अभाव कहकर 
फिर ब्रह्ममें भोग प्राप्तिका आक्षेप करते हो, यह अधंजरतीय अयुक्त है। क्योंकि उक्त श्रुतिवाक्य तो 
जीवको 'तु ही ब्रह्म है. ऐसा आत्मरूपते उपदेश करते हुए जीवमें अनादि अविद्याकृत कठृंत्व मोक्तृत्व 
आदिका निषेध करते हैं। तव किस कारण जीवका उपभोग ब्रह्ममें प्रसक्त होगा ? “आत्माऽपहत- 
पाप्मा इत्यादि श्रृतियोंमें ब्रह्म तो पू बह 
जीवके नरक अवकाश ही कहाँ?” आदिले रहित शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वमाव प्रतिपादित है | ऐसे ब्रहम 
ॐ सम्त्रन्ध द्विष्ट ( दोका ) होता है। जत्र दो पदार्थ सत्य होते हैं. तो उनका सम्त्रन्ध भी सत्य 
होता है। परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें (सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर एक 


; 
| 


अघि० २ सू० ९ | भापानुचाद्‌-सत्यानन्दौ-दीपिकासहित १५९ 


( २ अत्त्रधिकरणम्‌ । रू० ९-१० ) 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ ॥९॥ 
पदच्छेद--अत्ता, चराचरग्रहणात्‌ । 
सूचाथ--( चराचरग्रहणात्‌ ) चराचर ( स्थावर और जंगम ) के ग्रहण होनेसे यहाँ (अत्ता) 
भक्षक परमात्मा ही है अग्नि आदि नहीं । 
& कठवल्लीषु पठयते----'यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओद्नः। रृत्युयस्थोपसेचनं क 
इस्था वेद यत्र स? ( १।२।२४ ) इति । अत्र फश्चिदोदनोपसेचनस्चितोऽत्ता प्रतीयते । तत्र 


“यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च०' ( जिस परमेश्वरका ब्राह्मण तथा क्षत्रियसे उपलक्षित सम्पूर्ण चराचर 
जगत्‌ ‘ओदनः? भक्षण करने योग्य भात है और सवं प्राणिनाशक मृत्यु जिसका उपसेचन ( घी आदि ) 
है वह जहाँ है उसे कोन [ अज्ञ पुरुष ] इस प्रकार ( उपयुक्त साधन सम्पन्न अधिकारीके समान ) 

: स॒त्यानन्दी-दीपिका 

बरह्म ही सत्य है, “अतोन्यदातम्‌' ( तदतिरिक्त सव मिथ्या है ) अतः सत्य और मिथ्याका सम्बन्ध मो 
मिथ्या ही होता है अर्थात्‌ कल्पित पदाथके साथ अधिष्ठानका सत्य सम्बन्ध नहीं होता किन्तु कल्पित 
होता है । यदि कल्पित पदार्थके साथ अधिष्ठानका सम्बन्ध सत्य माने तो भ्रान्तिमय जलसे मरुस्थळ 
भी गीला होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, क्योंकि यत्र यदभ्यासस्तत्कृतेन दोपेण गुणेन बाऽणु- 
मात्रेणापि न सम्त्रध्यते’ ( जिसका जहां अध्यास होता है तत्कृत दोष या गुणसे वह अणुमात्र भी 
सम्वन्धित नहीं होता ) ऐसा प्रकरणमें मो समझना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्ममें जीव अविद्यासे कल्पित 
है अतः कल्पित वस्तुके कल्पित सम्बन्धसे सत्य अधिष्ठानमें किञ्चित्‌ मी वलक्षण्य नहीं आता । 
इससे यह सिद्ध होता है कि हृदयमें ब्रह्मक्री स्थितिका कोई बावक नहीं है और मनोमयत्वादि गुणोसे 
उपलक्षित परमात्मा ही यहाँ उपास्य है जीव नहीं ॥ ८ ॥ 

% नचिकेता और यमका संवाद कठोपनिपद्में प्रसिद्ध है। उसमें इस प्रकार प्रश्नोत्तर देखनेमें 
आते हैं । 'स त्वमझि _ स्वग्यमध्येपि त्यो प्रबरूहि०' ( कठ० १।१३ ) (हे मृत्यु ! तुम स्वगंके 


' . साधनभूत अग्निको जानते हो उसका वर्णन मुझ श्रद्धालुके प्रति करो । ) 'छोकादिमझिं तसुवाच तस्मे०' 


( कड० १॥१५ ) ( तव यमराजने नचिकेताके लिए छोकोंके आदि कारणभूत उस अग्निका उपदेश 
किया ) यह अग्नि विषयक प्रदनोत्तर है । 'थेयं प्रेते विचिकित्सा मलुप्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चके' 
( कठ० १1२० ) ( मरणानन्तर मनुष्यके विपयमें यह सन्देह है कि परलोकमें शरीरेन्द्रि, मन, बुद्धि 
आदिसे भिन्न देहान्तर सम्बन्धो आत्मा है, ऐसा कुछ लोग मानते हैं, ओर कुछ लोग मानते हैं कि 
इनसे भिन्न आत्मा नहीं है ) यह जीव विषयक प्रश्‍न है । अन्यत्र धर्माद्न्यत्राधर्मादू०' ( कठ० १।२। 
१४ ) ( जो घमंसे पृथक्‌, अधमंसे पृथक्‌, तथा इस कार्यं कारणरूप प्रपश्चसे भी पृथक्‌ है ) यह ब्रह्म 
विषयक प्रस्त है। 'हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुद्यं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च सरणं प्राप्य आत्मा भवति 
गौतम' (क० २।२।६) ( हे गौतम ! अव में तुम्हारे प्रति उस गुह्य और सनातन ब्रह्मका वर्णन करूँगा 
तथा [ ब्रह्मको न जाननेसे मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जैसा हो जाता है [ वह भी बतलाऊंगा ] ) 
यहाँसे जोव और ब्रह्म विषयक उत्तर आरम्भ होता है । इस प्रकरणमें यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च' यह 
मन्त्र उत्तररूपसे आया हुआ है । इसलिए यहाँ सन्देह होता है कि इन तीनोमें कौन अत्ता है । जैसे 
गत अधिकरणमें ब्रह्ममें मोक्तृत्वका अमाव कहा गया है, वेसे उमे कतृत्वका मी अमाव है, इस प्रकार 
यहाँ दृष्टान्त संगतिसे 'अभेरत्तेति' आदिसे पूर्वपक्ष है । इसमें पूवंपक्षी अन्य थ्रुतियोके वळसे अग्नि अथवा 
जीवको ही यहाँपर अत्ता सिद्ध करते हैं। पूर्वपक्षमे अग्नि अथवा जीवकी उपासना है, सिद्धान्तमें 
निविशेष ब्रह्मका ज्ञान, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है । ८ 


१६० ब्रह्मसत्न-शाइरसाष्य [ अ० १ पा०३ | 


किमशिरत्ता स्यात्‌, उत जीवः, अथवा परमात्मेति संशयः । विशेषानवधारणात्‌, याणां 
चाग्निजीवपरमात्मनामस्मिन्मन्थे प्रदनोपन्यासोपलब्धेः । कि ताचत्‌ प्राप्तम्‌? अग्निरत्तेति। ' 
कुतः ? 'अभिरन्नादः (० १।४।६) इति श्रुतिप्रसिद्धिभ्याम्‌ । जीवो वा5त्ता स्यात्‌, “तयोरन्यः 
पिप्पल॑ स्वाद्वत्ति इति दर्शानात्‌ । न परमात्मा; अनइनन्नन्यो$मिचाकशीति' (सुण्ड० ३।१।१ ) | 
इति दर्शनादित्येवं # प्रासे घूमः-अत्ताऽत्र परमात्मा भवितुमहति | कुतः १ चराचर- 
ग्रहणात्‌। चराचरं हि स्थावरजङ्गमं ख्त्यूपसेचनमिहाद्यत्वेन प्रतीयते, तादशास्य चाद्यस्य न | 
परमात्मनोऽन्यः कात्सत्ये नात्ता संभवति । परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सर्वमत्तीत्यु- 
पपद्यते । नन्विह चराचरश्रहणं नोपलभ्यते, कथं सिद्धव्वराचरग्रहणं हेतुत्वेनोपादीयते ! 
नेष दोषः; स॒त्यूपसेचनत्वेन सवंस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वत्‌, ब्रह्मक्षत्रयोश्च प्राधा- 
्यात्परदर्शानार्थत्वोपपत्तेः। यत्तु परमात्मनोऽपि नातततुत्वं संभवति; 'अनइनन्नन्यो$मिचाकशीति' 
इति दर्शनादिति । अत्रोच्यते-कर्मफलभोगस्य प्रतिषेधकमेतद्ददांनं; तस्य संनिहितत्वात्‌। 
न विकारसंहारस्य प्रतिषेधक; सर्ववेदान्तेषु स्टष्टिस्थितिसंहारकारणत्वेन घ्रह्मणः प्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । तस्मात्परमात्मैवेहात्ता भवितुमर्हतीति ॥ ९ ॥ 

जान सकता है ? ) ऐसा कठोपनिषद्में कहा गया है। यहाँ ओदन और उपसेचनसे सूचित कोई एक 
भक्षक प्रतीत होता है । यहाँ क्या वह भक्षक अग्नि है या जीव अथवा परमात्मा ? ऐसा संशय होता 
है। इस ग्रन्थमें अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीनोंके प्रदनोंका उपन्यास उपलब्ध होता है । 
तव क्या प्राप्त होता है ? “पूवपक्षी--अग्नि ही अत्ता ( भक्षक ) है । क्यों ? 'अग्निरन्नादः' ( अग्नि 
“अन्नको भक्षण करता है) इस श्रुति और लोक प्रसिद्धिसे यही प्राप्त होता है अथवा जीव भक्षक 
होना चाहिए, क्योंकि “तयोरन्यः पिप्पलं०' ( उन दोनोंमें एक तो स्वादिष्ट (मधुर) पिप्पल (कमंफछ) 
का उपभोग करता है ) ऐसी श्रुति देखी जाती है। परन्तु परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि 
“अनइनन्नन्यो०' ( दूसरा न भोगता हुआ साक्षिरूपसे देखता रहता है ) ऐशी श्रुति देखनेमें आती है। 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यहाँ परमात्मा ही अत्ता होना युक्त है । क्यों ? क्योंकि श्रृतिमें 
चराचरका ग्रहण है । चर और अचर-जंगम और स्थावर जगत्‌-तथा मृत्यु उपसेचन यहाँ मक्ष्यरूपसे 
प्रतीत होते हैं । ऐसे भक्ष्यका पूर्णल्पसे भक्षक परमात्मासे अन्य नहीं हो सकता । परमात्मा तो 
सम्पूणं विकारका संहार करता हुआ सबको भक्षण करता है, ऐसा उपपन्न होता है। परन्तु श्रुतिमें 
चर और अचरका ग्रहण तो उपछव्य नहीं होता, तो फिर सूत्रकारने निश्‍्चित्‌ सा मानकर चराचरका 
हेतुरूपसे केसे ग्रहण किया ह ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मृत्युरपी उपसेचके कथनसे सब प्राणि- 
समूहको मक्ष्यरूपसे श्रुतिमें प्रतीति होती है । ब्राह्मण और क्षत्रियको मुख्य होनेके कारण उनका 
शरूतिमें प्रदशन होना ठीक है । [ क्योंकि जगतूमें ये दोनों प्रधान हैं अतः उनका ग्रहण ठीक है ], 
“अनइनन्नन्यो अभिचाकञ्चीति०' ( दूसरा कर्मफल भोगे विना साक्षिरूपसे देखता रहता है ) इस 
श्रुतिसि भी परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता । [ ऐसा जो कहा गया है ] इसपर कहते हैं--यह श्रुति 
वाक्य कमंफलके उपभोगका प्रतिपेथ करता है, क्योंकि उसके सन्निहित ( समीप ) है, किन्तु विकारके 


संहारका प्रतिपेव नहीं करता, कारण कि ब्रह्मा सव वेदान्त वाक्योंमे सृष्टि, स्थिति और संहारका कारण 
खूपसे प्रसद्ध है । इसलिए यहाँ परमात्मा ही भक्षक होने योग्य है ॥ ९ ॥ 


६ सत्यानन्दी-दीपिका 
का ओदनशव्दसे भोग्य वस्तुका Fags है । परन्तु सिद्धान्तमें तो. ओदनीय ब्रह्म 
एव क्षत्रशाब्दोंसे उपलक्षित कार्य मात्रका ग्रहण किया जाता है । इसलिए सम्पूर्ण प्रपश्चका संहारक 
ईश्वर ही हो सकता है दूसरा नहीं ॥ ९॥ 


अधि० ३ सू० १०-११ ]  भाषानुवाद- सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६१ 


[| 
प्रकरणाच ॥ १० ॥ 

पदच्छेद्‌--प्रकरणात्‌, च । 

रूत्नाथ--न जायते’ इस प्रकरणसे और 'क इत्था वेद यत्र सः' इस दुविशेयरूप लिङ्गले 
अत्तुवाक्यमें उक्त अत्ता परमात्मा ही है । 

इतश्च परमात्मेवेहा5त्ता भवितुमह ति, यत्कारणं प्रकरणमिदं परमात्मनः, 'न जायते . 
स्रियते वा विपश्चित्‌’ (काउ० १।१।१८) इत्यादि । प्रकृतग्रहर्ण च न्याय्यम्‌ । “क इत्था वेद्‌ यत्र 
सः? इति च दुर्विज्ञानत्वं परमात्मलिन्गम्‌ ॥१०॥ 

, (३ गुहाधिकरणम्‌ सू० ११-१२ ) 
गुहां प्रविष्टावात्मानौ हि तदशनात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद--गुहाम्‌, प्रविष्टो, भात्मानौ, हि, तहृशनात्‌ । 

सूञाथ--(गुहां प्रविष्टावात्मानौ एव) “ऋतं पियन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे परार्धे’ 
इस मन्त्रमें जीव और परमातमा ही गुहामें प्रवेश किये हुए हैं बुद्धि और जीव नहीं, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि 
श्रृतिमें ऐसा ही देखा जाता है । 

६४ कठचलीप्वेच पठ्यते--'ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टो परमे पराधं । छाया- 
तपौ ब्रह्मविदो वदन्ति पञ्चायो ये च त्रिणाचिकेताः’ (-काठ० १।३।१ ) इति । तत्र खंदायः- 
किमिह वुद्धिजीचो निर्दि, उत जीवपरमात्मानायिति। यदि घुद्धिजीवौ, ततो वुद्धिप्रधाना- 
त्कार्यकरणसंघाताद्विलक्षणो जीवः प्रतिपादितो भवति 1 तदपीह प्रतिपादयितव्यं, ययं प्रेते 
विचिकित्सा मनुप्येऽरतीऱ्यके नायमस्तीति चके । एतद्विद्यामंचुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 

इससे भी परमात्मा ही यहाँ अत्ता-मक्षक होना चाहिए, क्योंकि “न जायते श्रियते०' ( मेधावी- 
आत्मा न उत्पन्न होता है और न मरता है ) इत्यादि प्रकरण परमात्माका ही है। प्रकृतका ग्रहण 
करना युक्त है । 'क इस्था०' ( वह जहाँपर है इस प्रकार उसको [ अधिकारीके विना ] कौन जान 
सकता है ) ऐसा दुविज्ञानत्व परमात्माका ही लिङ्ग है ॥१०॥ 

“नहतं पिबन्ती०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिलूप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रह्म- 
स्थानमें प्रविष्ट हुए अपने कमंफलको भोगनेवाळे छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण दो 
[ तत्व ] हैं यही बात जिन्होंने तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है । वे पञ्चाग्नि उपासना करने 
वाले भी कहते हैं ) ऐसा कठवल्ली में कहा जाता है । इसमें संशय होता है कि क्या यहाँ बुद्धि और जीव 
निदिष्ट हैं अथवा जीव और परमात्मा । यदि बुद्धि और जीव हैं तो बुद्धि जिसमें प्रधान है, ऐसे शरीर 
इन्द्रिय आदि संघातसे विलक्षण जीव प्रतिपादित होगा । वह भी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
शेयं प्रेते०' ( मनुष्यके मरनेके अनन्तर कुछ लोग कहते हैं किं आत्मा है और कुछ लोग कहते हैं कि 
आत्मा नहीं है, ऐसा संशय होता है, अतः इस विषयमें तुमसे निश्चित निर्णय पाकर मैं इस आत्म- 
विद्याको जान सकूँ, वरोमें यह मेरा तीसरा वर है ) ऐसा प्रस्न किया गया है। यदि जीव और परमात्मा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूर्व अधिकरणे मृत्पुपदके साभ्निध्यसे जैसे ब्रह्म, क्षत्रपद अनित्य वस्तु परक हैं, बसे गुहा- 
प्रवेशके सान्निष्यसे “ऋतं पिबन्तो’ यह 'पिबत्‌' शब्द भी बुद्धि, क्षेत्रज्ञ परक होना चाहिए, इस प्रकार 
ष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका मारम्म है । “ऋतं पिवन्तौ०' यह इस अधिकरणका विषयवाक्य 

। है 1 इस श्रुति प्रतिपादित "ऋत को सेवन करनेवाले इन दोनों ( तत्त्वों ) को ब्रह्मवित्‌ तथा स्वगं, 
1 3 मेघ, पृथ्वी, पुरुष और स्त्रीमें अग्निइष्टि रखनेवाले पञ्चाग्निके उपासक ( पञ्चार्निवेत्ता ) यमके द्वारा 
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( काठ० १।१।२०) इति पृष्टल्वातू । अथ जीवपरमात्मानौ ततो जीवाडिलक्षणः परमात्मा 
प्रतिपादितो भवति । तदपीह प्रतिपादयितव्यम्‌ अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌। 
अन्यत्र भूताच्च अव्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्वद्‌ ॥? ( काठ० १।२।१४ ) इति पृष्टल्वात्‌ । ॐ अच्राहा- 
क्षेत्ता-उभावप्येती पक्षी न संभवतः । कस्मात्‌ ¦ ऋतपानं कर्मफलोपभोगः; 'सुकृतस्य लोके' 
इति लिङ्गात्‌। तच्चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्य संभवति, नायेतनाया बुद्धेः । 'पिवन्ती' इति च द्विव- 
चनेन ढयोः पानं दशयति श्रुतिः । अतो बुद्धिक्षेतरज्ञपक्षस्तावन्न संभवति । $ अत एव क्षेत्रज्ञ- 
परमात्मपक्षोऽपि न संभवति; चेतने ऽपि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ । 'अनइनननन्यो$मि- 
चाकशीति' ( सु० ३।१।१ ) इति मन्त्रवर्णादिति । अन्नोच्यते-सेष दोषः; छत्रिणो गच्छन्ती- 
त्येकेनापि छत्रिणा वहनां छतरित्वोपचारदरानात्‌ । एवमेकेनापि पिवता डौ पिवन्ताबुच्येते। 
_यद्वा--जीवस्तावत्पिवति, ईश्वरस्तु पाययति | गाय ईश्वरस्तु पाययति । पाययन्नपि पिवतीत्युच्यते; पाचयितर्यप 
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हों तो जीवसे विलक्षण परमात्मा प्रतिपादित होता है । यह भी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 


“अन्यत्र धर्माद्‌०' ( जो धमंसे पृथक्‌, अधमंसे पृथक्‌ तथा इस कार्य कारणरूप प्रपञ्चसे भी पृथक्‌ 
झर जो भूत ओर मविप्यत्से भी अन्य है इस तरह जिसको आप जानते हैं वही मुझसे कहिए ) 
ऐसा प्रश्‍न किया गया है । यहाँ शंका करनेवाला यह कहता है कि ये दोनों पक्ष सम्भव नहीं है । 
क्योंकि 'ब्रतपान' का अथे कर्मफलका उपभोग हे । “सुकृतस्य लोके' ( सुक्रतके कायं देहमें ) यह 
लिङ्ग है । यह चेतन क्षेत्रज्ञमें सम्भव है, अचेतन बुद्धिमें नहीं । “पिबन्तो? ( दो पीनेवाळे ) इस 
द्विवचनसे श्रुति दोनोंमें कमंफलका उपभोग दिखलाती है । अतः बुद्धि और जीवका पक्ष तो सम्भव 
नहीं है । इस कारणसे जीव और परमात्माका पक्ष भी सम्भव नहीं है, कारण कि चेतन परमात्मामें 
कर्मफलका सम्भव नहीं है, क्योंकि “अनइनन्नन्यो०' ( अन्य खाये विना साक्षीरूपसे. देखता रहता है ) 
ऐसी श्रुति है । इसपर कहते हैं कि यह दोष नहीं है। क्योंकि 'छत्रिणो गच्छन्ति’ ( छत्रीवाले जाते 
हैँ ) इसप्रकार एक छत्रीवाला हो तो भी बहुत छत्रीवाले ऐसा उपचार देखनेमें आता है । इसीप्रकार 
एक पान करता हो तो दो पान करते हैं, ऐसा कहा जाता है । अथवा जीव पान करता है ( कर्मफल 
भोगता है) और ईश्वर पान ( कमंफलका उपभोग ) कराता है । पान कराते ( उपभोग कराते ) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उपदिष्ट विराटरूप अग्निका तीन वार-अध्ययन, ज्ञान तथा अनुष्ठान करनेवाले कर्मी लोग भी जानते 


हँ । न्हतको सेवन करनेवाळे इन दोनोंके सम्बन्धमें संशय होता है कि ये दोनों जीव और बुद्धि है | 


अथवा जीव और परमात्मा हैं । 

% “ऋतं पिवन्तो०' इस श्रुतिमें कमंफलका उपभोग दोमें सुना जाता है, क्योंकि श्रुतिमें “पिबन्तौ 
यह द्विवचन है । यदि बुद्धि और जीवका ग्रहण किया जाय तो बुद्धि जड़ है, उसमें कमंफलका भोक्तृत्व 
सम्भव नहीं है । केवळ जीवका भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि दो कर्मफल भोक्ताओंका 
श्रवण है । इसलिए प्रथम पक्ष युक्त नहीं है । ! 

४ 'छत्रिणो यान्ति' यहाँ जैसे छत्री पदसे अजहल्लक्षणाके द्वारा छत्री युक्त और छत्री रहित 
दोनोंका साथ साथ ग्रहण होता है, वेसे ही “पिबन्तौ? इस पदसे भोग करनेवाले और भोग न करने 
वाले हृदयाकाशमें स्थित दोनोंका ग्रहण होता है । इस पक्ष में गोणरूपसे ईव्वरमें भोक्तृत्व माना गया 
है । और अब अन्य पक्षमें 'यद्वा' इत्यादि माष्यसे मुख्यरूपसे ईश्वरमें मोगकतृंत्व दिखलाते हैं । जीव 
कमफल भोगता है और ईश्वर भोग करवाता है । जसे जीव कमफल मोगनेके लिए कृतिवाला होनेसे 
कर्ता है, ऐसे ही ईश्वर कर्मफलोंका भोग करानेके लिए कृतिवाला होनेसे कर्ता है । जो कराता है वह भी 
कर्ता होता दै, यह न्याय लोक प्रसिद्ध है॥ ११ ॥ 
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पक्तृत्वप्रसिद्धिदशनात्‌ । वुद्धिक्षेत्रक्षपरिग्रहो$पि संभवति; करणे कतृत्योपचारात्‌ । 
एथांसि पचन्तीति प्रयोगदर्शनात्‌। न चाध्यात्माधिकारेऽन्यो कौचिद्द्वावृत पिवन्तो 
संभवतः । तस्माद्‌ चुद्धिजीचौ स्यातां, जीवपरमात्मानो वेति संशयः । किं तावत्प्रापतं ? 
वुद्धिक्षेत्ज्ञाविति । कुतः ? 'गुहां परिष्टो’ इति विशेषणात्‌। यदि शरीर गुहा, यदि वा 
हदयं, उभयथापि वुद्धिक्षेतरज्ञो गुहां प्रविष्टाबुपपद्येते। न च सति संभवे सर्बंगतस्य ब्रह्मणो 
विशिषदेशत्वं युक्तं कल्पयितुम्‌। “सुङ्तस्य लोके' इति च कर्मगोचरानतिक्रम॑ दर्शयति । 
परमात्मा तु न सुरतस्य वा दुष्कृतस्य वा गोचरे वतेते; 'न कमणा वधते नो कनीयान? इति 
श्रुतेः । 'छायातपो' इति च चेतनाचेतनयोर्निदेशा उपपद्यते; छायातपचत्परस्परचिलक्षण- 
त्वात्‌ । तस्मादवुद्धिक्षेत्रशाविहोच्येयातामित्येब॑ प्रासे बूम विज्ञानात्मपरमात्मानाविहो- 
च्येयाताम्‌। कस्मात्‌ ? आत्मानो हि ताबुभावपि चेतनौ समानस्वभावो | संख्याश्रवणे 
च समानस्वभावेप्येच लोके प्रतीतिडंछ्यते । अस्य गोद्वितीयोऽन्वेषएब्य इत्युक्ते गौरेव 
ड्वितीयोऽन्विप्यते, नाश्वः पुरुषो वा । तदिह ऋतपानेन लिङ्गेन निश्चिते विज्ञानात्मनि 
द्वितीयान्वेपणायां समानस्वभावइचेतनः परमात्मैव प्रतीयते । ननूक्तं गुहदाहितत्वदरानान्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति, शुह्दाहितत्वदर्शनादेव परमात्मा प्रत्येतव्य इति वदामः। गुहा- 
हितत्वं तु भ्रुतिस्मृतिप्वसकत्परमात्मन एव इद्यते--'गुहाहितं गरें घुराणम्‌' ( काठ० 
१।२।१२ ) “यो वेद्‌ निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌? ( ते० २1१ ) आत्मानमन्विच्छ गुहां प्रविष्टम्‌’ 
हुए ( इश्वर ) में भी पान ( उपमोग ) करता है ऐसा कहा जाता है, क्योंकि पकवाने वालेमें मी पाक- 
कतृत्व प्रसिद्धि देखी जाती है । बुद्धि और जीवका भी ग्रहण हो सकता है, क्योंकि करणमें कतृंत्वका 
उपचार है । जैसे “एधांसि पचन्ति’ ( लकड़ियाँ पकाती हैं ) ऐसा प्रयोग देखनेमें आता है। और 
अघ्यात्मप्रकरणमें दुसरे कोई दो पान करते हैं ( कमंफल भोगते हैं ) यह सम्भव नहीं है । इसलिए 
बुद्धि और जीवका उपदेश है अथवा जीव तथा परमात्माका, ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त 
होता है? पूवपक्षी--वुद्धि और क्षेत्रज्ञका निर्देश प्राप्त होता है । किससे ? "गुहां प्रविष्टो' यह विरोपण 
है । इससे चाहे शरीरख्पी गुहा हो अथवा हृदय गुहा. हो, दोनों प्रकारसे बुद्धि तथा जीव गुहामें 
प्रविष्ट हुए उपपन्न होते है । और सम्भव हो अर्थात्‌ गुहामें प्रविष्टलूपसे बुद्धि और जीवका प्रहण 
सम्भव हो तो संगत परमात्मामें विशिष्ट देशकी कल्पना करना युक्त नहीं है । “सुतस्य लोके? 
यह श्रुतिवाक्ष्य कमंफलका अनतिक्रम दिखलाता है । परमात्मा तो सुकृत और दुष्कृत विषयक फलमें 
नहीं रहता. । क्योंकि “न कमणा०' ( न कमंसे बढ़ता है और न घटता है ) यह श्रुति है । 'छायातपौ०' 
( छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं ) यह भी चेतन, अचेतनमें निर्देश उपपन्न होता है, 
क्योंकि छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण हैं । इस कारण बुद्धि और जीवको ही यहाँ कहना 
चाहिए । सिद्वान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“गुहां प्रविशे' इस प्रसंगमें जीव और परमात्मा 
कहने चाहिएँ, क्योंकि दोनों आत्मा चेतन और समान स्वमाववाले हैं। संख्याके श्रवण होनेपर 
लोकमें समान स्वभाववालोंको ही प्रतीति देखी जाती है जसे “अस्य गोः' ( इस वैलका दूसरा साथी 
खोजना चाहिए ) ऐसा कहनेपर बेळके सजातीय दुसरे बैलको ही खोजा जाता है उसके विजातीय 
अश्व अथवा पुरुषको नहीं खोजा जाता । इसलिए यहाँ कर्मफल-भोगरूप लिङ्गसे जीवातपाका निश्‍चय 
होनेपर दूसरेकी खोजमें समान स्वभावाले चेतन परमात्माकी ही प्रतीति होतो है। परन्तु ऐसा जो 
कहा गया है कि गुहामें प्रवि्टत्व देखनेसे सवंव्यापक परमात्माकी प्रतीति नहीं होनी चाहिए, तो इसपर 
हम कहते हैं कि गुहार्मे प्रविष्टत्व दशनसे ही परमात्माकी प्रतीति होनी चाहिए । क्योंकि गुहामें प्रविश्त्व 
तो श्रुति, स्मृतिमें अनेक वार: परमात्माका ही देखा गया है, जसे “शुहाहितं गहरेष्ठे पुराणं०' ( बुद्धिहुप 


। 
। 
| 
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इत्याद्यासु । सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपछच्ध्यथा देशविशेषोपदेशो न विरुध्यत इत्येतदप्यु- 
क्तमेव । सुकृतलोकवर्तित्व॑ तु छत्रित्ववदेकस्सिन्षपि चर्तमानमुभयोरविरुद्धम्‌। छायात- 
पावित्यप्यविरुद्धम । छायातपव/परस्परविलक्षणत्वात्संसारित्वासंसारित्वयोः । अविद्या- 
ऊतस्वात्संसारित्वस्य, पाय्माथिकत्वान्वासंसारित्वस्य । तस्माडिज्ञानात्मपरमात्मानो 


गुहां प्रविष्टो गृह्येते ॥९१॥ 

कृतञ्च विज्ञानात्मपरमात्मानौ शृह्येते- 

विशेषणाच ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद्‌-विशेषणात्‌, च । 

सुघार्थ--'ओऔर “आत्मानं रथिनं विद्धि “सोऽध्वनः पारमाप्नोति’ इस प्रकार गन्ता और गन्त- 
व्यादि विशेषणोंसे मी हृदयरूपी गुहामें जीव और परमात्माका ही ग्रहण होता है । 

& विशेषणं च विज्ञानात्मपरमात्मनोरेघ भवति । ‘आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव 
हु’ (का० १।३।३) इत्यादिना परेण ग्रन्थेन रथिरथादिरूपककदपनया विज्ञानात्मानं रथिनं 
संसारमोक्षयोरगन्तारं कल्पयति । 'सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विप्णोः परमं पद्म? (का० १।३।९) 
इति च परमात्मानं गन्तव्यम्‌ । तथा “तं दुदशं गृढमजुप्रविष्टे गुहाहितं गहुरेप्ठं पुराणम्‌ । अध्या- 
त्मयोगाधिगमेन देवं सत्वा धीरो हर्पशोकौ जहाति’ ( का० १॥२।१२ ) इति पूर्वस्मिन्नपि ग्रन्थे 
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गुहामें स्थित, अनेक प्रकारके अनर्थेसि पूर्ण देहमें स्थित है अनादि पुरुष परमात्माको जानकर अधि- 


कारी पुरुष हपं और शोकका त्याग कर देता है ) “यो वेद निहितं०' ( श्रेष्ठ हृदय आकाशमें स्थित, 
बुद्धिरूपी गुहामें प्रविष्ट ब्रह्मको जो जानता है वह सव कामोंको प्राप्त करता है ) 'आत्मानं ०? ( वुद्धिरूपी 
गुहामें स्थित आत्माका विचार करो ) इत्यादि श्रुति और स्मृतियोंमें है । सवंव्यापक ब्रह्मका सी 
साक्षात्कार करनेके लिए हृदयादि देश विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं होता, ऐसा पहले कहा गया है 
सुकृतके कायं देहमें रहना तो छत्रित्वके समान एकमें ( जीवमें ) कर्मफल भोवतृत्वादि होनेपर भी दोनों 
( जीव और परमात्मा ) में अविरुद्ध है। छाया और आतपके समान यह कथन भी अविरुद्ध है। 
क्योंकि संसारित्व और असंसारित्व ये छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं । संसारित्व 
अविद्याइंत है और असंसारित्व पारमाथिक है । अतः गुहामें प्रविष्ट जीवात्मा तथा परमात्माका ही 
यहाँ ग्रहण किया जाता है ॥ ११॥ 

और किस कारणसे विज्ञानात्मा और परमात्माका ग्रहण किया जाता है? 

गन्ता और गन्तव्य आदि विशेपण भी जीव और परमात्मामें ही सम्भव हैं । “आत्मानं रथिनं०' 
( तु आत्माको रथी जान और शरीरको रथ समझ ) इत्यादि उत्तर वाक्य सन्दर्भसे रथी, रथ आदिके 
रूपककी कल्पना कर यमराज विज्ञानात्मा ( जीवात्मा ) रथी की संसार ओर मोक्षके प्रति गन्ताख्पसे 
कल्पना करते है । और 'सोऽ'्बनः पारमाप्नोति०' ( वह संसार मार्गसे पार-उस व्यापक परमात्माके 
परम पदको, प्राप्त कर लेता है ) इससे परमात्माकी गन्तव्यरूपसे कल्पना करते हैं । इसी प्रकार 
5 सूढमचु०? ( दुविज्ञेय, गृढ-मायामे प्रविष्ट, गुहा-खुद्धिमँ स्थित, गह्वर-अनेक अनर्थोसे व्याप्त 
हमें स्थित, चिरन्तन अव्यात्मयोग-विपयोंमेसे चित्तको हटाकर आत्मामें संलग्न करना, उसकी 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

रू “अहनं पिबन्ता' इस मन्त्रसे पूं “तं ढुदेश गृढसचुप्रबिप्टं' इस मन्त्रसे परमात्माका और 
“आत्मानं रथिनं विद्धिः इस अन्तिम मन्त्रसे जीवका ग्रहण किया गया है। इस प्रकार दोनों मंत्र जीव 
और परमाःमाका मन्ता और मन्तव्यरूपसे ज्ञापन कराते हैं। इसलिए दोनांका ग्रहण करना चाहिए । 
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मन्त्मन्तव्यत्वेनेतावेय विशेषितो । & प्रकरणं चेदं परमात्मनः । 'ब्रह्मविदो वदन्ति’ इति च 
वक्तृचिरोपोपादानं परमात्मपरिग्रहे घटते । तस्मादिह जीघपरमात्मानावुच्येयाताम्‌ । एप 
एव न्यायः 'द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया? (सुण्ड० ३।१।१) इत्येवमादिष्वपि । तत्रापि ह्याध्यात्मा- 
धिकारान्न परकृतौ झुपर्णाबुच्येते। “तयोरन्यः पिप्पळं स्वाद्वत्ति’ इत्यद्नलिङ्गाद्िज्ञानात्मा 
भवति । 'अनइनन्नन्योऽभिचाकशीति’ इत्यनशनचेतनत्वाभ्यां परमात्मा। अनन्तरे च मन्त्र 
तावेव दष्टुद्रव्यभावेन विशिनष्टि--'समाने बृक्षे पुरुषो निमभोऽनीशया शोचति मुहामानः । 
जुष्टं यदा पञ्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति चीतश्ोकः’ ( सुण्ड ३१२ ) इति। ॐ अपर 
आह--'दा सुपर्णा' इति नेयसूगस्याधिकरणस्य सिद्धान्तं भजते; पेङ्गिरहस्यघाह्मणेनान्यथा 
व्याख्यातत्वात्‌ । 'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्तीति सत्वमनइनञ्चन्योऽमिचाकश्चीतोत्यनइनञ्नन्योऽभिप- 
इयति ज्ञस्तावेतौ सस्वक्षेत्रज्ौ' इति। सच्वशब्दो जीवः, क्षेत्रश्ञशब्दः परमात्मेति यदुच्यते, 


प्रापिसे आत्मका मनन कर धोर पुरुष हुषं और शोकका त्याग कर देता है ) इस प्रकार पूवं ग्रन्थमें 


सी मन्ता ओर मन्तव्यरूपसे दोनों ही विशेषित किये गये हैं। यह प्रकरण भी परमात्माकाः है । 
“ब्रह्मविदो वदन्ति’ ( ब्रह्मावेत्ता कहते हैं ) इस प्रकार वक्ता विशेषका ग्रहण परमात्माके स्वीकार 
करनेपर ही संगत होता है । इसलिए यहाँ जीव और परमात्मा ही कहने चाहिए । द्वा सुपर्णा सयुजा०' 
(दो सुन्दर पक्षवाले अर्थात्‌ समान धमंवाले, सदा एकत्र रहनेवाले सहचर, एक ही वृक्ष 
( शरीर ) को आश्रय कर रहते हैं ) इत्यादिमें मी ( यही कठवल्लीका ) न्याय है [ “ऋतं पिबन्ता? 
इस कठ-श्रृतिमें जिन दो का ग्रहण किया गया है उन दोनों (जोव और परमात्माको ही) “द्वा सपुर्णा' इस 
मुण्डक श्रुतिमें भी ग्रहण किया गया समझना चाहिए ] वहाँ भी अध्यात्मप्रंकरणके कारण लौकिक 
पक्षियोंका वर्णन नहीं किया गया है । इसमें “तयोरन्यः पिप्पक०' ( दोनोंमें एक मधुर [ कमं ] फलोंका 
भोग करता है ) इस प्रकार अदन ( भक्षण ) लिङ्गसे जीवात्मा अवगत होता है । और 'अनइनन्नन्यो 
अधिचाकशीति' ( दूसरा न भोगता हुआ प्रकाश करता है ) इन अमक्षण और चेतनत्वरूप लिद्धोसे 
परमात्मा अवगत होता है । उसके आगेके मन्त्रमें 'समाने वृक्षे पुरुषो०' ( एक ही शरीरख्पी वृक्षमें 
मुह्यमान-यह देह मैं हूँ, इस प्रकार देहसे तादात्म्य अभिमानको प्राप्त हुआ दीनमावसे मोहको प्राप्त 
होकर शोक करता है । जब अनेक योगमार्गोसे चित्त शुद्धकर उस परमात्माकी महिमाको जानता है, 
तव शोक रहित होता है ) इन दोनों को ही द्रा और द्रष्टन्यमावसे विशेषित करते हैं। दुसरे कहते 
है- “द्वा सुपर्णा? यह मन्त्र इस अधिकारके सिद्धान्तका प्रतिगादन नहीं करता, क्योकि पेङ्गिरहस्य- 
ब्राह्मणमें उसका अन्य प्रकारसे व्याख्यान किया गया है । 'तयोरन्यःपिप्पलं०' ( उनमेंसे एक मघुर 
कमफल भोगता है वह सत्त्व ( बुद्धि ) है और दूसरा खाये विना देखता रहता है अर्थात्‌ कर्सफलका 
उपभोग किये विना देखता रहता है वह ज्ञ-क्षेत्रज्ञ है, ये दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं ) सत्त्वशब्द जीव 
वाचक है और क्षेत्रज्ञशब्द परमात्मा वाचक है ऐसा जो कहा जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
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# भाष्यमें 'द्वा सुपर्णा' यहाँ से लेकर “वीतशोकः तक जो अभिप्राय लिखा गया है वह 


वृत्तिकारका मत है । भाष्पकारके मतमें तो 'द्वा सुपर्णा' यह वाक्य इस अधिकरणका विषयवाक्य 
नहीं है । आगे 'अपर आह' से लेकर इसको स्पष्ट करते हैं । 

४ भाष्यमें अपरः? शब्दका अथ--'न पर अपरः? इस विग्रहके अनुसार स्वयं माष्यकारका 
ग्रहण है अर्थात्‌ अपरसे भाष्यकार स्वयं अपना अभिमत उपस्थित करते हैं। यह अधिकरण जीव 
और ईश्वरको सिद्ध करता है, परन्तु 'द्वा सुपर्णा' यह मन्त्र जोव और ईश्वरका प्रतिपादन नहीं करता, 
क्योंकि पैज्ि रहस्पत्राह्मणते विरोध है, इस ब्राह्मग्में तो बुद्धि और क्षेत्शका ग्रहण किया गया है 1 
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तन्न; सच्चक्षेत्रज्ञशब्दयोरन्तःकरणशारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ । तत्रेव च व्याख्यातत्वात्‌- 
“तदेतत्सत्वं येन स्वप्ने पश्यति, अथ योऽयं शारोर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञस्तावेतो सत्त्वक्षेत्रज्ञी' इति । 
नाप्यस्याधिकरणस्य पूर्वपक्षं भजते । नह्मत्र शारीरः क्षेत्रशः कतृत्वभोक्त॒त्वादिना संसारः 
घमणोपेतो विवक्ष्यते । कथं तहि ! सर्वसंसारधर्मातीतो ब्रह्स्वभावइचेतम्यमात्रस्वरूपः; 
धअनइनज्नन्यो5भिचाकशीति' 'अनइनन्यो$मिपऱ्यति ज्ञः इति वचनात्‌। 'तत्त्वमसि' ‘क्षेत्रज्ञं चापि 
मां विद्धि' (गी० १३।२) इत्यादिश्रृतिस्सृतिभ्यरच । तावता च विद्योपसं हारद रांनमेवमेवाव- 
कल्पते; तावेतौ सस्वक्षेत्र जौ न ह वा एवंविदि किंचन रज आध्वंसते’ इत्यादि । कथं पुनर स्सिन्पश्चे 
'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाइत्तीति सच्चम' इत्यचेतने सरवे भोक्तत्वचचनमिति ? उच्यते--नेयं 
श्रुतिरचेतनस्य सत्त्वस्य भोकतृत्वं वध्ष्यामीतिप्रबृत्ता। कि तहि ? चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्याभोक्त- . 
त्वं ्र्मस्वभावतां च वक्ष्यामीति। तदर्थं सुखादिविक्रियावति सरवे भोकतृत्वमध्यारोपयति। 
इदं हि कतत्वंभोक्तुत्वं च सरवक्षेत्रज्ञयोरितरेतरस्वभावाविवेकछतं कल्प्यते । परमार्थतस्तु 
नान्यतरस्यापि संभवति; अचेतनत्वात्सत्त्वस्य, अविक्रियत्वा्च क्षेत्रज्ञस्थ | अचिद्याप्रस्युप- 
स्थापितस्वभावत्वाच्च सत्त्वस्य खुतरां न संभवति। # तथा च शुतिः- यत्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रान्योऽन्यत्परप्रेत' इत्यादिना स्यप्नरष्रहस्त्यादिव्यवहारचदविद्याविपय एव कतृंत्वाद्व्य- 


र पापी पारा 
सर्व और क्षेत्रज्ञ शब्द अन्तःकरण तथा जीवपरक प्रसिद्ध है । और उसीमें ( पैद्धि रहस्यब्राह्मणमें ) 
'तद्देतत्सत्त्वं ०” ( जिससे स्वप्न देखता है वह यह सत्त्व है और जो यह शारीर उपद्रष्टा है वह क्षेत्रज्ञ है, 
ऐसे ये दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं ) ऐसा ही व्याख्यान किया गया है । इस प्रकार यह शक्‌ (द्वा सुपर्णा) | 
इस अधिकरणके पू्ंपक्ष भाव ( सत्त्व शब्दसे बुद्धि और क्षेत्रज्ञ शब्दसे जीवके ग्रहण ) का प्रतिपादन | 
नहो करती । वस्तुतः कतृंत्व, मोवतृत्व, आदि संसारी घमोसे युक्त शारीर-क्षेत्रज्ञ यहाँ विवक्षित नहीं है । 
किन्तु सब संसार घर्मोसे अतीत ब्रह्मस्वभाव चेतन्यमात्र स्वरूप यहाँ विवक्षित है, क्योंकि 'अनइनन्न- 
न्यो? “अनइनन्नन्यो०' ( अन्य परमात्मा न भोगता हुआ देखता रहता है ) “तस्वमसि’ क्षेत्रज्ञं चापि०' 

( क्षेत्रज्ञ भी मुझे ही जान ) इत्यादि श्रुति स्मृतियोंसे भी यही अर्थ युक्त है। केवल मन्त्र व्याख्यानसे 

ही 'तावेनो०! ( वे दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं, इस कार जाननेवाले विद्वानुमें अविद्या कुछ भी सम्बन्ध 

नहीं करती ) इत्यादि ब्रह्मविद्याका उपसंहारदशंन [ 'तेषामेचेतां ब्रह्मचिद्यां वदेत्‌? ] जीवके ब्रह्ममाव 

कथनसे ही संगत होता है, परन्तु इस पक्षमें “तयोरन्यः'० ( उन दोनोंमें एक मधुर कर्मफल मोगता 

है वह सत्त्व है ) इस प्रकार अचेतन सत्त्वमें भोवतृत्व वचन कँसे संगत होगा ? कहते हैँ--अचेतत | 

सन्त्रमें भोबनृत्व कहूंगी, इसलिए [द्वा सुपर्णा ] यह श्रुति प्रवृत्त नहीं हुई है, किन्तु चेतन क्षेत्रज्ञमें 

अमोकतृत्व और ब्रह्मास्वमावत्त्र कहुँगो, इसके लिए सुख आदि विक्रिया--विकारवाछे सत्वे 

सोबतृत्वका अव्यारोप करती है । वस्तुतः कतृंत्व और भोनतृत्व तो सत्त्व और क्षेत्रज्ञके परस्पर स्वमावके 

अविवेकस कल्पित ई । परमार्थस तो दोनोंमें से एकमें भी कतृत्व आदि सम्मव नहीं हैं; क्योंकि बुद्धि | 
| अचेतन है और क्षेत्रज्ञ कूटस्थ विकार रहित है । अविद्यासे प्रत्युपस्थापित स्वमाववाला होनेसे सत्त्वमे | 
रः कठृंन्व भोक्तृत्व सुतरां संमव नहीं हैं । इस प्रकार “यत्र वा अन्यदिव०' ( जहाँ-अविद्या अबस्थामें 

। दूंत-सा होता है वहाँ एक दूसरेको देखता है ) इत्यादिसे श्रुति स्वप्नमें देखे हुए हस्ती आदि व्यवहारे | 

| श दि सत्यानन्दी-दीपिका . | 

| # जैसे स्वप्न पदार्थ मिथ्या होनेपर भी अविद्यासे सत्य प्रतीत होते हैं, ऐसे ही संपूण प्रप्र | 
भी मिथ्या होते हुए अविद्यासे सत्य प्रतीत होता है अर्थात्‌ दोनों अविद्या कल्पित होनेसे मिथ्या ही हैं, | 
वस्तुतः एक परमात्मा ही सत्य है। किच्च पैङ्चिरहस्यब्राह्माणके व्याख्यानके अनुसार {दवा सुपर्णा' | 


इत्यादि मुण्डक वान्रय इस अधिकरणका विपयवाक्य नहीं हो सकता । किन्तु “ऋतं पित्रन्ता' इत्यादि | 
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चहारं दर्शायति । “यत्र त्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्कन कं पझ्येत्‌' ( व० ४७१७ ) इत्यादिमा च 


- विवेकिनः कतृत्वादिव्यचहाराभावं दर्रायति ॥१२॥ 


(४ अन्तराधिकरणम्‌ सू० १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः १३॥ 

पद्च्छेद्‌--अन्तरः, उपपत्तेः। 

सूत्रार्थ--( अन्तरः ) 'य एपोऽक्षिणि पुरुपो दृस्यते’ इस शृतिसे प्रतिपाद्यमान नेत्राम्यन्तगंत 
पुरुष परमात्मा ही है । छायात्मा आदि नहीं, ( उपपत्तेः ) क्योकि उक्त श्रुति प्रतिपादित आत्मत्व 
अमृतत्व आदि धर्मोकी परमात्मामें ही उपपत्ति होती है । 

& 'य पुपोऽक्षिणि पुरुषो दृस्त एप आत्मेति होबाचेतदस्तमभयमेततवद्वोति । तद्यद्यप्यस्मि- 
न्सर्पिवोदक वा सिञ्चति बत्मनी एव गच्छति? ( छा० ४।१५।१) इत्यादि श्रयते । तत्र संदाय/-- 
किमयं प्रतिविम्वात्माऽक्ष्यधिकरणो निदिइयते, अथवा विज्ञानात्मा, उत देवतास्मेन्द्रियस्या- 
चिष्टाता, अथवेश्वर इति । कि तावत्प्राप्तम्‌? छायात्मा पुरुपप्रतिरूप इति । कुतः ? तस्य 
इस्यमानत्वप्रसिद्धेः। 'य एपोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते’ इति च प्रसिद्धवदुपदेशात्‌ । विज्ञानात्मनो 
याऽयं निर्देश इति युक्तम्‌। स हि चक्षुपा रूपं पश्यंश्चश्वुपि संनिहितो भवति। आत्मशव्द- 
श्वास्मिन्पक्षेऽनुक्ूलो भचति। आदित्यपुरुषों वा चश्चुपो5 नुआहकः प्रत. यते; रस्मिभिरेषोऽरिम- 
प्रतिष्टित’: ( बु» ५५२ ) इति श्रुतेः, अस्रतत्वादीनां च देवतात्मन्यपि कर्थेचिस्संभवात्‌ । 


(NU व RLS NISSEN SS विस सिस सि सियथयक पसी पे 
समान अविद्या विषयक ही कतुंत्वादि व्यवहार दिखलाती है। और “यत्र त्वस्य० (परन्तु जहाँ इसके 


लिए सब आत्मा हो गया है वहाँ किससे किसको देखे ) इत्यादिसे यह श्रुति ब्रह्मवितमें कतृत्वादि 
व्यवहारका अमाव दिखलाती है ॥ १२ ॥ 

“य पुषोऽक्षिणि०' ( यह जो नेत्रमें पुरुष दिखाई देता है यह आत्मा है ऐसा कहा है यह 
अमृत, अमय और ब्रह्मस्वरूप है। उस-पुरुषके स्थानखूपनेत्रमे यदि घृत वा जळ डाले तो वह पलकोंमें 
ही चला जाता है ) इत्यादि श्रुति है । यहाँ संशय होता है कि नेत्र अधिकरणवाला यह क्या छायात्मा 
अथवा जीव या इन्द्रियके अधिष्ठाता देवता वा ईश्वरका निर्देश है। तो यहाँ क्या प्राप्त होता है? 
पूर्वेपक्षी--पुरुषके प्रतिविम्ब-छायात्माका निर्देश है, किससे ? इससे कि उसका हृद्यमानत्व प्रसिद्ध है। और 
ध्य पुपोऽक्षिणि०? (तनेत्रमें यह जो पुरुष दिखाई देता है) इसप्रकार प्रसिद्धके समान उपदेश मी है । अथवा 
जीवात्मा विषयक यह निर्देश युक्त है, क्योंकि वह चक्षुसे रूपको देखता हुआ नेत्रमें सन्निहित (सम्बन्धित) 
होता है । इस पक्षमें श्रुति निदिष्ट आत्मशव्द भी अनुकूल-संगत होता है । अथवा नेत्रेन्द्रियका अनुग्राहक 
आदित्य पुरुष प्रतीत होता है, क्योंकि “स्मिमिरेपोऽस्मिन्‌०' ( किरणोंके द्वारा यह सूयं नेत्रमें 
प्रतिष्ठित है ऐसी श्रुति है । और अमृतत्व आदिका देवतात्मामें ययाकथंचित्‌ संमव मी है । परन्तु 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कठवल्ली वाक्य ही इस अधिकरणका विषयवावय है । ऐसा सिद्ध होता है । इसलिए जीव और परमेश्वर 
इन दोनोंका यहाँ ग्रहण करना युक्त है, जीव ओर जड़ वुद्धिका नहीं है ॥ १२॥ 

# छान्दोग्योपनिषद्के चतुथं अध्यायमें उपकोसलविद्याका प्रकरण है । उसमें सत्यकाम जाबालने 
कमलके पुत्र उपकोसलको “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुश्यते' इस श्रुतिसे चाक्षुपपुरुषका उपदेश दिया 
है । इस चाक्षुष पुरुषको लेकर संशय होता है कि चाक्षुषपुरुषसे किसका ग्रहण करना युक्त है। 
क्योंकि छाया, जीव, देवता तथा परमेश्वरके रिङ्ग यहाँ उपलब्ध होते हैं। जैसे गत अधिकरणमें 
“तं पिवन्ती! इसमें प्रथम श्रुत चेतनत्वके अनुसार चरमश्रुत गुहाप्रवेश आदि लिये गये हैं; बसे 
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नेश्वरः स्थानचिदाषनिदेशादित्येबं प्रासे शूमः। परमेश्वर एवाक्षिप्यभ्यन्तरः पुरुष 
इहोपदिष्ट इति । कसमात्‌? उपपत्तेः । उपपञ्चते हि परमेश्वरे गुणजातमिहोपदिइयमानम्‌। 
आत्मत्वं तावन्मुख्यया वृत्त्या परमेश्वर उपपद्यते; 'स आत्मा तत्त्वमास' इति श्तेः । अमृतस्वा- 
भयत्वे च तरिमन्नसकुच्छृतौ श्रुयेते। तथा परमेश्वरानुरूपमेतदक्षरिथानम्‌। यथा हि 
परमेश्वरः सर्वदोपैर लिप्तः अपहतपाप्मत्वदिश्रवणात्‌; तथा 5व्किरथानं सवंलेपर(हितमुप- 
दिएं, 'तद्यद्षप्यरिफन्सापिरवोदकं चा सिञ्चति वस्मनी एव गच्छति’ इति थुतेः। रूयद्वामत्वादिगुणो- 
पदेदाश्च तस्मिन्नवकरपते। “एतं संयद्वाम इत्याचक्षते, एतं हि सर्वाणि वामान्यमिसंयन्ति' । एप उ 
एव वामनीरेप हि सर्वाणि वामानि नयति' । “पुष उ एव भामनीरेष हि सरवंपु लोकेषु भाति? ( छा० 
४।१५।२,३,४ ) इति च । अत उपपत्तेरन्तरः परमेश्वरः ॥१३॥ 
स्थानादिव्यपदेशाच ।। १४॥ 

पद्च्छेद्‌-स्थानादिव्यपदेशात्‌, च । 

सूचाथे--और 'यच्चक्षुषि तित्‌’ घ्यानके लिए इसप्रकार स्थान आदिके कथनसे संगत 
परमेश्वरका अक्षिस्थान भी हो सकता है । अतः 'य एषोऽक्षिणि' यहाँ अक्षिपुरुष परमेश्वर ही है ! 

कथं पुनराकाशवत्सर्वगतख्य ब्रह्मणो 5 ध्यव्पं रथ(नस॒पपद्यत इति? अत्रोच्यते-भवेः 
देपाऽनववल्हसिः, यद्येतदे वैकं स्थानमस्य निदिए भवेत्‌ । सन्ति ह्वम्याग्यपि पृथिव्यादीनि 
स्थानान्यस्य निदिष्टानि--'यः एथिव्यों तिन्‌? ( वृ० ३।७।३ ) इत्यादिना । तेथु हि चक्षुरपि 
स्थान विशेषके निर्देशसे सवंगत ईरवरका ग्रहण सम्मव नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं-चक्ष॒ुके अभ्यन्तर पुरुष शब्दसे यहाँ परमेश्वर ही उपदिष्ट है, किससे ? इससे कि प्रतिपादित गुणोंकी 
उसमें उपपत्ति होती है। श्रुतिमें उपदिश्यमान गुण समूह परमेश्वरमें ही घटते हैं। 'स आत्मा तरव- 
मसि' ( वह आत्मा है वही तु है) इस श्रुतिसे उपदिष्ट आत्मत्व मुख्यवृत्तिसे परमेश्वरमें उपपन्न 
होता है। अमृतत्व और अभयत्व श्रुतिमें परमेश्वरके लिए वार-वार सुने जाते हैं । इसीप्रकार यह 
अक्षिस्थान परमेद्वरके अनुरूप है । अपहंतपाप्मत्व-पापरहितत्व आदिके श्रवणसे जँसे परमेश्वर सब 
,दोषोसे अलिप्त है, वेसे अक्षिस्थान भी सब लेपोसे रहित उपदिष्ट है, क्योंकि 'तद्यद्यप्य०' ( यदि नेत्रमें 
घृत या जल डाले तो वह पलकोंमें हो चला जाता है ) ऐसी श्रुति है । 'एतं संयद्वाम०' (इसको संय- 


: द्वाम' ऐसा कहते हैं, क्योंकि सम्पूर्ण सेवनीय वस्तुएं सब ओरसे इसे ही प्राप्त होती हैं.) “पुष उ एव०' 


( निश्चय यही वामनी है, क्योंकि यही सब प्राणियोंके पुण्य फलोंको वहन करता है) और एष उ पुव०' 


( निश्चय यही अक्षिपुरुष भामती ह, क्योंकि आदित्य, चन्द्र आदिरूपसे यही सब लोकोंमें प्रकाशित । 


होता हे ) इसप्रकार संयद्वामत्व आदि गुणोंका उपदेश मी उस परमेद्वरमें हो उपपन्च 'होता है, इस 
उपपत्तिसे अक्षि अभ्यन्तर पुरुष परमेश्वर ही हे ॥ १३ ॥ 
आकाशके समान सवगत ब्रह्मका नेत्ररूप अल्पस्थान किस प्रकार हो सकता है ? इसपर कहते 
हँ--यदि उस ब्रह्मका यही एक स्थान निदिष्ट होता तो यह अनुपपत्ति होती । परन्तु 'यः एथिब्याँ 
तिष्ठन्‌०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीका नियमन करता है, जिसको पृथ्वी मी नहीं जानती ) इत्यादिसे 
पृथ्वी आदि अन्य स्थान भी उसके लिए निदिष्ट हैं। उन स्थानोंमें “यश्चक्षुषि तिष्ठन्‌० (जो चक्षमे 
सत्यानन्दी-दीपिका 


ही यहाँ मी 'हष्यते' इस लौकिक दर्शनसे छायापुरुपकी अवगतिके अनुसार चरमश्रुत अमृतत्व आदिमी | 


घ्यानके लिए लेने चाहिए । इसभ्रकार इृष्टान्तसंगतिसे पूर्वपक्ष है । पूर्वपक्षमे छायात्मा उपास्य है 
भोर सिद्धान्तमें ब्रह्म उपास्य हे ॥ १३॥ A 207 
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निदिष्टम्‌ म यश्चक्षापि तिष्ठन' इति । 'स्थानाट्व्यिबदेशात' इत्यादिग्रहणेनेतदर्शायति--न केवळं 
स्थानमेवेकमनुचितं ब्रह्मणो निर्दिश्यमानं इच्यते, कि ति? नाम रुषमित्येवंजातीय- 
कमप्यनामरूपस्य व्रह्मणो5नुचितं निर्दिश्यमानं रद्दयते--'तस्योदिति नाम", हिरण्यस्मश्चः 
( छा० १।६।७,६ ) इत्यादि । निर्गुणमपि सद्‌त्रह्म नामरूपगतगुणेः सगुणसुपासनार्थं तत्र 
तत्नोपदिश्यत इत्येतदप्युक्तमव । सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपलब्ध्यर्थ स्थानविशेषो न 
विरुध्यते, शालग्राम इव चिप्णोरिंत्येतदप्युक्तमेच ॥१४॥ 
सुखविशिष्टाभिधानादेय च ॥ १५ ॥ 
पदच्छेद--सुखविशिष्टाभिधानातू, एव, च । 

सूत्राथ--और 'प्राणो ब्रह्म, क॑ ब्रह्म, खं ब्रह्म’ इस श्रृतिमें सुख विशिष्ट ब्रह्मा अभिधान है, 
इससे भी 'य एपोऽक्षिणि पुरुपो दृश्यते' यह नेत्रके अभ्यन्तर पुरुष परमात्मा ही है । 

§ अपि च नेवात्र विचदितव्यम्‌--कि ब्रह्मास्मिन्वाक्येऽभिधीयते न चेति। सुखः 
विशिष्टामिधानादेव ब्रह्मत्वं सिद्वम्‌। खुखविशिषं हि ब्रह्म यद्वाक्योपक्रमे प्रक्रान्तं णो ब्रह्म 
कं ब्रह्म खं ब्रह्म' इति, तदेवेहाभिहितं; प्रक्ततपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ । 'आचायंस्तु ते गतिं वक्ता’ 
( छा० ४।१४।१ ) इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानात्‌ । कथं पुनर्वाक्योपक्रमे खुखविशिएं 
ब्रह्म विज्ञायत इति? उच्यते- “प्राणो बहम कं ब्रह्म खं बरह्म इत्येतद्‌ग्नीनां वचनं श्रुत्वोपकोसल 
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रहता हुआ ) इसप्रकार चक्षुका मी निर्देश है। “स्थानादिब्यपदेझात्‌' इस सूत्रमें 'आदि' पदके 


ग्रहणसे सूत्रकार यह दिखलाते हैं कि ब्रह्मका निदिश्‍्यमान केवळ एक ही अनुचित स्थान, नहीं दिखाई 
देता, किन्तु “तस्योदिति नाम’ (उसका “उत्‌' ऐसा नाम है अर्थात्‌ सवंपापोंसे रहित होनेसे परमात्मा- 
को 'उत्‌' कहा गया है ) और 'हिरण्यस्मश्नुः? ( सुवर्णके समान दाढ़ी मूँछवाला ) इत्यादिसे नाम 
और खूपसे रहित ब्रह्मका इस प्रकारका निदिश्यमान अनुचित नाम, रूप आदि भी दिखाई देता है । 
ब्रह्म निगुण है तो भी नाम तथा रूपगत गुणोंसे सगुणका उपासनाके लिए स्थल स्थळपर उपदेश 
किया जाता है, यह कहा जा चुका है । जंसे उपासनाके लिए विष्णुका शालग्राममें उपदेश विरुद्ध 
नहीं है, वंसे सवंव्यापक ब्रह्मका भी उपलब्धिके लिए विशेष स्थानमें उपदेश विरुद्ध नहीं है। यह भी 
पीछे कहा जा चुका है ॥ १४॥ 


और 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृझ्यते' इस वाक्यमें ब्रह्मका अभिधान है अथवा नहीं, इस 
विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए, क्योंकि सुख विशिष्टके अभिधानसे ही ब्रह्मत्व सिद्ध है । “प्राणो 


ब्रह्म०! ( प्राण ब्रह्मा है, क ब्रह्म है, खं ब्रह्म है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें जो सुखविरिष्ट ब्रह्म 
प्रस्तुत है उसका ही [ 'य एषोऽक्षिणि’ ] यहाँ अभिधान है, क्योंकि प्रकृतका ग्रहण करना ही उचित है 
अर्थात्‌ धृत्युक्त प्रकृतवाचक 'यः' शब्दसे प्रकृत ब्रह्मका ही ग्रहण करना उचित है । “आचायंस्तु०' 
( आचायं तुझे [ इनके फलकी प्राप्तिका ] मागं बतलायेंगे ) इस प्रकार गतिमात्रके अमिघानको 
अग्नियोंने प्रतिज्ञा की है । तो फिर वाक्यके आरम्भमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका विज्ञान कैसे होता है? इसपर 
कहते हैं प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म०? ( प्राण ब्रह्म है, कं ब्रह्म है, खं ब्रह्म है ) इस प्रकार अर्नियोंका यह 
वचन सुनकर उपकोसलने कहा--'विजानाम्यहं०' ( सूतात्मा-प्राण बृहत्‌ होनेसे ब्रह्म है, यह मैं जानता 


२४ सिद्धान्ती प्रकरणको लेकर Se करते हैं--सुखविशिष्ट ब्रह्म ही 'य एषोऽ 
क्षिण पुरुषो दृझ्यते’ इस श्रुतिस्थ सवनाम 'यः' पदसे प्रतिपादित है । अतः नेत्रस्थ पुरुष ब्रह्म ही है । 
परन्तु प्रकरणसे प्रबळ हश्यत्व छिङ्गसे एवं 'य एष’ इस स्वनाम पदसे नेत्रस्थ पुरुषशब्दसे छायात्मा 
का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए ? ऐसा नहँ, क्योकि उपकोसलके भ्रति अग्नियोंके उपदेशसे छायात्मा- _ 
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१७० ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा०३ | 


उचाच--'विजानाम्यहं यत्माणो ब्रह्म, कं च खं च तु न विजानामि’ इति। तत्रेदं प्रतिवचनम्‌ . 
“यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेच कम्‌? ( छा० ४।१०।५ ) इति । तत्र स्वशब्दो भूताकाशे ' 


निरूढो लोके । यदि तस्य विशेषणत्वेन कंशब्दः सुखवाची नोपादीयेत । तथा सति केवढे 


भूता काहे ब्रह्मराब्दो नामा दिप्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌। तथा कंशः ` 


ब्दस्य विषयेन्द्रियसंपर्कजनिते सामये सुखे प्रसिद्धत्वात्‌, यदि तस्य खंशाव्दो विशेषणत्वेन 


नोपादीयेत, लौकिक सुखं ब्रह्मेति प्रतीतिः स्यात्‌ । इतरेतरविशोपितो तु कंखंशब्दों खुखा- ' 


त्मकं र्म गमयतः। तत्र द्वितीये ब्रह्मराव्देऽचुपादीयमाने कं खं ब्रह्मे त्येचोच्यमाने कंशब्दस्य 


- विशेपणस्वेनैवोपयुक्तत्वात्छुखस्य गुणस्याध्येयत्वं स्यात्‌, तन्मा भूदित्युभयोः कंखंशब्दयो- 


घ्रेह्मराव्दरिरस्त्वं 'क॑ ब्रह्म खं ब्रह्मः इति । 8 इष्टं हि सुखस्यापि गुणस्य गुणिचद्धयेयत्वम्‌। 


तदेचं वाक्योपक्रमे सुखविशिष्टं अह्मोपदिएम्‌। प्रत्येकं च गाहेपत्यादयोऽप्नयः स्वं स्वं महि- | 


हू, किन्तु कं और खं को नहीं जानता अर्थात्‌ विषय और इन्द्रियके संयोगजन्य सुख और खं--भूता- 


काश ये दोनों अनित्य और जड़ होनेसे किस प्रकार ब्रह्म रूप हैं यह में नहीं जानता ) अव इसका यह | 
उत्तर है--'तद्वास कं०? ( निश्चय जो 'क'-सुख है वही 'खं'-आकाश है और जो 'खं' है वही | 
“कं है ) इस श्रुतिमें निर्दिष्ट 'खं' शब्द भूताकारामें रूढ है, यह लोक प्रसिद्ध है । यदि उसके विशेषण- | 
रूपसे सुखवाची 'क' शब्दका ग्रहण न करें तो नाम आदि प्रतीकोमें जैसे ब्रह्मका प्रयोग है, वसे ही . 
प्रतीकके अभिप्रायसे केवल भूताकाझमें ब्रह्म शब्द प्रयुक्त है, ऐसी प्रतीति होगी । इसी प्रकार विषय | 


ओर इन्द्रियोंके संयोगरो जन्य सदोष सुखमें 'क' शब्दकी प्रसिद्धि होनेके कारण यदि उसके विशेषण- 
ख्पसे 'ख' शब्दका ग्रहण न करें तो लौकिक सुख ब्रह्म है, ऐसी प्रतीति होगी । परन्तु परस्पर एक 


di 


दुसरेसे विशेषित हुए 'क' और 'खं' शब्द सुखात्मक ब्रह्मकी ही प्रतीति कराते हैं । उसमें यदि 'क | 
शब्दके उत्तर द्वितीय ब्रह्म शब्दका ग्रहण न करें केवल 'कं खं ब्रह्म इतना ही कहें तो 'क' शब्दका | 
विशेषणरूपसे ही उपयोग ( खं निष्ठ भूतत्वकी व्यावृत्ति करके चरितार्थं ) होनेके कारण गुणभूत सुख | 
ध्येय नहीं होगा । ऐसा न हो, इसलिए दोनों 'कं' और 'खं' शब्दोके उत्तर “ब्रह्म' शब्दका 'क ब्रह्म | 
“खं ब्रह्म' इस प्रकार प्रयोग किया गया है। गुणरूप सुखका भी गुणी ब्रह्मके समान ध्यान करतां | 
अमीष्ट.है । इसलिए वाक्यके आरम्भमें वही सुख विशिष्ट ब्रह्म उपदिष्ट है । और ग़ाहंपत्य आदि । 
अग्नियोंमें से प्रत्येक अपनी-अपनी महिमाका उपदेश कर “एष सोम्य०' ( हे सोम्य ! यह अपनो बिद्या. 


ओर आत्मविद्या हमने तुमसे कही ) इस प्रकार उपसंहार करती हुई पहले ब्रह्मका निर्देश है ऐसा | 


सत्यानन्दी-दीपिका । 
की प्रतीति नहीं होती दै । उन्होंने तो नित्य सुखरूप ब्रह्मका ही उपदेश किया है। छाया तो जड़ और | 


अनित्यत्वादि दोषोंसे युक्त है, इसलिए चक्षुस्थ पुरुषसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना युक्त है । 


कर पक उपकोसलका उपाख्यान इस प्रकार है--'उपकोसलो ह वै कामलायनः सत्यकामे जाबाले ब्रह 
चयमुवास' (छा० ४।१०।१) (कमलका पुत्र उपकोसल सत्यकाम जावालके यहाँ ब्रह्मचय॑ ग्रहणकर रहता | 


था) उसने बारह वपेतक आचायं द्वारा स्थापित अग्नियोंकी सेवा की । आचायंने अन्य ब्रह्मचारियोंका तो 


समावतंन संस्कार करं दिया, किन्तु केवल इसीका नहीं किया । विना उपदेश किये आचायं बाहर | 


चले गये । उपकोसलने मानसिक खेदसे अनशन व्रत किया । उसकी सेवासे प्रसन्न हुई अग्तियोने 
मिलकर उसे उपदेश किया 'प्राणो ब्रह्म क॑ म्म खं ब्रह्म! ( प्राण ब्रह्म है, कं ब्रह्म है, खं ब्रह्म है ) 


तब उपकोसळने कहा, 'विजानाम्यहं यत्प्राणो ब्रह्मन? तब वे बोले-जो 'कं है” वही 'खं' है और जो 


खे हे वही 'क' हे । फिर गााहंपत्यने उपदेश किया--'पृथ्वी, अग्नि, अन्न और आदित्य ये मेरे चार. 
दरीर-विभूतियाँ हैं, आदित्यके भीतर जो यह. पुरुष दिखाई देता है -बह मैं है ।' अन्वाहायंपचन-दर्कि 
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मानमुपदिच्य “एषा सोम्य तेञ्स्मददयास्मविद्या च इत्युपसंहरन्तः पूर्वत्र ब्रह्म निदिएमिति ज्ञाप- 
यन्ति । आचायस्तु ते गति वक्ता इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानमर्थान्तरबिदक्षा वारयति। 
“यथा पुप्करपलाश आपो न डिलप्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न दिलप्यते' (छा० ४।१४।३) इति चाक्षि- 
स्थानं पुरुष चिजानतः पापेनानुपघातं ब्रुबन्नक्षिस्थानस्य पुरुपस्य ब्रह्मत्वं दर्शयति। तस्मा- 
प्रकृतस्यैव ब्रह्मणो ऽ क्षिस्थानतां संयद्वामत्वादिगुणता चोषत्वा ५चिरादिकां तद्विदो गति 
वक्ष्यामीत्युपक्रमते-'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृस्त एप आत्मेति होचाच' (छा० ४।१५।१) इति ॥ १५॥ 
श्रुतोपनिषत्कगत्यमिधानाच || १६ ॥ 
पद्च्छेद्‌--श्रृतोपनिपत्कगत्यमिधानात्‌, च । 
सूत्रा्थ--और “अथोत्तरेण तपसा इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें सगुण ब्रह्मकी उपासनाका 
अनुष्ठान करनेवालेकी जो गति अभिहित है वही गति-मागं नेत्रस्थ पुरुपको जाननेवालेकी है । अतः | 
अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है । 
इतश्राक्षिस्थानः पुरुषः परमेश्वरः, यस्माच्छुतोपनिपत्कस्य श्रुतरहस्यविज्ञानस्य ब्रह्म- 
विदो या गतिदवयानाख्या प्रसिद्धा श्रुतौ--'अधोत्तरेण तपसा ब्रह्मचयेण श्रद्धया विद्ययात्मान- 
ज्ञापन कराती हैं “आचायस्तु ते गतिं वक्ता’ ( आचार्य तो तुझे गति कहेंगे ) गति मात्र अभिधानकी 
प्रतिज्ञा अन्यार्थकी विवक्षाका निवारण करती है अर्थात्‌ आत्मविद्याके फलमात्र अभिधानकी प्रतिज्ञा 
परमात्मासे भिन्न छायात्माकी विवक्षाका निषेध करती है । “यथा पुप्करपळाझ०' ( जसे कमळपत्र 
जलसे सम्वन्धित नहीं होता उसी प्रकार जैसे ब्रह्मका मैं उपदेश करूंगा उसे जाननेवाछोंमें पाप कर्मका 
सम्वन्ध नहीं होता ) इस प्रकार श्रुति अक्षिस्थ पुरुषको जाननेवालेमें पाप सम्बन्धका निपेध करती हुई 
अक्षिस्थ पुरुषमें ब्रह्मत्व दिखलाती है । य एषोऽक्षिणि०' ( यह जो वेत्रमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ऐसा कहा ) इससे आचायं प्रकृत ब्रह्मके ही अक्षिस्थातत्व और संयद्वामत्व आदि गुणोंको 
कहकर उसके जाननेवालेके लिए अचि आदि गतिको कहुँगा, ऐसा उपक्रम करते हैं॥ १५॥ 
इस हेतुसे भी नेत्रस्थ पुरुष परमेश्वर ही है, क्योंकि जिसने उपनिपद्‌ सुना है अर्थात्‌ जिसने 
सगुण ब्रह्मकी उपासना की है, उस सगुण ब्रह्म उपासक की जो देवयान नामक ग़ति--अथोत्तरण ०! 
( शरीर पातानन्तर स्वधंमंूप तप, ब्रह्मचयं श्रद्धा और विद्यासे आत्माकी खोज करते हुए [ ध्यान 
कर वे ] उत्तर मागके द्वारा आदित्य लोकको प्राप्त होते हैं । यही प्राणोंका आश्रय है, यही अमृत है, 
सत्यानन्दी-दीपिका 
णाग्निने उपदेश दिया--'जल, दिशा, नक्षत्र और चन्द्रमा ये मेरे चार शरीर हैं, चन्द्रमामें जो यह 
पुरुष दिखाई देता है 'वह मैं हूँ'। अनन्तर आहवनीय अरिननेउपदेश किया-- प्राण, आकाश, 
युलोक और विद्युत्‌ ये मेरे चार शरीर हैं। यह जो विद्युत्में पुरुष दिखाई देता है वह मैं हैँ इस 
“प्रकार तीनों अग्नियोंने अपनी-अपनी विद्याका उपदेश कर कहा--हे उपकोसछ ! यह तुझे हमने 
अपनी-अपनी विद्याका उपदेश किया और हम तीनोंने मिलकर भाणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म इस 
आत्मविद्याका उपदेश किया और आगे उन्होंने कहा कि आचायं तुझे गतिका उपदेश करेंगे। 
उपकोसलसे सारा समाचार ज्ञात होनेपर आचायं बोले- है उपकोसल ! “य एषो$क्षिणि पुरुषों दृश्यत 
एप आत्मेति होचाच' इस प्रकार आचायंने उपकोसलको ब्रह्मतत्त्वका उपदेश किया पस परिस्थितिमें 
अग्नियाँ ब्रह्मका उपदेश करें और आचार्य छायात्माका उपदेश करे यह संथा असंगत है। णः क्योंकि 
अश्नियों और आचार्यके उपदेशमें एकवाक्यता प्रतीत होती है । वक्ताके भेदसे अर्थका भेद नहीं होता, ` | 
अतः अक्षिस्थ पुरुष परमात्मा ही है ॥ १५॥ 


१७२ ब्रह्मसूब-शाळूरभाष्य _ [ अ०्१पा०्२. 


मन्विष्यादित्यमभिजयन्ते । एतद्वै प्राणानामायतनमेतदखूतममयमेतत्परायणमेतस्माञ्न पुनरावतेन्ते' | 
( प्रइन० १।१० ) इति स्मृतावपि--“अग्निज्योतिरहः झुक्ठः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तत्र प्रयाता | 
राच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः (गीता० ८।२४) इति । सैवेह।स्षिपुरुषविदोऽभिघी यमाना रच्यते। 
“अथ यदु चैवास्मिन्छम्यं कुवन्ति यदि च नाचिंषमेवामिसंमवन्ति’ इत्युपक्रम्य, + 'आदित्याचन्त्रसस 
चन्द्रमसो विद्युतं तत्पुरुषोऽमानवः स एनान्त्रह्म गमयत्येष देवपथो ब्रह्मपथ एतेन प्रतिपद्यमाना इम. 
मानवसादर्त नावतंन्ते ( छा० ४१०५ ) इति । तदिह ब्रह्मविद्विषया प्रसिद्धया गत्याऽक्षिः 
स्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चीयते ॥ १६ ॥ 
अनत्रस्थितेरंसंभवाच्च नेतरः ॥ १७॥ 


यदुः०' ( उपासकफे देहपातानन्तर उसके पुत्र-वान्ववादि औध्वंदेहिक [ शव-संस्कार ] करें अथवा न | 
करें, दोनों दशाओंमें यह उपासक उपासनाक्री महिमासे अचि-अमिमानी देवताको ही प्राप्त होता है) | 
इस प्रकार उपक्रम कर 'आदिव्याचन्द्रमसं०' ( आदित्यसे चन्द्रमाको, चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता | 
है । वहाँसे अमानव पुरुष इन उपासकोंको कायं ब्रह्मके पास पहुँचाता है, यह देवपथ ही ब्रह्मपथ | 
है । इस मागंसे जानेवाळे उपासक इस मानव मण्डलमें नहीं लौटते ) इसप्रकार यहाँ नेत्रस्थ पुरुषको | 
जानने वालोंकी भी वही कही गई गति देखी जाती है जो ब्रह्मोपासकके लिए निर्दिष्ट गति है। इससे | 
यहाँ ऐसा निश्चय होता है कि ब्रह्मविपयक प्रसिद्ध गतिसे अक्षिस्थ पुरुष परमेरंवर ही है ॥ १६ ॥ 
अक्षिस्थ पुरुष छायात्मा, विज्ञानात्मा अथवा देवतात्मा है, ऐसा जो कहा गया है। उसपर 
है परमेश्वरसे भिन्न छायात्मादिका यहाँ ग्रहण करना युक्त नहीं है । किससे ? इससे कि उनकी अनव | 
स्थिति है । प्रतिबिम्बरूप छायाका चक्षुमें नित्य अवस्थान सम्भव नहीं है । जब कोई पुरुष नेशके पास _ 
आ जाता है तव नेत्रमें पुरुषकी छाया दिखाई देती है। उसके हट जानेपर नहीं दिखाई देती। | 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
& अञ्चि ( अग्नि ) देवतासे अहर्‌ ( दिन ) देवताको, अहर्‌से शुक्लपक्ष, शुक्लपक्षसे उत्तराय 
उत्तरायणसे संवत्सर, संवत्सरसे देवलोक, पश्चात्‌ वायु, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌ लोकमें उपासकोकै _ 
पहुँचने पर ब्रह्मलोकसे अमानव पुरुष आकर उन्हें ब्रह्मलोकमें पहुँचाता है । अचिरादि देवोंकी पर | 
। स्परासे विशिष्ट यह मार्ग देवपथ कहलाता है । गन्तव्य ब्रह्मके साथ यह मागं सम्बन्ध रखता है, इस 
“लिए यह ब्रह्मपय भी कहलाता है । इस कायं ब्रह्मको प्राप्त करनेवाले उपासक मनु सृष्टिमें पुनः लोट कर 
{ नहीं आते, क्योंकि वहाँपर हिरण्यगमंके द्वारा उन्हें 'मैं ब्रह्म है” ऐसा ब्रह्मात्मेक्य ज्ञान प्राप्त होता है। 
ब्रह्मके साथ वहाँ रहकर महाप्रळथमें उसके साथ वे भी मुक्त हो जाते हैं । यथा त ब्रह्मलोकेषु परास्तकाळे छ 
पराख्ताः परिमुच्यन्ति सबै ॥? ( मुण्ड० ३।२।६ ) इसलिए सगुण ब्रह्मोपासकोके लिए प्रसिद्ध अर्चिरादि 
| मागेकी जो प्राप्ति कही गई है, वही गति नेत्रस्थ पुरुपको जानने वाळोके लिए कही गई दै ॥ १९॥ 
Ee है, 


अधि० ४ स्‌० १७ ] भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७३ 


ल्ित्यमवस्थानं संभवति। यदेव हि कञ्चितपुरुषञ्चक्षुरासीदति तथा चक्षुषि पुरुषच्छाया दश्यते 
अपगते तस्मिञ उच्यते । “य पपोऽक्षिणि पुरुष" इति च श्रुतिः संनिधानात्स्वचश्रुषि इच्यमानं 
पुरुपसुपास्यत्वेनोपदिशति। नचोपासनाकाळे छायाकरं कंचित्पुरुषं चक्षुःसमीपे संनिधाप्यो- 

पास्त इति युक्तं कल्पयितुम्‌ । ‘अस्यैव शरीरस्य नाशमन्वेष नश्यति' (छा० ८।९।१) इति श्रुति- 

इछायात्मनो 5प्यनवस्थितस्वै द््शयति। ॐ असंभवाच्च तस्मिन्नसृतत्वादीना गुणानां नछाया- 

त्मनि प्रतीतिः । तथा विज्ञानात्मनो5पि साधारणे झत्स्नशरीरेन्द्रियसंवन्धे सति चक्चुष्येवा- 

बस्थित्वं चक्तु न शक्यम्‌। ब्रह्मणस्तु व्यापिनोऽपि दृष्ट उपलब्ध्यशां हृदयादिदेशविशोषः 

संबन्धः । समानश्च विज्ञानात्मन्यप्यसृतत्वादीनां शुणानामसंवन्धः। यद्यपि विज्ञानात्मा 

परमात्मनो ऽनन्य पव, तथाप्यविद्याकःमकर्मकतं तस्मिन्मत्येत्वमध्यारोपितं भयं चेत्यस॒तत्वा- 
भयत्वे नोपपयेते। संयद्वामत्वादयक्चैतस्मिन्ननेश्वर्यादडुपपच्षा एव । #देवतात्मनस्तु 'रस्मि- 

जिरेषोऽस्मिन््रति्िः'इति श्रुतेयंद्यपि चक्षु प्यवस्थानं स्या त्तथाप्यात्मत्बंतावन्न संभवतिःपराग्रपः 
त्वात्‌ । अस्रृतत्वादयोऽपि न संभवन्ति; उत्पत्तिप्रळयश्रचणात्‌। अमरत्वमपि देवानां चिर 

काळावस्थानापेक्षम्‌। पेश्व्यमपि परमेश्वरायत्तं न स्वाभाविकम्‌, भीषाऽस्माद्वातः पवते मोपो- 


काला Hinds DSS ाणा 
ध्य एषोऽक्षिणि पुरुषः’ यह श्रुति सन्निहित होनेपर अपने नेत्रमें दिखायी देनेवाले पुरुषका उपास्यरूपसे 
उपदेश करती दरै । उपासनाके समय प्रतिविम्बके कारणीभूत किसी पुरुषको नेत्रके पास बैठाकर 
उपासना फरे ऐमी कल्पमा करना युक्त नहीं है । 'अस्यैव शरीरस्य०' ( इसी शरीरके नाशानन्तर 
यह नष्ट हो जाती है ) इसप्रकार यह श्रुति छायात्माकी अनवस्थिति दिखलाती है । 'असम्मवात्‌०' 
अमृतत्वादि गुर्णोके असम्मव होनेसे अक्षिस्थपुरुष छायात्मा नहीं है, क्योंकि अमृतत्वादि गुणोंको उस 
छायात्मामें प्रतीति नहीं होती । उसीप्रकार सम्पूर्ण शरीरेन्द्रिके साथ समान सम्बन्ध होनेपर मी 
विज्ञानात्माकी केवळ चक्षुमें हो अवस्थिति है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । ब्रह्म सवंव्यापी है, तो भी 
उसमें उपलब्ध्य्यं हूदयादि देश विशेषका सम्बन्ध देखा गया हे । और अमृतत्वादि गुणोंका असम्मव 
विज्ञानात्मामें भी समान है । यद्यपि विज्ञानात्मा परमात्मासे अनन्य ही है तो भी अविद्या काम 
कमंसे उसमें मरण और भय अध्यारोपित हैं, इसलिए उसमें अमृतत्व आर अमयत्व उपपन्न नहीं 
होते । संयद्वामत्वादि गुण भी ऐस्वयंके अमावसे उसमें अनुपपन्न ही हैं। रश्मिमिरेषो० ( किरणों 
द्वारा यह उसमें प्रतिष्ठित है ) इस श्रुतिसे यद्यपि देवात्माकी नेत्रमें अवस्थिति हो सकती हे, तो भी 
उसमें आत्मत्व संभव नहीं हे, क्योंकि पराग्रूप-बाह्य-अतात्मरूप है । उसमें अमृतत्व आदिका -मी संमव 
नहीं है, कारण कि उसके उदय और प्रळय श्रुतिमें कहे गये हैं । देवताओमें अमृतत्व भी उनके चिर- 
काळ अवस्थितिकी अपेक्षासे है । उनका ऐश्वयं भी परमेश्वरके अधीन है स्वाभाविक नहीं हे, क्योंकि 
'सीषास्माद्वातः पचते०' ( इस परमेस्वरके मयसे वायु चलता है, इसीके भयसे सूर्य उदित होता है 


सत्यानन्दी दीपिका व 
ॐ प्रथम विकल्पका प्रतिपेधकर अन द्वितोय विकल्य-जीवका 'तथा' आदिसे प्रतिषेय करते हे । 


जैसे नेत्रवाले पुरुषको 'मैं हे! इस प्रकारका ज्ञान होता है, वंसे जन्मान् पुरुषको भी होता हे । 
/__ यदि जीवात्माका नेत्र ही स्थान माना जाता तो जन्मान्ध पुरुपको “मै है ऐसा ज्ञान कदापि नहीं 
होता, अतः नेत्रको जीवात्माका स्थान मानना युक्त नहीं है । इसप्रकार छायात्मा और जीवात्मा 
बिसय उन नहीं दै > रू होता आ 
४४ “चक्षोः सूर्योऽजायत' सूर्योच्स्तमेति' ( चक्षुसे सूयं उत्पन्न होता ह, र अस्त होता है ) 
इत्यादि श्रूति देवतात्मा-सू्यके उदय और अस्तको कहती हैं, और वह अनात्मा हैं। अतः अक्षिस्थ 
पुरुष देवता नहीं हो सकता, किन्तु परमेश्वर ही है। शंका--“य एषोऽक्षिणि पुरुषों दृश्यते' यह्‌ श्रुति 
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देति सूर्य: । भीपा$स्मादभिड्चेन्दरश्व सत्युर्धावति पञ्जमः' ( तै०२।८ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । तस्मा- 
स्परमेश्वर एवायमक्षिस्थानः प्रत्येतव्यः। अस्मिञ्च पक्षे दश्‍यत इति प्रसिद्धचदुपादानं 
शाह्नाद्ययेदवं विद्व द्विपयं प्ररोचनार्थमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७॥ 
(  अन्तर्यास्यधिकरणम्‌ सू० १८-२० ) 
अन्तर्याम्यिदैवादिपु तद्वमंव्यपदेशात्‌ ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद्‌--अन्तर्यामी, अधिदेवादिपु, तद्धमंव्यप देशात्‌ । 

सूच्नार्थ-- (अधिदँवादिपू) यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌’ इस प्रकार अधिदेवादिमे प्रतिपादित (अन्तर्यामी) 
नियामक परमेश्वर ही है, (तद्धमोपदेशात्‌) क्योंकि अमृतत्व आदि उसके धमाका व्यपदेश है । 

$ 'य॒ इमं च लोकं परं च लोकं सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयति” इत्युपक्रस्य श्रूयते- ` 
प्यः पृथिव्यां तिधन्शथिष्या अन्तरो यं एथिवी न वेद यस्य एथिवी शरीरं यः प्रथिवीसन्तरो यमयत्येप | 
त आस्मान्तर्याम्यस्तः (ब्रृह० ३।७।१,२) इत्यादि । अत्राधिदेचतमधिलोकमधिवेदमधियज्ञम- ` 
धिमूतमध्यास्मं च करिचदन्तरवस्थितो यमयिताऽन्तर्यामीति श्रूयते । स किमधिदेचादयभिः ` 
मानी देवतात्मा करिचत्‌, किंवा प्राप्ताणिमाद्चैश्वर्यः कङ्चिद्योगी, किंवा परमात्मा, किंबा5 | 
थान्तरं किंचिदित्यूर्वसंज्ञाद रानास्संशायः। कि तावन्नः प्रतिभाति ? संज्ञाया अप्रसिद्धत्वात्सं- | 
तथा इसीके भयसे अग्नि और इन्द्र अपना अपना कायं करते हैं और पाँचवाँ मृत्यु भी इसके भयसे | 
गतायु छोगोंके पास दौड़ता हे ) ऐसा मन्त्र हे । अतः यह समझना चाहिए कि अक्षिस्थ पुरुप परमेश्‍वर | 
ही हे । इस पक्षमें 'दृइ्यते०' ( दिखायी देता हे ) यह लौकिक प्रसिद्धकी तरह ग्रहण शास्त्रकी अपेक्षासे 
है । विद्वद्विषयक हे अथवा प्ररोचनाथंक़ हे ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ १७॥ | 

“य॒ इमं च लोकं०? ( जो इस लोकका और परलोकका और सव प्राणियोंका भीतर रहकर 
नियमन करता है ) इस प्रकार उपक्रम कर “यः एथिब्यां तिष्टन्‌०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीके भीतर | 
है जिसे पृथ्वी नहीं जानती, जिसका शरीर पृथ्वी है, जो भीतर रहकर पृथ्वीका नियमन करता है यह 
तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इत्यादि श्रुति कहती है । यहाँ अधिदेव, अधिलोक, अधिवेद, 
अधियज्ञ, अधिभूत और अघ्यात्मके अन्तर रहकर इन सवका नियमन करनेवाला कोई अन्तर्यामी है, 
ऐसा थुति कहती है । वह क्या अधिदेवादिका अभिमानी कोई देवतात्मा है, अथवा अणिमादि 
ऐश्वर्यको प्राप्त किया हुआ कोई योगी है, अथवा परमात्मा है, अथवा कोई दूसरा ही पदार्थ है ! 
‘अन्तर्यामी? इस अपूर्व नामके भ्रवणसे ऐसा संशय होता है । अतः यहाँ हमें क्या प्रतीत होना चाहिए ! 


Co सत्यानन्दी दीपिका 5 
इर्वरमें “दृश्य ते” इस पदसे “घटो हृश्यते” आदिके समान दश्यत्वका प्रतिपादन करती है जो सवर्था 


अयुक्त है, क्योंकि वह अहश्य है? समाधान--प्रसिद्ध घट आदि लौकिक दशंनोंकी तरह “द्यते 


यह पद ईइवरका ज्ञान नहीं कराता, अपितु शास्त्रीय तथा विद्वारोंकी अनुमवकी अपेक्षा करके कराती 
है अर्थात्‌ उपलब्धिका नाम यहाँ दशन हे । शास्त्रीयदशनका कारण शास्त्र ही होता हे। भती 


अज्ञानी पुरुपोंकी अभिरुचिके लिए विद्वानोंमें प्रसिद्ध शास्त्रीय दशँनको 'हस्यते' यह पद प्रसिद्ध लौकिक 
दशंनकी तरह अनुवाद करता है, इसलिए बिरोध नहीं हे । अतः अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही दै! 
“य एषोऽक्षिणि पुरुषी दृश्यत एप आत्मेति होवाच' इसप्रकार यह उपकोसल विद्यावाक्य उपास्य 
` ब्रह्ममें समन्वित होतः है ॥ १७॥ 

# पूर्व अधिकरणमें ईरवरका चक्षु स्थान है इस बातको सिद्ध करनेके लिए हृशान्तुपसे 
ईस्वरके पृथिव्यादि स्थान मी निर्दिष्ट किये गये है--वे दृष्टान्त वाक्य ईस्वरपरक कंसे हैं? ऐसा 
आक्षेप कर समाधान किया जाता दै । इसलिए पूवं अधिकरणसे इस अधिकरणकी आक्षेपसंगति दै । 
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ज्षिनाप्यप्रसिद्धेनार्थाम्तरेण केनचिद्गवितव्यमिति। अथवा नानिरूपितरूपमर्थान्तरं दाक्य- 
मस्तीत्यभ्युपगन्तुम्‌। अन्तर्या मिराष्दञ्चान्तर्यमनयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्धः। तस्मा- 
त्पूथिव्याद्यभिमानी करिचिददंवोऽन्तर्यामी स्यात्‌ । तथा च थूयते--'एथिव्येव यस्यायतनमग्नि- 
लोको मनो ज्योतिः' (बृ० ३।९।१०) इत्यादि। स॒ च कार्यकरणचत्त्वात्पृथिव्यादीनन्त स्तिष्ठ- 
न्यमयतीति युक्तं देवतात्मनो यमयितृत्वम्‌। योगिनो वा कस्यपचित्सिद्धस्य सर्वाजुप्रवेशेन 
यमयिद्त्व॑ स्यात्‌, चतु परमात्मा प्रतीयते, अकार्यकरणत्वा दित्येवं प्राप्त दमुच्यते-यो ऽन्त- 
याम्यधिदैचादिषु श्रूयते, स परमात्मैव स्यान्नान्य इति। कुतः? तद्धर्मव्यपदेशात्‌। तस्य हि. 
परमात्मनो धर्मा इह निर्दिक्यमाना इश्यन्ते। पृथिव्यादि तावदधिदैवा दिमेदभिन्नं समस्तं 
चिकारजातमन्तस्तिएन्यमयतीति परमात्मनो यमयितृत्वं धर्मं उपपद्यते; सर्वविका रकारणत्वे 
सति सर्घशाक्तथुपपत्तेः। “एष त आग्माइन्तर्यास्यस्तः' इति चात्मत्वासृतत्वे सुख्ये परमात्मन 
उपपद्येते। 'यं एथिवी न वेद' इति च पृथिवीदेवताया अविश्ञे यमन्तर्यामिणं ब्रुवन्देवतात्म- 
नोऽन्यमन्तर्यामिणं दशयति । “पृथिवी देवता झहमस्मि एथिवीत्यात्मानं विजानीयात्‌' । तथा 
'अदष्टोऽश्रुतः? इत्यादिच्यपदेशो रूपादिविहीनत्वात्परमात्मन उपपद्यत इति। यच्वकार्यंक- 
रणस्य परमात्मनो यमयितत्बं नोपपद्यत इति। $नेष दोषः, याक्रियच्छति तत्कार्यकरणेरेव 


“अन्तर्यामी? नामके अप्रसिद्ध होनेसे अन्तर्यामी नामी भी कोई एक अप्रसिद्ध अन्य पदार्थ होना चाहिए । 
अथवा जिसका निरूपण नहीं किया गया है ऐसा कोई दूसरा पदार्थ है यह स्वीकार नहीं किया जा 
सकता । “अन्तर्यामी? शब्द तो 'अन्तनियमन' इस य्युत्पत्तिसे प्रवृत्त है, इसलिए अत्यन्त - अप्रसिद्ध 
नहीं है । इसलिए पृथ्वी आदिका अभिमानी कोई एक देवता अन्तर्यामी होना चाहिए । और इसी 
प्रकार “पृथिव्येव यस्यायतन०? ( पृथ्वी जिसका आश्य है और अग्नि नेत्र है, मन-संकल्प ज्योतिः 
है) इत्यादि श्रुति है । वह कायं करणवाला होनेसे पूंथिव्यादिके अन्दर स्थित होकर उनका नियमन . 


करता है, इसलिए. देवतात्मा यमयिता हो यह युक्त है । अथवा कोई सिद्ध योगी सर्वातुप्रवेशके द्वारा 
यमयिता होना चाहिए । परन्तु कायं ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) रहित होनेसे 'अन्तर्यामी' पदसे परमात्मा 
प्रतीत नहीं होता । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हँ--अघिदेव आदिमें जो अन्तर्यामिरूपसे 
सुना.जाता है वह परमात्मा ही है दूसरा नहीं, किससे ? इससे कि उसके धर्मोका व्यपदेश है । 
निश्चय ही यहाँ उस परमात्माके ही निदिस्यमान धमं देखे जाते हैं 1. अधिदेवादि भेदसे भिन्न पृथिव्यादि 
समस्त विकार समुदायके भीतर रहकर उनफा नियमन करता है, यह नियमनकतृंत्व घमं परमात्मामें 
ही उपपन्न होता है, क्योंकि वह सब विकारोंकाः कारण है, इसलिए उसमें सम्पूणं शक्तियाँ उपपन्न 
होती हैं। “पुष त आत्मा०' ( यह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ) इस श्रृतिमे निदिष्ट 
मुख्य आत्मत्व और अमृतत्व परमात्मामें ही युक्त हैं। “यं इथियी न वेद' ( जिसको पृथ्वी अभिमानी 
देवता नहो जानता ) यह श्रुति पृथ्वी अभिमानी देवतासे अविज्ञेय अन्तर्यामीको कहकर देवतासे 
भिन्न अन्तर्यामीको दिखलाती है । यदि पृथ्वीका अधिष्ठात देवता ही 'अन्तर्यामी हो तो मैं पृथ्वी 
हैं” इस प्रकार अपनेको जानता । उसी प्रकार “अदृ्ोऽश्रुतः' ( वह अद्दष्ट और अश्रुत है ) इत्यादि 
व्यपदेश रूपादि रहित होनेसे की है। शरीर ओर इन्द्रिय रहित परमात्मामें 


सत्य £ 
'अन्तर्‌ यमयतीति अन्तर्यामी" इस व्युत्पत्तिके अनुसार यह “अन्तर्यामी” शब्द अनेकोंमें प्रयुक्त होता है । 


इसलिए संशय होता है कि “अन्तर्यामी” शब्दसे किसका ग्रहण किया जाना युक्त है । 
ॐ नियन्ता शरीर आदिवाला होता है, यह लोक दृष्सि कहा गया है । वास्तवमें तो चेतनकी 
सत्ता मात्रसे जो जडका व्यापार है वही नियमन है। नियमन शक्तिवाला होनेसे नियन्ता है। यह 
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तस्य कार्यकरणचत्बोपपत्तेः । तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनचस्थादोषश्च न संभवति; भेदाभा- 
चात्‌ । भेदे हि सत्यनवस्थादोपोपपत्तिः । तस्मात्परमास्मैतान्तर्यामी ॥ १८ ॥ 
न च स्मातेमतद्वर्मभिलापात्‌॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--न, च, स्मातंम्‌, अतद्धर्मामिलापात्‌ । 

सूजार्थ-( स्मातंम्‌ ) सांख्य स्मृति कल्पित प्रधान, (न) अन्तर्यामी नहीं हो सकता, ( अतद्ध- 
मामिछापात्‌) क्योंकि श्रुतिमें प्रधानसे भिन्न चेतननिष्ठ द्रष्टृत्व, श्रोतृत्व आदि धर्मोका अभिधान है । 

स्यादेतत्‌ । अदष्टत्वादयो धर्माः सां ख्यस्पृतिकल्पितस्य प्रधानस्याप्युपपञ्न्ते; रूपा- 
दिहीनतया तस्य तैरभ्युपगमात्‌। “अप्रतक्यमविज्ञेयं प्रसुसमिव स्वतः (मनु० १।५) इति हि 
स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तत्यं सबंधिकारकारणत्वादुपपद्यते । तस्मात्प्रधानमन्तर्यामिराब्दूं 
स्यात्‌ । ईक्षतेर्नाशन्द्रम' ( ब० १।१।५ ) इत्यत्र निराकृतप्रपि सम्प्रथानमिहादष्टत्वादिव्यपः 
देशसंभवेन पुनराशङ्कयते। अत उत्तरमुच्यते-न च स्मार्ते प्रधानमन्तर्यामिशाव्दं अविः 
तुमर्हति । कस्मात्‌ ? अतद्धर्माभिलापात्‌। यद्यप्यचश्त्वादिव्यपदेशः ्रथानस्य संभवति, 
तथापि न द्वष्टत्वादिव्यपदेशः संभवति; प्रधानस्याचेतनत्वेन तैरभ्युपगमात्‌ । 'अवृधे : 
द्रष्ाकनुतः श्रोताऽमतो मन्ताऽविज्ञातो विज्ञाता' (बृह० ३।५२३) इति हि वाक्यशोप इह भवति! 
आत्मत्वमपि न प्रधानस्योषपद्यते ॥ १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मस्वद्रष्ठुत्वायसंभवा्ञान्तर्याम्यभ्युपगम्यते, शारीरस्तरम्तर्यामी 
भवतु। शारीरो हि चेतनस्वाद्‌ द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता च भवति; आत्मा च प्रत्यकत्वात्‌। 


Dh) प 0 SNOT a Ms न म स न. 
नियामकत्व नहीं हो सकता है ऐसा जो कहा गया है वह दोष नहीं है, तयोंकि जिनका वह नियमन 
करता है उनके शरीर और इन्द्रियोंस ही वह शरीर और इन्द्रियोंवाला हो सकता हे । उसका भी 
दूसरा नियन्ता हो, इस प्रकार अनवस्था दोष यहाँ सम्भव नहीं है । क्योंकि वस्तुतः भेदका अमाव हे । 
भेद होनेपर ही अनवस्था दोषकी उपपत्ति होती है। इसलिए परमात्मा ही अन्तर्यामी हे ॥ १९॥ 

यह ठीक हे । परन्तु. सांख्यशास्त्रसे कल्पित प्रधानमें भी अहृध्त्द आदि धमं उपपन्न होते हैं, 
बयोंकि सांख्यवादियोंने प्रधानको रूपादि रहित स्वीकार किया है । “अतक्यम०' ( जो तकंका विषय 
नहीं है, रूप आदि रहित होनेसे नेत्र आदि इन्द्रियोंका विषय नहीं हे और जड़ होनेसे चारों दिशाओंमें 
व्याप्त दै ) ऐसा स्मृतिकार भी कहते हैं। सब विकारोंका कारण होनेसे उसमें भी नियत्तृत्व युक्त 
होता है। इसलिए प्रधान 'अन्तर्यामी' शब्द वाच्य हे। “ईक्षते०' इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया है, तो मी यहाँ ( अन्तर्यामित्राह्मणमें ) अदृष्टत्व आदि व्यपदेशका संमव 

- होनेसे पुन: आशंका की जाती हे । सिद्धान्ती--इसका उत्तर कहते हैं--सांख्यस्मृति प्रतिपादित प्रधान 
“अन्तर्यामी' शब्द वाच्य नहीं हो सकता हे, किससे ? इससे कि उसमें न रहने वाले घर्मोका कथन हे! 
यद्यपि अदृष्टत्व आदि धर्मोका व्यपदेश-कथन प्रधानमें संभव है, तो भी द्रष्टत्व आदि व्यपदेश संभव 
नहीं है, क्योंकि उन्होंने प्रधानको अचेतनरूपसे स्वीकार किया है । “अदृष्टो द्रष्टा०' ( वह अदुष्ट हे 
परन्तु द्रष्टा है, वह अभ्‌त'है परन्तु श्रोता है, अमत है परन्तु मन्ता हे, अविज्ञाता है परन्तु विज्ञाता 
हे ) ऐसा यहाँ वाक्यशेष हे । प्रधानमें आत्मत्व मी उपपन्न नहीं है ॥ १९ ॥ न 

यदि आत्मत्व और द्रष्ट्त्व आदि धर्मोके असंभवसे अन्तर्यामी शब्दसे प्रधानको स्वीकार-प्रहण 


नहीं किया जाता तो शारीर अन्तर्यामी हो, क्योंकि जीव चेतन होनेसे द्रष्टा श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 


सत्यानन्दी-दीपिका हि हु 
नियामकत्व अचिन्त्य मायाशक्ति विशिष्ट चिदात्मामे शरीरादिके विना ही उपपन्न हे । यहाँ पूर्वपक्षमें 
देवता या योगी पुरुष उपास्य है और सिद्धान्तमें परमात्मा ॥ १८ ॥ 


अधि० ५ सू० २० ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १७७ 


अम्मृतश्च, घर्माधर्मफलोपभोगोपपत्तेः । अदष्टत्वादयश्च धर्माः दारीरे प्रसिद्धाः, दर्शनादि- 
क्रियायाः कतरि प्रवृत्तिविरोधात्‌ । 'न दुप्टेदष्टारं पञ्येः' ( ब्र० ३।४।२ ) इत्यादिश्चुतिभ्यश्च। 
तस्य च कार्यंकरणसंघातमन्तर्यमयितुं शीलम्‌ ; भोक्तृत्वात्‌। तस्माच्छारीरोऽन्तर्यामी- 
त्यत उत्तरं पठति-- 
शारीरश्चोभयेऽपि हि भेदेनैनमध्रीयते ॥२०॥ 
पद्च्छरेद्‌--शारीरः, च, उमये, अपि, हि, भेदेन, एनम्‌, अधीयते । 
सूत्राथ--(शारीरः) जीव मी अन्तर्यामी नहीं है, ( हि ) यतः्योंकि (उभयेऽपि) काण्व ओर 
माध्यन्दिन शाखावाले भी अन्तर्यामीसे नियम्य होनेके कारण ( एनम्‌ ) जीवको ( भेदेन ) अन्तर्यामीसे 
भिन्न ( अधीते ) कहते हँ । इसलिए अधिदेवादि श्ुतिथोंमें प्रतीयमान अन्तर्यामी परमात्मा ही हे । 
नेति पूर्वसञ्चादचुवर्तते । शारीरश्व नान्तर्यामीप्यते । कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रघुत्वादयो 
धर्मास्तस्य संभवन्ति, तथापि घटाकाइवदुपाधिपरिच्छिन्नत्वान्न कात्स्न्येन पृथिव्यादि- 
प्वन्तरवस्थालुंनियन्तुं च शाक्नोति। अपि चोभये5पि हि शाखिनः काण्वा माध्यंदिना्चाः 
न्तयीमिणो भेदेनेनं शारीरं एथिव्यादिवदधिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन चाधीयते-यो विज्ञाने 
तिष्ठन' (ब्र० ३।७।२२) इति काण्वाः। 'य आस्मनि तिष्ठन्‌ इति माध्यंदिनाः । “य आत्मनि तिष्ठन्‌ 
इत्यस्मिस्तावत्पाठे भचत्यात्मराब्दः शारीरस्य वाचकः। 'यो विज्ञाने तिन इत्यस्मिन्नपि पाठे 
विज्ञानशब्देन शारीर उच्यते। विज्ञानमयो हि शारीरः। तस्माच्छारीरादन्य ईश्वरोऽन्तर्या- 
मीति सिद्धम्‌। कथं पुनरेकसिमन्देहे दौ द्रशाराबुपपद्चेते ? यश्चायमीश्वरोऽन्तर्यामी यञ्चाय- 
मितरः शझारीरः। का पुन रिहानुपपत्तिः ! “नान्योऽतोऽस्ति दष्टा' इत्यादि शुतिवचन्‌ विरुध्येत। 
है, और प्रत्यक्‌-अम्यन्तर होनेसे वह आतमा भी है, और धमं और अधमंके फलोपमोगकी उपपत्तिसे 
वह अमृत है अर्थात्‌ नाशरहित होनेसे कमंफलका उपभोगं हो सकता है, अदृष्त्व आदि धम भी 
जीवें सुप्रसिद्ध हैं । क्योंकि “न दृष्टेद्रंशारं पञ्येः' ( बुद्धि परिणामरूप इष्टके द्रष्टाको तुम उस इृष्टिसे 
नहीं देख सकोगे ) इत्यादि श्रुतियोंसे दशन आदि क्रियाकी प्रवृत्तिका कर्तामें विरोध प्रतिपादित है 
अर्थात्‌ दर्शनकर्ता द्शनक्रियाका विषय नहीं होता है। शरीर और इन्द्रिय समूहका नियमन करना 
उसका स्वभाव है, क्योंकि वह मोक्ता है, इससे जीवात्मा ही अन्तर्यामी है। इसके उत्तरमें कहते हैं--- 
इस सूृत्रमें 'न' की पूर्वसूत्रसे अनुवृत्ति (अध्याहार) है । शारीर (जीव) का अन्तर्यामी होना इष्ट 
नहीं है, क्योंकि यद्यपि द्रष्टूत्वादि धमं उसमें सम्मव हैं, तो भी घटाकाशके समान उसमें उपाधि- 
शरीरादिसे परिच्छिन्न होनेके कारण सब प्रकारसे पृथिवी आदिके मीतर रहनेकी अथवा उनका नियमन 
करनेकी सामथ्यं नहीं है । दूसरी बात यह भी है कि काण्व और माध्यन्दिन दोनों शाखावाले 
अन्तर्यामीसे मिन्नलूपसे जीवका पृथिवी आदिके समान अधिष्ठान ( आश्रय ) रूपसे एवं नियम्यरूपसे 
अध्ययन करते हैं। काण्व 'यो विज्ञाने तिष्ठन्‌०' ( जो विज्ञानमें रहकर ) और माध्यन्दिन 'य आत्मनि 
तिष्ठन०” ( जो आत्मामें रहकर ) इसप्रकार अध्ययन करते हैं । 'य आस्मनि तिष्ठान०' इस पाठमें तो 
आत्मशब्द जीवका वाचक है । “यो विज्ञाने तिष्ठनू' इस पाठमें भी विज्ञानशब्दसे शारीर ( जीव ) का 
कथन है, कारण कि शारीर विज्ञानमय है । इससे यह सिद्ध होता है कि शारीरसे भिन्न अन्तर्यामी ईश्वर है। 
परन्तु जो यह ईश्वर अन्तर्यामी और दूसरा जो यह शरीरादि संघातका स्वामी जीव ये दोनों द्रष्टा एक 
शरोरमें कैसे रह सकते हैं ? यदि सिद्धान्ती कहे कि दोनों द्रष्टाओंके एक शरीरमें रहनेमें क्या अनु- 
पपत्ति है । पू्वपक्षी--अनुपपत्ति यह है कि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' (इससे भिन्त प्रशा नहीं है) इत्यादि 
14 श्रुति वचनोंसे विरोध होगा, क्योंकि श्रुति प्रहृत अन्तर्यामीसे भिन्न द्रष्टा, ओता, मन्ता ओर विज्ञाता 


२३ 
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'अत्र हि प्रकृतादन्तर्यामिणोऽन्यं द्रष्टारं श्रोतारं मन्तारं विज्ञातारं चात्मानं प्रतिषेधति । - 


नियन्तन्तरप्रतिषेधार्थमेतद्गचनमिति चेत्‌-न; नियन्त्रन्तराप्रसङ्गादविशेषश्चवणाच्च। अत्रो- 
च्यते-अविद्यापरत्युपस्थापितकार्यकरणोपाधिनिमित्तोऽयं शारीरान्तर्यामिणोभेद्व्यपदेशो 
न पारमार्थिकः। एको हि प्रत्यगात्मा भवति, न दौ प्रत्यगात्मानौ संभचतः। एकस्यैच तु भेद- 
व्यवहार उपाधिकृतः, यथा घटाकाशो महाकाश इति । ततश्च ज्ञातृज्ञे यादिभेदश्रुतयः प्रत्य- 
क्षादीनि च प्रमाणानि संसारानुभवो विधिप्रतिषेधशाख्ं चेति सवमेतदुपपद्यते । तथा च 
थ्रतिः-“यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति' इत्यविद्याविषये सर्वे व्यवहारं दशयति । 


ष्ळ 


न्न स्वस्य सवमास्मैचाभूत्तास्केन क॑ पश्येत' इति विद्याविषये सर्व व्यवहारं वारयति ॥२०॥ 
( ६ अदञ्यत्वाधिकरणम्‌ सू० २१-२३ ) | 
अच्श्यत्वादिगुणको धर्मोक्ते! ॥२१॥ 
पदच्छेदू--अहश्यत्वादिगुणकः, धर्मोक्तेः । 
सूत्नाथ--( अहस्यत्वादिगुणकः ) “यत्तदद्रेश्यमग्राह्मम' इत्यादि श्रुतिमें उक्त अहृश्यत्व आदि 
गुणवाला भूतयोनि परमात्मा ही है, प्रधानादि नहीं, ( धर्मोक्तेः ) क्योंकि “यः सर्वज्ञ: सवंवित्‌' इत्यादि 
श्रुतिमें उसके धर्मोका ही कथन हे । - 
& 'अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते’ 'यत्तद्द्रेश्‍यमग्राह्ममगोत्रमवणंमचक्षुःश्रोत्र॑ तदपाणि- 
पादं नित्यं विसं सवंगतं सुसूक्ष्मं तदव्ययं यद्भूतयोनिं परिपश्यन्ति धीराः’ ( सुण्ड० १।१।५,६ ) 


इति श्रूयते। तत्र संशायः-किमयमद्रे ञ्यत्वादिशुणको भूतयोनिः प्रधानं स्यात्‌, उत शारीरः, 


आत्माका निषेध करती है । ईर्वरसे भिन्न दूसरे नियन्ताके प्रतिषेधके लिए यह वचन है। ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि यहाँ दुसरे नियन्ताका प्रसंग नहीं है और किसी विशेष नियन्ताका 
श्रवण भी नहीं है अर्थात्‌ "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इस श्रुतिमें साधारणरूपसे अन्य द्रष्टाका निषेध 
किया गया है, किन्तु अन्य नियन्ताका निषेध नहीं किया गया है। सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं-जीव 
और अन्तर्यामीका यह भेदव्यपदेश अविद्यासे उपस्थापित शरीर, इन्द्रियलूप उपाधिकी अपेक्षासे है 
परमाथंत: नहीं है । वस्तुतः प्रत्यागात्मा एक ही है, दो प्रत्यागात्माओंका सम्मव नहीं है । एकमे ही 
भेदव्यवहार उपाधिकृत है । यथा घटाकाश और महाकाझमें उपाधिकृत भेद व्यवहार होता है । इस 
कल्पित उपाधिसे ज्ञाता, ज्ञेयकी भेद प्रतिपादिक श्रृतियां, प्रत्यक्षादि प्रमाण, संसारानुभव, विधि प्रतिषेध 
शास्त्र यह सब उपपन्न होते हैं। उसीभ्रकार “यत्र हि द्वेतमिव०' ( जहाँ द्वेत-सा होता है वहाँ स्वयं अन्य 
होकर अन्यको देखता है ) यह श्रुति अविद्या विषयमें सव व्यत्रहारोंको दिखलाती है । और “यत्र स्वस्य 
सवं०' ( जिस ज्ञानकालमें आत्मज्ञानीको सब आत्मा ही हो गया वहाँ कोन द्रष्टा किस करणसे किस 
विषयको देखे ) यह श्रुति विद्याविषयमें सब व्यवहारोंका निषेध करती है ॥ २० ॥ 

“अध परा यया०' ( अपर विद्याके कथनानन्तर अब परा विद्या कही जाती है जिससे वक्ष्प- 
माण विशेषण विशिष्ट उस अक्षरका ज्ञान प्राप्त होता है ) 'यत्तदद्वेश्बम०” ( वह जो अहस्य-ज्ञाने- 
न्द्रियका अविषय, अग्राह्म-कर्मेन्द्रियका अविषय, अगोत्र, अवण-ब्राह्मणत्वादि जातिरहित अथवा शुक्लत्वं 
आदि वणेरहित, चक्षु और थोत्ररहित, अपाणिपाद-कम न्द्रियरहित, नित्य, विभु, सवगत, सुसूक्ष्म, दुविज्ञेय, 
अविनाशी है, विद्वानु लोग भूतोंके कारणरूपसे उसे देखते हैं ) यह श्रुति है। यहाँ संशय होता है कि 


7 अधिकरणे सत्यानन्दी दीपिका 
# पुवे अधि प्रधान विरोधी द्रष्ट्त्व आदि धर्मोसे प्रधानमें अन्तर्यामित्वका निषेध किया 


गया है । परन्तु इस अधिकरणमें विरोधी धर्मोके न होने और अद्दश्यत्व आदि अनुकूल धमं होनेसे 
प्रधान भी भूतयोनि हो सकता है, इससे यहाँ प्रत्युदाहरणसंगति है । छ 
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आहोस्वित्परमेइवर इति। तत्र प्रधानमचेतनं भूतयो निरिति युक्तं; अचेतनानामेव तद प्रान्त 
त्वेनोपादानात्‌ ।'यथोणनामिः सृजते गुहूते च यथा एथिव्यामोपधयः सं भवन्ति । यथा सतः पुरुषा- 
केशलोमानि तथाऽक्षरात्संमवतीह विइवम्‌' (सुण्ड० १।१।७) इति। ननूणनामिः पुरुपइच चेतना- 
विह दष्टान्तत्वेनोपात्तौ । नेति घमः । नहि केवलस्य चेतनस्य तत्र सत्रयो नित्वं केशलोमयो- 

नित्वं वास्ति । चेतनाधिष्टितं यचेतन मूर्णनाभिरारीरं सूत्रस्य योनिः, पुरुपदारीरं च केशलो- 
उनामिति प्रसिद्धम्‌ । अपि च पूर्वतराइषएत्वा्भिलापसंभवेऽपि दरप्दुत्वाद्यभिलापासंभवान्न 
प्रधानमभ्युपगतम्‌। इह त्वडञ्यत्वादयो धर्माः प्रधाने संभवन्ति। नचात्र विरुध्यमानो घर्मः 
कर्चिदभिळप्यते । ननु 'यः सर्बज्ञ: सबंवित्‌' (सुण्ड० १।१।९) इत्ययं चाक्यदोपोऽ चेतने प्रधाने 
न संभवति, कथं प्रधानं भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति। # अत्रोच्यते-यया तदक्षरमधिगम्यते” 
'यत्तदददेश्यम! इत्यक्षरराव्देनाडञ्य त्वादिगुणकं भूतयोनि श्रावयित्वा पुनरन्ते श्रावयिष्यति- 
“अक्षरात्परतः परः ( झुण्ड २।१२ ) इति। यत्र यः परोऽक्षराच्छुतः, स सवेज्ञः सवंवित्सं- 


भविप्यति । प्रधानमेव व्वक्षरराव्द निर्दिष्टं भूतयोनिः । यदा तु योनिदाब्दो निमित्तवाची, 


अहद्यत्व आदि गुणवाला भूतयोनि क्या प्रधान है, या जीव है अथवा परमेश्वर ? पूर्वपक्षी-इन 
तीनोमें से अचेतन प्रधान भूतयोनि हो यह युक्त है, क्योंकि जगत्के कारण भूतयोनिमें अचेतनोंका 
ही इष्टान्तरूपसे ग्रहण किया गया है। “यथोणनाभिः०? ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको वनाती और 
निगल जाती है, जैसे पृथ्वीमें ओषधियाँ उत्पन्न होती हैं और जैसे जीवित पुरुषसे केश एवं लोम 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार उस अक्षरसे यह सारा विश्व प्रकट होता है ) परन्तु मकड़ी और पुरुष 
इन दो चेतनोंका यहाँ दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किया गया है। पू०--यह नहीं, ऐसा हम कहते हैं--केवल 
चेतन ही यहाँ तन्तुका अथवा केश लोमक्रा कारण नहीं है, किन्तु चेतनसे अधिष्ठित अचेतन मकड़ीका 
शरीर ही तन्तुका कारण है और पु रुप-शरीर केश लोमोंका कारण है यह प्रसिद्ध है । किंच पूर्वाधि- 


करणमें अहृष्टत्व आदि धर्मोका कथन प्रधानमें सम्मव होनेयर मी द्रप्टूत्व आदि धर्मका कथन 
असम्भव होनेके कारण प्रधान स्वीकार नहीं किया गया, परन्तु यहाँ तो अहृश्यत्व आदि धम प्रघानमें 


सम्मव हैं और किसी भी विरुद्ध धमका अभिधान नहों है। यदि कहो कि 'य सवज्ञः सबंबित' यह 
वाक्यशेष अचेतन प्रधानमें सम्मव नहीं है, तो प्रधान भूतयोनि ( सम्पूणं भूतोंका कारण ) है यह 
प्रतिज्ञा कैसे हो सकती है ? उत्तरमें पूवंपक्षी कहते हुँ-'यया तदक्षरमधिगम्यते’ ( जिससे वह अक्षर 
अधिगत-ज्ञात होता है ) 'यत्तदद्देश्‍्यम' ( जो वह अदृश्य है ) इस प्रकार 'अक्षर' शब्दसे अहस्यत्वादि 
गुण विशिष्ट भूतयोनिका श्रवण कराके अन्तमें पुनः श्रुति “अक्षरात्परतः परः' ( सबसे उत्कृष्ट 
उस अक्षरसे मी जो उत्कृष्ट है) इस प्रकार श्रवण करायेगी । इस मन्त्रमें जो अक्षरसे पर श्रुत है वह 
सवज्ञ सर्ववित्‌ हो सकेगा । 'अक्षर' शब्दसे निर्दिष्ट भूतयोनि तो प्रधान ही है । यदि 'योनि' शब्द 
निमित्तवाचक मानें तो शारीर ( जीवात्मा ) भी भूतयोनि हो सकता है, क्योंकि उसके धमं अधमंसे 


सत्यानन्दी दीपिका र 
अ अक्षरात्परतः परः' इस श्रुतिमें अपने कार्यको अपेक्षा प्रधान पर ( श्रेष्ठ ) है और नष्ट 


न होनेसे वह अक्षर है और प्रधानसे मी पर ( उत्कृष्ट ) परमेश्वर है, ऐसा प्रतिपादित है । वही सबज्ञ 
और सवंवित्‌ है। सर्वज्ञत्वादि धमं अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं हैं, किन्तु चेतन परमेश्वरमें ही सम्मव 
हैं, अतः प्रधानको भूतयोनि कहनेमें कोई दोप नहीं है । ओर योनि ( कारण ) शब्दको यदि निमित्त- 
कारण वाची मानें तो जीव ही धर्माधमंरूप अदृष्टके द्वारा शरीर आदि कार्योके प्रति निमित्तकारण 


हो सकता है, क्योंकि अष्टको भो का्यमात्रके प्रति निमित्तकारण माना गया है । अतः योनि! 
झाब्दसे जीवका भी ग्रहण हो सकता है । इससे यहाँ भूतयोनि परमेश्वर नहीं है । 


= 
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तदा शारीरोऽपि भूतयोनिः स्यात्‌, धर्माधर्माभ्यां भूतजातस्योपार्जनादिति !$ एवं प्राप्ते5 
भिधीयते--योऽयमदच्यत्वादिगुणको भूतयोनिः स परमेश्वर एव स्यान्नान्य इति। कथमेत- 
दचगम्यते ! धर्मोक्तेः! परमेइवरस्य हि धर्म इहोच्यमानो दद्यते-'यः सवंज्ञः सवेवित्‌' इति। 
नहि प्रधानस्यात्रेतनस्य शारीरस्य वोपाथिपरिच्छिन्नद्टेः सर्वज्ञत्वं सवेवित्त्वं वा संभवति। 
नन्वक्षरशब्दनिर्दि शद्भूतयोनेः परस्यैयैतत्सर्वशत्वं सबोवित्त्व च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌। 
अन्रोच्यते-नेचं संभवति । यत्कारणं 'अक्षरात्संभवतीह विशवम्‌' इति प्रकृतं भूतयोनिमिह 
हँ डि त्वेने Cs १०० € 
जायमानप्रकतित्वेन निर्दिश्यानन्तरमपि जायमानप्रकृतित्वेनेव सव निदिशति- यः सवशः 
सर्वविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जाथते' इति । तस्मान्निद शसाम्येन 
्रत्यभिज्ञायमानत्वात्प्ररृतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः संवेक्षत्वं सर्ववित्त्वं धर्म उच्यत इति 
गम्यते & 'अक्षरात्परतः परः इत्यत्रापि न प्रकृतादूभूतयोनेरक्षरात्परः कञ्चिदभिधीयते। कथ- 
भेतदवगस्यते ? 'येनाक्षरं पुरुष वेद सत्यं प्रोवाच तां तस्वतो ब्रह्मविद्याम्‌ (सुण्ड० १।२।१३) इति 


RR 
भूत समुहकी सृष्टि होती है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--अद्ृश्यत्वादि गुणवाला जो 
भूतोंका कारण है वह परमेश्‍वर ही है अन्य नहीं । यह कैसे जाना जाय? धर्मोक्त से । यहाँ “यः सचज्ञः 
सर्ववित्‌? इस वाक्यशेषसे परमेश्वरके ही धमं ( सवंज्ञत्वादि धमं ) कहे हुए देखे जाते हें । अचेतन 
प्रधानमें अथवा उपाधिसे परिच्छिन्न दृष्टिवाले जीवमें सवंज्ञत्व तथा सववेत्तृत्व सम्मव नहीं हैं ! परन्तु 
अक्षरशब्दसे निर्दिष्ट भूतोंके भूतयोनिसे पर ( परमेश्वर ) में ही वह सवज्ञत्व, सववेततृत्व है भूतयोनिमें 
नहीं अर्थात सबंज्ञत्व और सर्ववेत्तृत्व भूतयोनि विषयक नहीं हैं, ऐसा पीछे कहा गया है। इसपर 
कहते हैं--ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि 'अक्ष रसे यह विश्व उत्पन्न होता है! इसप्रकार यहाँ प्रकृत 
भूतयोनिका उत्पद्यमान प्रपश्चके प्रति कारणरूपसे निर्देश कर उसके आगे भी 'यः सर्वज्ञः सवंवित्‌०' 


( जो सवंज्ञ और सवंवित्‌ है, जिसका ज्ञानमय तप है, उससे यह कायं ब्रह्म [ हिरण्यम ] और ` 


यज्ञदत्त देवदत्तादि नाम, शुक्ल नोलादिरूप और ब्रीहि यव आदि अन्न उत्पन्न होता है ) इसप्रकार श्रुति 
उत्पद्यमान प्रपश्चके प्रति कारणरूपसे ही सवंज्ञका निर्देश करती है । इससे प्रतीत होता है कि समान- 
निर्देशसे प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेके कारण प्रकृत अक्षर भूतयोनिके ही सवंज्ञत्व और सववेत्तृत्व धमं 
कहे गये हैं। यहाँपर भी प्रकृत भूतयोनि अक्ष रसे पर कोई अभिहित नहीं है । यह कंसे जानते हो? 
येनाक्षरं०? ( जिस विद्यासे शिष्य सत्य और अक्षर पुरुपको जाने उस ब्रह्मविद्याको आचाय यथाथ- 
र सत्यानन्दी-दीपिका Pa 

# 'संदिग्ये तु वाक्यसेषात्‌’ ( जिस अर्थमें सन्देह हो उसका निर्णय वाक्यशेषसं करना 
चाहिए ) इस न्यायसे सिद्धान्त कहते हैं -भूत योनि परमेश्वर ही है प्रधानादि नहीं, क्योंकि “यः सवंज्ञः 
सवितः इस वाक्यरोपसे संवंज्ञत्वादि धमं वस्तुतः परमेश्वरमें ही घटते हँ, जड़ प्रधान अथवा अविद्या 
उपाधिविरिष्ट परिच्छिन्न अल्पज्ञ जीवमें नहीं । तथा 'अक्षरात्‌ संसदतीह चिइत्रस्‌' इस मुण्डकवाक्यसे 
शोनकके प्रति अंगिराने जायमान प्रपञ्चके प्रति कारणरूप भूतयोनिको कहकर आगे भी उत्पद्यमान 
प्रप्चका कारणरूप भूतयोनि शब्दसे ही 'यः सेशः सर्वेवित? इत्यादि श्रुतिवाकयसे सववज्ञ तथा सर्वे- 
वितूका वर्णन किया है। “तथा अक्षरात्‌? यहाँ जसे अक्षररूप भूतयोनिमें जगतुकी कारणता प्रति- 
पादित है, वसे हो न संज्ञः सवित्‌? इस मन्त्रमे भी सर्वज्ञत्वादि विशिष्टमें जगत्‌की कारणता निर्दिष्ट 
है । इन दोनों वाक्यों ति समान निर्देश होनेसे भूतयोनिकी प्रत्यभिज्ञा होनेके कारण यह निश्चय होता है 
कि अक्षररूप भूतयोनिमें सवज्ञत्वादि घमं निदिष्ट हैं, अतः सवज्ञ परमात्मा ही अक्षररूप भूतयोनि है । 


& तत्रापरा ऋग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदोञ्थवंवेदः शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्त छन्दो ज्योतिः 
घमिति | अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते ( मु० १।१।५ ) ( उनमें ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 
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प्रकृत्य तस्येवाक्षरस्य भूतयोनेरडद्यत्वादिगुणकस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिज्ञातत्वात्‌। कथं तह 
‘अक्षरात्परतः परः’ इति व्यपदिञ्यते ? इति; उत्तरसत्रे तद्वक्ष्यामः। अपि चात्र डे विद्ये 

वेदितब्ये उक्ते- “परा चेवापरा च' इति । तत्रापरामुग्येदादिळक्षणां विद्यासुक्त्या त्रवीति- 
“अथ परा यया तद्क्षरमघिगम्यते' इत्यादि । तत्र परस्या विद्याया विपयस्वेनाक्षरं श्रुतम्‌ । यदि 
पुनः परमेश्वरादन्यदर्यस्वादिशुणकमक्षरं परिकल्प्येत, नेयं परा विद्या स्यात्‌ । परापर- 
विभागो ह्ययं विद्ययोरभ्युद्यनिःथ्रेयसफळतया परिकस्प्यते। नच प्रधानविद्या निःश्रेयसफला 
केनचिदभ्युपगस्यते।&तिस्थरच विद्याः प्रतिज्ञायेरन; त्वत्पक्षे ऽक्षराद्भूतयोन.परस्य परमा- 
त्मनःप्रतिपाद्यमानस्वात्‌। छे एव तु विद्ये वेदितव्ये इह निर्दिप्रे। 'कस्मिचु मगवो विज्ञाते सब मिद 
विज्ञातं भवति' (सु० ५।१।३) इति चेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेक्षणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवक्ष्य- 
माणे$५चकर्प्यते, नाचेतनमात्रेकायतने प्रधाने, भोग्यव्यतिरिक्त वा भोक्तरि। अपि च 
“स॒ ब्रह्मविद्यां सव विद्याप्रतिएःमथर्वाय ज्येष्ठपुत्राय प्राह' (सुण्ड० १।१।१) इति ब्रह्मविद्यां प्राधान्ये- 

नोपक्रम्य परापरविभागेन परां विद्यामक्षराधिगमनीं दशंयंस्तस्या ब्रह्मविद्यात्वं द्शयति। 


रूपसे कहे ) इसप्रकार प्रकृत भूतयोनि अहृश्यत्वादि गुणोंसे सम्पन्न अक्षरके वक्तव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है 
अर्थात्‌ इससे ज्ञात होता है कि भूतयोनि भक्षरसे पर कोई नहीं है । तव “अक्षरात्परतः परः' यह 
व्यपदेश कैसे किय। जाता है ? इसको अगले सूत्रमें कहेंगे । किंच यहाँ दो विद्याएं जानने योग्य कही 
गई हैं-परा और अपरा । इनमें ऋग्वेदादिको अपराविद्या कहकर “अथ परा यया०' (अपराके निरू- 
पणानन्तर परा विद्या कहते हैं, जिससे वह अक्षर अधिगत होता है ) इत्यादि कहते हैँ । वहाँ पराविद्या 
के विपयरूपसे अक्षर सुना जाता है । यहाँ यदि परमेश्वरसे भिन्न अद्दश्यत्वादि गुण विशिष्ट अक्षरको 
कल्पना करें तो यह पराविद्या न होगी । निश्चय अम्पुदय और निःथेयसके फलकी अपेक्षा विद्याओंमें 
यह परा और अपरा विमागकी कल्पना को गई है । प्रधानविद्या मोक्ष फलवालो है ऐसा किसीने भी 
स्वीकार नहीं किया है और तुम्हारे मतमें भूतयोनि अक्ष रसे पर परमात्माका प्रतिपादन किया जाता है, 
इससे तुम्हें तीन विद्याओंकी प्रतिज्ञा करनी चाहिए । परन्तु यहाँ जानने योग्य दो ही विद्याएं निदि हैं । 
“क्स्मिद्च मगवो०' ( शौनक-हे मगवन्‌ ! किसको जाननेसे यह सव जाना जाता है ? ) इस प्रकार 


३] 


एकके विज्ञानसे सवंविज्ञानकी अपेक्षा सर्वात्मक ब्रह्मकी विवक्ष। करनेपर सम्भव हो सकती है, अचेतन 
मात्रके एक आश्रय प्रधान अथवा भोग्यसे भिन्न मोक्ताकी विवक्षा होनेपर सम्मव नहीं है। और 
“स ब्रहमचिद्यां०? ( उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र अवर्वाको समस्त विद्याओंकी आश्रयभूत ब्रह्मविद्याका 
उपदेश किया ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याका प्रधानख्पसे आरम्मकर पर ओर अपरका विभागकर परा- 
विद्याको अक्षरका ज्ञान करानेवाली दिखलाते हुए वह ब्रह्मविद्या है ऐसा [ श्रुति | दिखलाती है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अथवंवेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिप यह अपरा है तथा जिससे उस अक्षर 
परमात्माका ज्ञान होता है वह परा है कर्म प्रतिपादक ऋग्वेदादिरूप अपरा विद्याका अभ्युदय 
( स्वर्गादि ) फल अनित्य है, इसलिए उसको निन्दाकर आचायंने मोक्ष अमिलाषी योग्य शिष्यको 
ब्रह्मविषयक परा विद्याका उपदेश किया | ब्रह्मरूप नित्य मोक्ष फलको कहनेवाली विद्या पराविद्या 
और अनित्य स्वर्गादि फल प्रतिपादक विद्या अपराविद्या है। इस प्रकार फलमेदसे परा ओर अपरा 
विद्याका विभाग किया गया है । 

& एक ऋणग्वेदादि रूप अपरा विद्या, दुसरो प्रधानविषयक विद्या, और तीसरी अक्षर भूतयोनिसे 
पर परमात्मविषयक बिद्या, इस प्रकार तुम ( पूवंपक्षो ) को तीन विद्याएँ माननी पड़ेंगो, जब कि 
श्रुतिमें दो का ही निर्देश है । जसे 'कस्मिक्ष भगवा' इस श्रुतिमं एकके विशानसे जो सवे विषयक 
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सा च ब्रह्मविद्यासमाख्या तदधिगम्यस्याक्षरस्यात्रह्मत्वे वाधिता स्यात्‌ ४ अपरग्वेदादि- 
लक्षणा कर्मविद्या ब्रह्मविद्योपक्रमे उपन्यस्यते ब्रह्मविद्याप्रशंसाये । “प्लवा ह्येते अदढा यज्ञरूपा 
अष्टादशोक्तमवरं येषु कर्म। एतच्छ्रेयो ये$मिनन्दन्ति मूढा जरारूत्युं ते पुनरेवापियन्ति’ (सुण्ड० १।२।७) 
इत्येवमादिनिन्दावचनात्‌ । निन्दित्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्य पर विद्याधिकार दशं- 
यति परीक्ष्य लोकान्कमं चितान्त्राह्मणो निवद्‌मायान्ास्त्यकृतः कृतेन । तद्विज्ञानाथ स गुरुमेवामिगच्छेत्स- 
मित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌’ (सुण्ड १।२।१ २) इति । ® यत्तृक्तम्‌-अचेतनानां पृथिव्यादीनां 
दष्टान्तस्वेनोपादानादार् न्तिकेनाप्यचेतनेन भूतयोनिना भवितव्यमिति। तदयुक्तम्‌; नहि 
दष्टान्तदार्णन्तिकयोरत्यन्तसाम्येन भवितव्यमिति नियमोऽस्ति। अपि च स्थूलाः पृथिव्या- 


और उस विद्यासे अधिगम्य अक्षरको यदि ब्रह्म स्वीकार न करें तो उसका 'ब्रह्मविद्या' यह नाम 
बाधित हो जायगा । ऋग्वेदादि अपरा कमंविद्याका ब्रह्माविद्याके उपक्र ममें ब्रह्मविद्याकी प्रशंसाके 
लिए उपन्यास किया गया है, क्योंकि “प्लवा ह्यते अदुढा०' ( जिनमें [ ज्ञान बाह्य होनेसे ] अवर-- 
निकृ कमं आश्रित कहा गया है वे [ सोलह ऋत्विक्‌ तथा यजमान ओर यजमान पत्नी ] ये अठारह 
यज्ञलूप ( यज्ञके साधन ) अस्थिर एवं नाशवानु बतलाये गये हैं। जो मूढ “यही श्रेय है” इस प्रकार 
इनका अभिनन्दन करते हूँ, वे फिर मी जरा-मरणको प्राप्त होते रहते हैं) इत्यादि निन्दाका कथन 
है। और 'परोक्ष्य छोकान्‌०' (कमसे संपादित लोकोंकी परीक्षा कर ब्राह्मण निवेंद [वं राग्य] को प्राप्त 
हो, क्योंकि संसारमें नित्य पदाथ नहीं है और कृत-अनित्यसे प्रयोजन क्या है ? अतः उस नित्य वस्तुका 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिए वह मुमुक्षु पुरुप हाथमें समिधा लेकर श्रोत्रिय ब्रह्म निष्ठ गुरुके पास जावे ) यह 
श्रुति इस प्रकार अपराविद्याकी निन्दा कर उससे विरक्त पुरुषका पराविद्यामें अधिकार दिखलाती है। 
जो यह कहा गया है कि पृथ्वी आदि अचेतन पदार्थोका दृष्टान्तरूपसे ग्रहण करनेपर दाष्टान्तिक भी 
अचेतन भूतयोनि होना चाहिए, वह ठीक नहीं है, क्योंकि दृष्टान्त और दार्शन्तिकको सर्वाशमें पूर्ण 
रूपसे समानता हो, ऐसा नियम नहीं है। स्थूल पृथ्वी आदि दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किये गये हैं । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विज्ञानका प्रश्‍न किया गया है वह तो सर्वात्मक ब्रह्मके ग्रहण करनेसे ही संगत हो सकता है अचेतन 
प्रधान आदिके ग्रहण करनेसे नहीं, क्योंकि प्रधानके ज्ञानसे उसके कार्यमात्रका ज्ञान भले हो किन्तु 
- उसके अकायंभूत भोक्ता जोवोंका ज्ञान नहीं होगा, तथा जीवके ज्ञान होनेपर भी उसके अकायंख्प 
मोग्यवगंका ज्ञान नहीं होगा, इस प्रकार प्रधान तथा जीवके ज्ञान होनेपर सवंविषयक ज्ञान न होनेके 
कारण एकके ज्ञानसे सवं विषयक ज्ञानकी प्रतिज्ञा वाधित हो जायगी । इससे मूतयोनि ब्रह्म ही है। 
& उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता ओर सुब्रह्मण्य ये उद्गातृगण हैं । अध्वयं, प्रतिप्रस्थाता, नेष्टा 
ओर उन्नेता ये अब्ब्रयुंगण हैं। होता, मैत्रावरण, अच्छावाक और ग्रावस्तुत्‌ ये होतृगण हैं । ब्रह्मा, 
ब्राह्मणच्छंसि, आग्निधर और पोता थे ब्रह्मगण हैं। ये १६ ऋतुमें यज्ञ करानेसे ऋत्विज कहलाते 
हैं। यज्ञ करनेवाला यजमान व उनकी पत्नी ये सब मिलकर १८ होते हैं। यज्ञके द्वारा निरूपित 
होनेसे अथवा यज्ञका उनके द्वारा सम्पादन होनेसे इनको यज्ञरूप कहा गया है । ये यज्ञरूप कमं कर 
और उसके अनित्य फलको पाकर प्रसन्न होते हैं । परन्तु श्रुति कमं और कमफलकी निन्दाकर मोक्षकी 
साधनमूत पराविद्याका उपदेश करती है । इसलिए परब्रह्मविपयक विद्या पराविद्या है । 
% 'कायं अपने उपादान कारणसे भिन्न नहीं, किन्तु अभिन्न ही होता है” केवल इतने अंशको 
दिखळानेके लिए यहाँ पृथ्वी आदिका दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किया गया है । किच्चिद्‌ समान अंशको 
लेकर दृष्टान्त दिये जाते हुँ। कार्यं जगत्‌ अपने उपादानकारण भूतयोनि अक्षर ब्रह्मसे भिन्न नहीं 
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दयो इषप्टान्तत्वेनोपात्ता इति न स्थूल एव दार्शन्तिको भूतयोनिरभ्युपगम्यते । तस्माद- 
इद्यत्वादियुणको भूतयोनिः परमेश्वर पव ॥ २१ ॥ 
विशेषणमेदव्यपदेशाभ्यां च नेतरौ ॥ २२ ॥ 

पद्‌च्छेद्‌--विशेषणभेदव्यपदेशाभ्याम्‌, च, न, इतरो । 

सू्ञाथे--( विशेषणभेदव्यपदेशाम्याम्‌ ) विशेषण और भेदके व्यपदेश-कथनसे भूतयोनिं 
परमात्मा है, ( च नेतरौ ) इतर-जीव और प्रधान नहीं । 

इतञ्च परमेश्वर एव भूतयोनिनेतरौ-शारीरः प्रधानं वा। कस्मात्‌? विशेषणभेद्व्य- 
पदेशाभ्याम्‌। विशिनष्टि हि प्रकृतं भूतयोनि शारीराद्विलक्षणत्वेन-- दिभ्यो हामृतः पुरुषः स 
बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः । अप्राणो ह्यमनाः झुञ्रः' (मुण्ड० २।१।२) इति । नह्येतद्विव्यत्वादिविरोषण- 
मचिद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्तद्धरमान्स्वात्मनि कल्पयतः शारीरस्यो- 
पपद्यते । तस्मात्साक्षादौपनिषदः पुरुष इहोच्यते । तथा प्रधानादपि प्रकृतं भूतयोनि भेदेन 
व्यपदिशति-'अक्षरात्परतः परः’ इति। अक्षरमव्याकृतं नामरूपवीजदाक्तिरूपं भूतसूक्ष्ममी श्व- 
राश्रर्‍यं तस्यैवोपाधिभूतं सर्वस्माडिकारात्परो योऽविकारस्तस्मात्परतः पर इति भेदेन ब्यप- 
देशात्परमात्मानमिह विवक्षितं दायति । नात्र प्रधानं नाम किंचित्स्वतन्त्रं तत्त्वमभ्युपगम्य 
तस्मादूभेदव्यपदेशा उच्यते। कि तर्हि ? यदि प्रधानमपि कल्प्यमानं श्रुत्यविरोधेनाव्याङतादि- 
इसलिए दार्टान्तिक भूतयोनि भी स्थूल ही हो, ऐसा नहीं माना जा सकता । इस पूर्वोक्त रीतिसे 
अहब्यत्वादि गुणवाला भूतयोनिं परमेश्वर ही है॥ २१॥ 

और इस हेतुसे भी परमेश्वर ही भूतयोनि है, अन्य दो-जीव तथा प्रधान नहीं हैं, किससे? इससे 
कि विशेषण और भेदका व्यपदेश ( कथन ) है । “दिव्यो ह्यमूतंः०' ( वह अक्षर ब्रह्म निश्चय हो दिव्य, 
अमूतं, पुरुष, बाहर-भीतर विद्यमान, अजन्मा, अप्राण, मनरहित, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी 
उत्कृष्ट है ) यह श्रुति प्रक्कत भूतयोनिको जीवसे विलक्षणरूपसे विशेषित करती है । निश्‍चय ये दिव्य- 

` त्वादि विशेषण अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूप परिच्छित्नमें अभिमान करनेवाले और उनके जड़त्वादि 

धर्मोकी अपनेमें कल्पना करनेवाले जीवमें उपपन्न नहीं होते, इसलिए साक्षात्‌ उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य 
पुरुष ही यहाँ कहा जाता है । इसीप्रकार 'अक्षरात्परतः परः यह श्रुति प्रधानसे भी प्रकृत भूतयोनिका 
भिन्नरूपसे व्यपदेश करती है । जो अव्याकृत नामरूप ( जगत्‌ ) के कारणभूत ईस्वरकी शक्तिरूप है, 
जिसमें भूतोंके संस्कार विद्यमान हैं, चिन्मात्र ईश्वर जिसका आश्रय है, उसोका उपाधिमूत सवं 
विकारसे परे जो अविकार-अक्षर है, उस परसे पर ईश्वर है । इसप्रकार श्रुति भेदसे व्यपदेश होनेके 
कारण परमात्माको ही यहाँ विवक्षितरूपसे दिखलाती. है । यहाँ प्रधान नामवाला कोई स्वतन्त्र 
पदार्थ मानकर उससे पृथक्‌ ईदवरका व्यपदेश है, ऐसा नहीं कहा गया है । तब क्या कहा गया है? 
यदि. कल्प्यमान प्रधानकी श्रुतिके अविरोधसे अव्याकृत आदि शब्द वाच्यमूत सुक्ष्मखुपसे कल्पना की जाती _ 


किन्तु अभिन्न है। ऐसा माननेपर सयाला सबका ज्ञान होता है, यह प्रतिज्ञा भी सिद्ध हो 
सकती है, अतः अहृस्यत्व आदि गुणवाला परमेश्वर ही है॥ २१॥ 

# जीव पक्षका खण्डनकर अब प्रधान पक्षका खण्डन करते हँ- “कार्यात्मना प्रीयते इति 
प्रधानस्‌? ( कार्यरूपसे जो परिणामको प्राप्त हो वह प्रधान अर्थात्‌ अज्ञान है ) यदि इस प्रकारकी 
कल्पना की जाय तो सिद्धान्तमे कोई विरोध नहों है, क्योंकि इस अज्ञानसे मिन्न प्रधानमें कोई प्रमाण 
'नहों है । 'अइ्नोति व्याप्नोति स्वविकारजातं इति अक्षरम्‌? ( अपने विकार समूहको जो व्याप्त करे 
उसका नाम अक्षर है ) इससे अक्षर शब्दका अथे अविनाशी नहीं है किन्तु इस व्युत्पत्तिसे अनादि 
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दात्दवाच्यं भूत मृक्ष्मं परिकदप्येत, परिकर्प्यताम्‌। तस्मादभेद्व्यपदेशात्परमेश्वरो 
भृतयोनिरित्येतदिह प्रतिपाद्यते ॥ २२ ॥ 
` कुतश्च परमेश्वरो भूतयोनिः 
रूपोपन्यासांच ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद--रूपोपन्यासात्‌, च । 
सूत्रार्थ--'अग्निमूर्धा' इत्यादि श्रुतिसे सर्वात्मकत्वके उपन्याससे भी भूतयोनि परमेश्वर ही है । 
> अपि च 'अक्षरात्परतः परः इत्यस्यानन्तरम्‌ 'एतस्माजायते प्राण: इति प्राणप्रभृतीनां 
पृथिवीपर्यन्ताना तत्त्वानां सगंमुक्त्वा तस्यैच भूतयोनेः सवैविकारात्मक रूपसुपन्यस्यमानं 
पदयामः-'अग्निमूर्धा चक्षुपी चन्द्रसूर्यो दिशः श्रोत्रे वाग्विव्ृताश्व वेदाः । वायुः प्राणो हृदयं विश्व- 
मस्य पद्धया एथिवी होप सवं भूतान्तरास्मा’ (सुण्ड २।१।४) इति। तञ्च परमेश्वरस्यैचोचितम्‌; सर्च 
विकारकारणत्वात्‌ । न शारीरस्य तनुमहिस्नः। नापि प्रथानस्यायं रूपोपन्यासः संभवति; 
सर्वभूतान्तरात्मत्वासंभवात्‌। तस्मार्परमेश्वर एव भूतयोनिनेतराचिति शस्यते ।#कथं पुन- 
भूतयोनेरयं रूपोपन्यास इति गम्यते ? प्रकरणात्‌, “एपः' इति च प्रृताजुकपंणात्‌। भूतयोनि 
हि प्रकृत्य “एतस्माज्जायते प्राणः’ 'एप सब भूतान्तरात्मा' इति वचनं भूतयोनिविषयमेव भवति। 
यथोपाध्यायं प्रक़्त्यैतस्मादघीप्वेप वेदवेदाङ्गपारग इति वचनमुपा ध्यायविपयं भवति, तद्वत्‌। 


_ डब जिया ति ति लं ति तीता का ४ 
है तो ऐसी कल्पना करो । इस भेदव्यपदेशसे भूतयोनि परमेश्वर ही है ऐसा यहाँ श्रुति और स्मृतिमें 


प्रतिपादन किया गया है ॥ २२ ॥ 


ओर परमेश्‍वर भूतयोनि कसे है ? 
और 'अक्षरात्परतः परः? इसके अनन्तर “एतस्माज्ञायते प्राण” ( इस-अक्षरपुरुषसे प्राण 


उत्पन्न होता है ) इसप्रकार प्राणसे लेकर पृथिवी पर्यन्त सव तत्त्वोंकी सृष्टि कहकर उसी भूतयोनिके 
सर्वविकारात्मक उपन्यस्यमान ( कथनका विपय ) रूपको 'अग्निमूर्घा०' ( अग्नि-द्युलोक जिसका सिर 
है, चन्द्रमा और सूर्य नेत्र हैं, दिशाएँ श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध वेद वाणी है, वायु प्राण है, विश्व हृदय है 
और जिसके चरणोंसे पृथिवी प्रकट हुई है. अर्थात्‌ पाद पृथिवी है, वह देव सब भूतोंका अन्तरात्मा है) 
इस>कार हम देखते हैं। यह कथन परमेश्वरमें ही युक्त है, क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है। 
अल्पमहिमावाले जीवात्भामें यह रूपोपन्यास समव नहीं है । प्रधानमें मी यह रूपोपन्यास सम्भव 
नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें सवंभूतान्तरात्मत्व सम्मव नहीं है । इससे ऐसा प्रतोंत होता है कि परमेश्वर 
ही भूतयोनि है अन्य दो-शारीर और प्रधान भूतयोनि नहीं हैं। परन्तु यह कैसे ज्ञात हो कि यह 
मतयोनिका रूपोपन्यास है ? प्रकरणसे, क्योंकि "पुषः? इसप्रकार प्रकृतका अनुकपंण-ग्रहण है । भूतः 
योनिको प्रस्तुतकर 'एतस्माजायते प्राणः? “एप सर्वभूतान्तरात्मा' यह श्रुति वचन भूतयोनि विषयक ही 
है । जसे उपाध्यायको प्रस्तुत ( उद्देश्य ) कर कहा गया “एतस्मादधीप्व' “पुष वेदवेदाङ्गपारगः’ (उसके 
सत्यानन्दी दीपिका 
अब्याक्कतको यहाँ अक्षर कहा गया है। अक्ष रशब्द वाच्य यह अव्याकृत माया ( अज्ञान ) परमात्माकी 
शक्ति ही जगतका परिणामी उपादान है। यह माया शक्ति मी शक्तिमान परमात्मामें आरोपित 
होनेसे मिथ्या है, इसलिए वस्तुतः सबका अविष्ठान होकर परमात्मा ही भूतयोनि सिद्ध होता है ॥२२॥ 
# वृत्तिकारके मतानुसार यह प्रन और प्रतिवचन है अर्थात्‌ वृत्तिकार मतके अनुसार पहले 


सुत्रकी व्याख्या है । 
& जसे कोई ब्रह्मवित्‌ सर्वात्मत्वकी थिबक्षासे 'अहमन्जमहसन्नाद? इसप्रकार साम गायन करता 


है, अपनेमें अन्नकी विवक्षासे नहीं, बसे प्रकरणमें मी समझना चाहिए । 
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कथं पुनरदञ्यत्वादिशुणकस्य भूतयोनेबिंग्रहवद्रूपं संभवति ? सर्वात्मात्वविवक्षयेद- 
मुच्यते, नतु विग्रहवत्वविवक्षयेत्यदोषः । 'अहमन्नमहमन्नादः' (ते० ३१०६) इत्यादिवत्‌। 
अन्ये पुनमंन्यन्ते-नायं भूतयोने रूपोपन्यासः; जायमानत्वेनोपन्यासात्‌। 'एतस्माजायते 
प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च । खं वायुर्ज्योतिरापः प॒थिवी विश्‍वस्य धारिणी' इति हि पूत्र प्राणादि 
पृथिव्यन्तं तत््वजातं जायमानत्वेन निरदिक्षत्‌। उत्तरत्रापि च 'तस्मादगिन:समिधो यस्य सूर्य: 
इत्येवमादि अतश्च सर्वा ओषधयो रसाश्च' इत्येवमन्तं जायमानत्वेनेच निर्दे क्ष्यति इहेव कथम- 
कस्मादन्तराले भूतयोने रूपमुपन्यसेत्‌? सर्वात्मत्वमपि सृष्टि परिसमाप्योपदेक्ष्यति-- 
पुरुष एवेदं विस्रं कमं’ (सुण्ड० २।१।१०) इत्यादिना । # श्ुतिस्मृत्योश्च ्ैलोक्यशरीरस्य 
प्रजापतेजेन्मादि निर्दिञ्यमानसुपलभामहे-- हिरण्यगर्भः समवतताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक 

आसीत्‌ । सदाधार एथिवीं द्यामुतेमां कस्मे देवाय हविषा विधेम' ( 9६० सं० १०।१२१।१ ) इति । 
पास अध्ययन करो, यह वेद और वेदाङ्गका पारंगत विद्वानु है) यह वचन उपाध्याय विषयक होता है, 
वसे ही । परन्तु अदृश्यत्व आदि गुणवाले भूतयोनिका मुतिमान रूप कैसे संभव दै ? सर्वात्मत्वकी 
विवक्षासे यह कहा गयां है विग्रहवत््त ( शरीरवाला ) की विवक्षासे नहों, इसलिए दोष नहीं है। 
अहमन्नम०” ( मैं अन्न हुँ, मैं अन्न भक्षक हूँ) इत्यादिके समान । पुनः दूसरे ऐसा मानते हैं-- 
यह मूतयोनिका रूपोपन्यास नहीं है, क्योंकि इसका जायमानरूपसे उपन्यास है । 'प्तस्माजायते प्राणः 
„ (इस अक्षर पुरुषसे प्राण, मन, सम्पूणं इन्द्रियां, आकाश, वायु, तेज, जल और विश्वको घारण 
करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है ) इसप्रकार पूवंमन्त्रमें प्राणसे लेकर परथिवी पन्त तत्त्व समुहका 
जायमानख्पसे श्रुतिने निदेश किया है। झर आगे भी 'तस्मादग्निः०' ( सूयं जिसकी समिधा है वह 
अग्नि-द्युलोक उस पुरुषसे उत्पन्न हुआ है) यहाँसे लेकर “अतश्च०' ( और इसीसे सम्पूणं ओषधियाँ 
और रस उत्पन्न हुए ) यहाँ तक जायमानख्पसे ही निर्देश करेगी । तो यहीं मध्यमें अकस्मात्‌-विना 
कारण मूतयोनिका रूपोपन्यास कँसे किया ? “पुरुष एवेदं०” ( यह सारा प्रपश्च और कमं पुरुष ही है ) 
इत्यादिसे श्रुति सृष्टिकी परिसमासिकर सर्वात्मत्वका भी उपदेश करेगी । हम श्रुति और स्मृतिमें त्रिभुवन 
शरीरवाले प्रजापतिके निदिद्यमान जन्मादिको “हिरण्यगर्भः०' ( पहले हिरण्यगमं उत्पन्न हुआ, 
उत्पन्न होकर वह॒मूतसमूहका एकमात्र अधिष्ठाता हुआ । उसने द्युलोक ओर पृथिवीको घारण किया 
उस एक प्रजापतिदेवकी हविसे परिचर्या करें ) इस प्रकार उपलब्ध करते हैं । इस श्रुतिस्थ 'समघतत' 


# सिद्धान्ती-वृत्तिकारका मत दिखाकर अब स्वामिमतको 'अन्ये पुनम॑न्यन्ते' आदिसे अभिव्यक्त 
करते हैं--'एतस्माज्वायते प्राणः? इत्यादि पूरवमन्त्र तथा “तस्मादग्निः? इत्यादि उत्तर मन्त्र भी मूतयोनिसे 
सृष्टिका प्रतिपादन करते हैं। परन्तु मध्यमें “अग्निमूर्धा' इत्यादि मन्त्र अकस्मात्‌ मूतयोनिका रूपो- 
पन्यास कैसे करेगा ? अर्थात्‌ यह मन्त्र भी पूर्वोत्तर मन्त्रोंके समान मूतयोनिसे ही सृष्टिको कहता हे । 

# पूवकल्पमें उत्कृष्ट उपासना और कर्मोके समुच्चय अनुष्ठानसे इस कल्पमें सब प्राणिथोंके व्यष्टि 
लिद्धोंमें व्यापक, सब प्राणियोंके अन्तगंत, एवं ज्ञानेन्द्रिय क्मेरद्रिय और प्राणात्मक समाष्टिर्प लिङ्ग 
शरीर उत्पन्न होता है । रिङ्गशरीर सतरह तत्त्वोका होता है--जिसमें पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेंन्द्रिय, 
पाँच प्राण, मन और बुद्धि होते हैं । व्यष्टि और समष्टि भेदसे लिङ्ग शरीर दो प्रकारका है । व्यष्टि लिङ्ग 
शरीरके अभिमानीको तैजस्‌ और समष्टि लिङ्ग शरीरामिमानीको हिरण्यगमं-सुत्रात्मा कहते हैं । सूत्रात्मा 
सम्पूणं व्यष्टि किंगोंका अधिष्ठाता है, इसलिए हिरण्यगमं सर्वान्तर होनेसे सब भूतोंका अन्तरात्मा 
है । यदि इस पक्षको स्वीकार किया जाय तो “पुरुष एवेदं विइवं कम! इस मन्त्रसे प्रतिपाद्य परमेश्वरके | 
रूप ( सर्वात्मत्व ) का उपन्यास केवल परमात्माकी प्रतिपत्तिके लिए है अर्थात्‌ श्रुति, स्मृति प्रति- 

२४ 


१८६ ब्रह्मसूत्न-शाह्लरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


समवर्ततेत्यजायतेत्यथः । तथा 'स चे शरोरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूताना 
ब्रह्माम्रे समवर्वते' ॥ इति च । विकारपुरुपस्यापि सर्वभूतान्तरात्मत्वं संभवति; प्राणात्मना | 
सर्यभूतानामध्यात्ममवस्थानात्‌। अस्मिन्पक्षे रुष एवेदं विश्वं कम' इत्यादिर्वरूपो- 
पन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ॥ २३ ॥ 

( ७ वैश्वानराधिकरणम्‌ । ० २४-३२ ) 

वैश्वानरः साधारणशब्दविशेषःत्‌ ॥ २४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--वेश्वानरः, साधारणशब्दविशेषात्‌ । 

सूत्राथ--( वेश्वानरः ) यस्त्वेतमेवं’ इत्यादि श्रृतिमें प्रतीयमान वेश्‍वानर परमात्मा ही है, 
( साधारणश्चन्दविरोषात्‌ ) क्योंकि यद्यपि यह साधारण वश्वानर शब्द जठराग्नि, भूताग्नि और सूर्यका 
प्रतिपादक है एवं आत्मशब्द जीव तथा परमात्माका प्रतिपादक है, तो भी 'सूर्चेंच सुतेजाः? यह विशेष 
परमात्मा में ही सम्मव है। 

# 'को न आत्मा हि ब्रह्म' इति, 'आत्मानमेवेमं वैश्वानर संप्रत्यध्येषि तमेव नो ब्रृहि' (छा० 
५।११।१,६) इति चोपक्रम्य दयुसूर्यचाय्वाकाराचारिपृथिवीनां झुतेजस्त्वाद्शुणयोगमेकेको- 
पा सन निन्द्या च वैश्वानरं प्रत्येषां मूर्धा दिभावसुपदिक्याम्नायते- यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रममि- 
विमानमात्मानं वेइवानरसुपास्ते स सर्वपु लोकेषु सर्वपु भूतेषु सवप्वात्मस्वन्नमत्ति तस्य ह चा एतस्या- 
पदका उत्पन्न हुआ ऐसा अर्थ है । तथा 'स चै शारीरो ०' ( निश्‍चय ही वह सृष्टिके आदिकालमें उत्पन्न | 
होनेके कारण प्रथम शरीरी एवं प्रथम पुरुष कहलाता है। मूतोंका आदि कर्ता वह ब्रह्मा पहले पहल 
उत्पन्न हुआ ) । विकार पुरुष ( हिरण्यगमं ) ही सब भूतोंका अन्तरात्मा हो सकता है, क्योंकि वह 
प्राणरूपसे सब भूतोंके शरीरमें स्थित है। इस पक्षमें “पुरुष एवेदं विश्व कम ( पुरुष -ही यह समस्त 
प्रपश्च, कम, तप [ ज्ञान ] और इसका फलरूप है ) इत्यादि सर्वात्मकत्वका उपन्यास परमेश्वरकी ` 
प्रतिपत्तिके लिए है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ २३ ॥ 

“को न आत्मा०' ( हमारा आत्मा कौन है और ब्रह्म क्या है ) ऐसा और “आत्मानमेवेमं०' 
( इस समय आप वैश्वानर आत्माको जानते हँ । उसीका आप हमारे प्रति वर्णन कीजिए ) ऐसा 
उपक्रमकर द्यु, सूय, वायु, आकाश, जल और पृथिवीमें से सुतेजस्त्वादिगुण विशिष्ट एक-एक उपा- 
सनाकी निन्दा कर और वंश्वानरके प्रति इनके मूर्धादिमावका उपदेश कर श्रुति 'यस्त्वेतमेवं०' ( जो 
कोई 'यही मैं हैं” इसप्रकार अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वंश्वानर आत्माकी. उपासना 


करता है वह समस्त लोकोंमें समस्त प्राणियोमें और समस्त आत्माओंमें अन्न भक्षण करता है! 


हे सत्यानन्दी-दीपिका ह बाला 
पाद्य फलसहित सव कमं, तप और समस्त विदव पुरुष ही है, इस सर्वात्मकत्वके उपन्यासस परमात्मा 


ही भूतयोनि दै । अतः मूतयोनिरूप ज्ञेय ब्रह्ममें ही 'अग्निमूर्धा' इत्यादि पूर्वोक्त वाक्योंका समन्वय है। 
पु्पक्षमें प्रधानादिको उपासना है, सिद्धान्तमे निविशेष ब्रह्मका ज्ञान, इस प्रकार दोनोमें अन्तर है ॥२३॥ 
& 'प्राचीनशाल औपमन्यवः०' ( छा० ५।११ ) ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल, पुरु 
पुत्र सत्ययज्ञ, भल्लविके पुत्रका पुत्र इन्द्रद्युम्न, शकराक्षका पुत्र जन और अद्वतराश्वका पुत्र बुडिल 
एकत्रित होकर परस्पर विचार करने लगे कि 'को न आत्मा किं ब्रह्म' जब स्वयं निश्‍चय न कर सके, 
तो निश्चय करनेके लिए अब अरुणपुत्र उद्दालकके पास आये, किन्तु वह स्वयं भी ठीक-ठीक नहीं 
जानते थे, अतः उद्दालकके साथ औपमन्यव आदि पाँचों मुनि राजा अश्वपतिके पास गये ओर 
उससे वश्वानर आत्माकी जिज्ञासा व्यक्त की । तब दुसरे दिन प्रात काल सबको सन्मुख बैठाकर अर्थ 
पतिने उनमेंसे प्रत्येकसे अरुग-अछग यह प्रश्‍न किया, तुम किस आत्माको उपासना करते हो! 


अघि० ७ सू० १४ ]  भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १८७ 


त्मनो वैश्वानरस्य मूर्चैंव सुतेजाश्रक्षुर्वि्रूपः ग्राणः प्रथग्वर्त्मात्मा संदेहो यहुळो बस्तिरेव रयिः 
पृथिव्येव पादावुर एव वेदिलोंमानि बर्हिहृदयं गाहपत्यो मनोञ्न्वाहायंपचन आस्यमाहवनीयः 
(छा० ५।१८।२) इत्यादि ।# तत्र संशयः-कि वैश्वानरशाब्देन जाठरोऽग्निरुपदिच्यते, उत 
भूताग्निः, अथ तदभिमानिनी देवता, अथवा शारीरः, आहोस्वित्‌ परमेश्वर इति। किं 
पुनरत्र संशयकारणम्‌? वैश्वानर इति जाठरभूताग्निदेवताना साधारणराब्द्प्रयोगादात्मेति 
च शारीरपरमेश्वरयोः । तत्र कस्योपादानं न्याय्यं कस्य वा हानमिति भवति संदायः । कि 
तावत्प्राप्तम्‌ ? जाठरोऽग्निरिति। कुतः? तत्र हिः विशेषेण कचित्प्रयोगो डञ्यते-'अयमसि- 
वैश्वानरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते यद्दमद्यते! ( ब्रृह० ५९ ) इत्यादौ । अग्निमात्रं चा 
स्यात्‌; सामान्येनापि प्रयोगदर्शनात्‌; 'विश्वस्मा अभि भुवनाय देवा वैश्वानरं केतुमहामकृण्वन! 
(७६० सं० १०।८८।१२) इत्यादो । अग्निदारीरा वा देवता स्यात्‌; तस्यामपि प्रयोगद््शनात्‌। 


उस इस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( द्युलोक ) है, चक्षु विश्वरूप ( सुय ) है, प्राण 
पृथग्वर्त्मा ( वायु ) है, देहका मध्यमाग बहुल ( आकाश ) है, वस्ति-मृत्रस्थान ही रयि ( जळ ) है, 
पृथिवी दोनों चरण है, वक्षस्थळ वेदी है, लोम दभ है, हृदय गाहंपत्याग्नि है, मन अन्वाहार्यपचन है 
और मुख आहवनीय है ) इत्यादि कहती है । यहाँ संशय होता है कि क्या वैश्वानरशब्दसे जठराग्निका 
उपदेश किया जाता है अथवा भूताग्निका अथवा तदभिमानी देवताका अथवा जीवका अयवा परमेस्वर- 
का ? परन्तु यहाँ संशय होनेका कारण क्या है? [ संशय होनेका कारण विषयवाक्यमें वेश्‍वानर और 
आत्मशब्द हैं ] जठराग्नि, भूताग्नि और देवतामें समानरूपे वैस्वानर शब्दका प्रयोग है एवं जीव 
ओर परमेश्‍्वरमें साधारणरूपसे आत्मशव्दका प्रयोग है । उनमेंसे किसका ग्रहण करना उचित है 
भोर किसका त्याग, ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी-उन तीनोंमें से जठराग्नि- 
का निश्चय होता है । क्योंकि उसमें ही कहीं-कहीं 'अयमग्निवेश्वानरो० ( यह अग्नि वैश्वानर है, जो 
यह पुरुषके भीतर है जिससे कि यह अन्न जो मक्षण किया जाता है वह पकाया जाता है ) इत्यादि 
श्रुतिमें विशेषरूपसे वश्वानर शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, अथवा केवल भूताग्नि हो, क्योंकि उनमें 
भी “विश्वस्मा अग्नि" ( सब भुवनोंके लिए देवताओंने वश्वानर अग्नि-सूर्यको दिनका चिह्वःवनाया, 
क्योंकि सूर्योदय होनेपर ही दिन व्यवहार होता है ) इत्यादि श्रुतिमें वश्वानर शब्दका सामान्यरूपसे 
प्रयोग देखनेमें आता है । अथवा अग्नि शरीरवाळा देवता हो सकता है, क्योंकि उसमें भी वश्वानर 
शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, “ेश्वानरस्य सुमितौ० ( हम वेश्वानरकी सुमितमें रहें, क्योंकि वह 


[ सत्यानन्दी-दीपिका 
उपन्युकुमार- मैं दुलोककी उपासना करता हूँ। राजा--यदि मेरे पास नहीं आते तो इस अन्यथा- 


ग्रहणके दोषसे तुम्हारा मस्तक गिर जाता । सत्ययज्ञ--मैं आदित्यको वश्वानर समझकर उपासना 
करता हूं। अश्वपति--यदि तुम मेरे पास न आते तो इस अन्यथाग्रहण दोषसे अन्ध हो जाते 1 
इसीप्रकार अन्य मुनियोंसे भी पूछा गया और यह देखकर कि उनमेंसे प्रत्येक ही वश्वानर आत्माके 
किसी न किसी अङ्गकी ही उपासना करता है, उसने उनकी व्यस्तोपासनाके परिणाममें उनके उस 
अङ्गके भंग होनेका भय दिखळाते हुए अन्तमें अठारहवें खण्डमें वे श्वानरके स्वरूपका उपदेश किया है । 

# जेसे पूव अधिकरणमें वाक्यके आरम्ममें ज्ञायमान अहस्यत्व आदि साधारण ( ब्रह्म ओर ` 
प्रधानमें रहनेवाले ) धमं 'यः सवज्ञः सवंवित? इस वाक्यरोषमें स्थित सवंज्ञत्व आदि ऊिङ्गोसे ब्रह्म- 
परक कहे गये हैं, वेसे यहाँ भी उपक्रममे स्थित साधारण वश्वानर शब्द 'उर एव वेदि' ( छा० 
५।१८।२ ) वाक्यशेषमें स्थित होमाधारत्व लिङ्गसे जठराग्नि परक है, इस प्रकार दष्टान्तसंग्रतिसे 
“किं तावत्‌’ इत्यादिसे पु्वपक्ष करते हैं । 


१८८ . ्रहमसून्न-दाङ्करमाण्य [ अ० १ पा० १ 


क्वेद्यानरस्य सुमतौ स्यास राजा हि कं भुबनानाममिश्रीः” ( ऋ० सं० १।९८।१ ) इत्येवमाद्यायाः 


मुच्यते-वैश्वानरः परमात्मा अवितुमईतीति। कुतः ? साधारणशब्दविशेषात्‌ । साधारण- 
शब्दयोर्विशेषः साधारणदाब्द विरेषः। यद्यप्येताबुभावप्यात्मवैश्वानररण्दी साधारणशब्दो, 


सामानाधिकरण्यके और “को न आत्मा किं ब्रह्म' इस प्रकार उपक्रममें केवल आत्मशब्दका प्रयोग होनेके | 
कारण और आत्मशब्दके .बलसे वेश्‍वानर शब्द अग्नि आदिको छोड़कर आत्माके लिए है ऐसा कहो 
तो भी जीवात्मा आत्मा हो सकता है, क्योंकि भोक्ता होनेके कारण वह वेश्‍वानरके समीप है । ओर 
दूसरी बात यह है कि 'प्रादेशमात्रम्‌! इस विशेषणका उस उपाधिं परिच्छिन्न जीवमें संभव है, इसलिए 
वैदवानर परमेश्‍वर नहीं है, सिद्धान्ती- ऐसा पूर्पक्ष प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वेह्वानर 
परमात्मा ही हो सकता है । किससे ? इससे कि साधारण शब्दोंका विशेष है । [ अग्नि आदि अर्थे 
समान प्रयोग दिखाई देने पर परमात्माके अथंमें ] साघारण-समान शब्दोंका विशेष साधारण" 
शब्दविशेष कहलाता है। यद्यपि 'आत्मा' और “बेश्वानर” ये दोनों शब्द साधारण शब्द हैं। 
. वेद्वानरशब्द तो जठराग्नि, भूताग्नि और देवता इन तीनोंमें समान है और आत्मशब्द जीवात्मा, 
परमात्मा इन दो अया में समान है, तो भी “तस्य ह वा०' ( उस आत्मा रूपी वैश्वानरका मूर्धा अतिः 
तेजस्वी है ) इत्यादि विशेष देखनेमें आता है, जिससे कि आत्मशब्द और वंस्वानरशब्द परमेश्‍वर 
परक स्वीकार किये जाते हैं। सबका कारण होनेसे द्युमूधत्वादि गुण विशिष्ट ( अधिदेव-त्रिमुवनरूप ) 
विराट्‌ अवस्थाको प्राप्त हुआ परमेश्वर ही ध्यान ( उपासना ) के लिए प्रत्यगात्मरूपसे यहाँ उपन्यस्त 


है ऐसा अवगत होता है, क्योंकि वह कारण है । कारण ही कार्यगत सब अवस्थाओंसे अवस्थावाला 
होता है, इसलिए परमेइवरके द्युलोकादि अवयव हो सकते हैं। 'स सवेपु' ( जो कोई इस प्रादेशमातर 


वैस्वानर आत्माकी उपासना करता है वह समस्त लोकोंमें, सव भतोमें और समस्त आत्माओमें भर्ने 
भक्षण करता है अर्थात्‌ इनके आश्रित सब फलोंको प्राप्त करता है) इस प्रकार सब लोक आदि आश्रय 
श्रूयमाण फल परम कारण परमेद्वरके परिग्रहसे ही सम्भव है । “एवं हास्य सर्वे०' (उसी प्रकार जो इस 


# “यस्त्वेतमेवं०' (जो भी धाका अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेश 
मात्र वेश्वानरकी उपासना करता है उसे सव भोग प्राप्त होते हैं ) इस.विषयवाकयमें पूर्वभरुत “त्रिभुवन” 
रूप शरीरवाला? यह विशेष लिङ्ग दै । इससे 'आत्मा” और “वेश्वानर” ये दोनों शब्द परमेश्व रके लिए 
हैं जठराग्नि आदिके लिए नहीं, क्योंकि त्रिभुवनर्प शरीर तो जठराग्नि, भूताग्नि अथवा देवता 


नद 


अधि० ७ ख० २५] भापानुवाद्‌-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १८९ 


इति च तद्विदः सर्वपाप्मप्रदाहभ्रवणम्‌ । 'को न आत्मा किं ब्रह्म इति चात्मत्रह्मशब्दाभ्या- 
सुपक्रम इत्येवमेतानि लिङ्गानि परमेश्वरमेवावगमयन्ति। तस्मात्परमेश्वर एव वेश्यानरः॥ 
स्मर्येमाणमनुमानं स्यादिति ॥ २५॥ 

पढ्च्छेद्‌- स्मयंमाणम्‌, अनुमानम्‌, स्यात्‌, इति । 

सूचार्थ--( स्मयंमाणम्‌ ) 'यस्याग्निरास्य' इत्यादि स्मृति प्रतिपादित त्रेलोक्यात्मकरूप अपनी 
अपनी मूलभूत श्रुतिका अनुमान कराता हुआ परमात्माका (अनुमानम्‌) ज्ञापक (स्यात्‌) है, (इति) 
अतः वेदवानर परमात्मा ही है । 

कइतश्व परमेश्वर एव वेश्वानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येवाग्निरास्यं द्यौमूंघंतीदरां 
औैलोक्यात्मकं रूपं स्मर्यते- “यस्याग्निरास्य द्योमूर्घा खं नाभिश्चरणौ क्षितिः । सूयइचक्षुदिशः 
शरोत्रं तस्मै लोकात्मने नमः ॥ इति । एतत्स्मयमाणं रूपं मूलभूतां थुतिमचुमापयदस्य 
चैञ्वानरराच्द्स्य परमेञ्वरपरत्वेऽनुमानं लिङ्गं गमकं स्यादित्यर्थः । इतिशब्दो हेत्वथः । 
यस्मादिदं गमकं तस्मादपि येइवानरः परमात्मैवेत्यर्थः । यद्यपि स्तुतिरियं “तस्मे छोका- 
त्मने नमः इति । स्तुतित्बमपि नासति मूलभूते वेदवाक्ये सम्यगीदशेन रूपेण संभवति। 
थां सूर्धानं यस्य विप्रा वदन्ति खं वे नामिं चन्द्रसूयौं च नेत्रे। दिशः त्रे विद्धि पादौ क्षितिं च 
सोऽचिन्त्यात्मा सव भूतम्रणेता ॥' इत्येवंजातीयका च स्सृतिरिहोदाहतंव्या ॥ २५ ॥ 


प्रकार जानेवाला होकर अग्निहोत्र करता है उसके सब पाप भस्म हो जाते.हैँ) इस प्रकार उस वेश्वानर 
ज्ञाताके समस्त पाप नाशका श्रवण ( श्रुति ) और'को न आत्मा किं बहा' इस प्रकार आत्मा और ब्रह्म 
शब्दोसि उपक्रम ये सब लिङ्ग परमेश्वरका ही ज्ञान कराते हैं। इसलिए परमेश्वर ही वश्वानर है ॥२४॥ 

और इससे भी परमेस्वर ही वश्वानर है, क्योंकि उसका अग्निमुख है झुलोक मूर्धा है? इस 
प्रकार यह स्मृति भी परमेह्वरके ही त्रेलोक्यात्मक रूपका प्रतिपादन करती है। “यस्याग्निरास्यं ०? 
( जिसका अग्नि मुख है, युळोक मस्तक, आकाश नाभि, पृथ्वी चरण, सूय नेत्र ओर दिशाएं श्रोत्र हैं, 
उस त्रेलोक्यात्माको नमस्कार है ) इस प्रकार यह स्मयंमाण रूप भी अपनी मूलभूत श्रुतिका अनुमान 
कराता हुआ उस वेश्वानरदाब्दके परमेश्वरपरक होनेमें अनुमान-छिङ्ग-ज्ञापक है ऐसा अथं है ओर 
सुत्ररमे 'इति' शब्द हेतु अथक है, जिससे वश्वानर शब्द त्रेलोक्यात्मक रूप परमेश्वरका ज्ञापक है, 
इससे भी वैश्वानर' परमेदवर ही है, यह अर्थ है । यचपि तस्मे छोकाव्मने नमः यह स्तुति है, तथापि 
मूलभूत वेदवाक्यके अभावमें इस प्रकार सम्यगख्पसे स्तुति मी नहीं हो सकती । “द्यं सूर्घानं ०” 
( विद्वानु लोग द्युढोक जिसका मस्तक, आकाद्य नाभि, चन्द्र सूय नेत्र, दिशाएँ श्रोत्र, पृथ्वी पाद कहते 
हैं, वह अचिन्त्यात्मा सम्पूर्ण भूतोंका प्रणेता है ऐसा जानो ) इस प्रकारकी स्मृति मी यहाँ उदाहरण 
खूपसे देनी चाहिए ॥ २५ ॥ 

सत्यानन्दी दीपिका 
नहीं हो सकता, कारण कि ये तीनों विमुवनरूप शरीरके तो छोटे-छोटे अङ्गमूत हैं। अङ्ग कमी पूर्ण 
बङ्गी नहीं हो सकता, जैसे एक नेत्र या मस्तक शरीर नहों हो सकता । इसलिए त्रिमुवनरूप शरीर 
` परमात्माका ही हो सकता है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः आत्मा” और 'वंश्वानर' शब्द 
परमात्मा परक ही हैं ॥ २४॥ ; 
® 'अग्निमूर्धा चक्षुषि चन्द्रसूयौ दिशः ओच्े वाग्विद्वताइच वेदाः । 
वायुः प्राणो हृदयः विश्वमस्य पद्चयां पृथिवी ह्येष सवभूतान्तरात्मा ॥ (सु० २।१।४) 

( अग्नि-बुलोक जिसका मस्तक है, चन्द्रमा और सूय नेत्र हैं, दिशाएँ श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध 

वेद बाणी है, वायु प्राण है, सम्पूर्ण विश्व हृदय है और जिसके चरणोंसे पृथ्वी प्रकट हुई है अथवा 


१९० त्रह्मसूत्र-शाङ्गरमाष्य [ अ० १ पा० २ 


शब्दादिभ्योऽन्तःश्रतिष्ठानाचच नेति चेन्न तथादष्ट्थुपदेशादसं- 


भावत्पुरुषमपि चेनमधीयते ॥ २६ ॥ 

पदच्छेद्‌--शन्दादिभ्यः, अन्तःप्रतिष्ठानात्‌, च, न, इति, चेत्‌, न, तथा, दृष्टयुपदेशातू, 
असंमवात्‌, पुरुषम्‌, अपि, च, एनम्‌, अधीयते । 

सूत्नाथं--( शब्दादिभ्यः ) 'स एषोऽगिनर्वेश्वानरः' 'हृदयं गाहँपत्य:” इस प्रकार वेश्वानर 
आदि शब्दसे जठराग्नि आदि तीन अग्नियोंकी कल्पना की गई है । वह प्राण आहुतिका आधार कहा 
गया है। (च) और ( अन्तःप्रतिष्ठानात्‌ ) 'पुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद' इस प्रकार श्रुतिसे वेश्वानरकी 
अन्तर स्थिति कही गई है, अतः ( न ) वेश्‍वानरशब्दसे परमात्माका ग्रहण युक्त नहीं है, ( इति चेन्न ) 
ऐसा यदि कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, ( दृष्ट्युपदेशात्‌ ) क्योंकि जठरा ग्निमें ब्रह्मदृष्टिका उपदेश है, 
तथा ( असम्मवःत्‌ ) 'उसका द्युलोक मस्तक सूर्य नेत्र है? यह मी उसमें सम्मव नहीं है, इसके अतिरिक्त 
वाजसनेयी ( एनम्‌ ) वेश्वानरको ( पुरुषमपि ) पुरुषरूपसे भी ( अधीयते ) वर्णन करते हैं। इसलिए 
यहाँ वेश्वानरशब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण है । 

अत्राह--न परमेश्वरो वैश्वानरो भवितुमरहति ? शब्दादिभ्यो5न्तःप्रतिष्ठानाच्च । 
शब्दस्तावद्वेश्वानरशच्दो न परमेश्वरे संभवति; अर्थान्तरे रूढंत्वात्‌। तथा ऽग्निशाब्द्‌ः 'स 
एपो$ग्निवेश्‍वानरः' इति। आदिशब्दात्‌ ‘हृदयं गाहंपत्यः' ( छा० ५।१८।२ ) इत्यायम्नित्रेताप्र- 
कल्पनम्‌ । तद्यद्धक्त प्रथममागच्छेत्तद्वोमीयम्‌’ ( छा० ५।१९।१ ) इत्यादिना च प्राणाहुत्यधिकः 
रणतासंकोर्तनम्‌। पतेभ्यो हेतुभ्यो जाठरो वेश्वानरः प्रत्येतव्यः। तथाऽन्तःप्रतिष्ठानमपि 
श्रूयते--रुपेऽन्तःप्रतिष्टितं वेद! इति । तञ्च जाठरे संभवति । *यद्प्युक्तम्‌ 'मूधेँच सुतेजा' 

पुर्वेपक्षी कहता है कि वश्वानर परमेश्वर नहीं हो'सकता, किससे? इससे कि शब्दादि ओर 
अन्तःप्रतिष्ठान है । प्रथम तो शब्द-वेश्‍वानर शब्दका परमेश्वरमें प्रयोग ही संभव नहीं है, कारण कि वह 
अन्य अर्थोमें रूढ है । तथा 'स पपोऽग्निर्चेइन्नानरः? ( वह यह अग्नि वश्वानर है ) इस श्रुतिमें अग्नि 
दाव्दके साथ वेश्वानर शब्दका प्रयोग होनेसे अग्निशब्दका प्रयोग परमेश्‍वरमें सम्भव नहीं है । [ सूत्र 
मागस्थ 'शब्दादिभ्योः” इसमें ] आदि शब्दसे “हृदयं गाहपत्यः” ( हृदय गाहंपत्य है ) इत्यादि तीन 
अर्नियोंकी कल्पना की गई है । ओर 'तद्यद्धक्त' ( भोजनकालमें जो अन्न पहले प्राप्त हो उसका हवन 
करना चाहिए ) इत्यादिसे प्राणाहुतिकी ( वेश्‍वानरमें ) अधिकरणता कही गई है । इन हेतुओंसे 
वेश्वानरशब्दसे जठराग्नि समझनी चाहिए । उसी प्रकार “पुरुपेऽन्तःग्रतिष्ठितं चेद्‌’ ( पुरुष-देहके 
भीतर स्थितको वह जानता है) यह मीतर स्थितिकी श्रुति मी है। वह जठराग्निमें संमव है । “मूर्धैव 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पृथ्वी पाद है वह देव सम्पूणं भूतोंका अन्तरात्मा है ) यह मुण्डक श्रुति भी 'अन्याथंदशन' न्यायसे 
वेदवानरके स्वरूपके वणंनमें उपयुक्त समझनी चाहिए । | 
“अहं वेश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ (गी० १०१४) 

( प्राणियोंके देहका आश्रयणकर अर्थात्‌ देहमें स्थिर होकर तथा प्राण तथा 
सम्मिलित करता हुआ मैं ही वश्वानर अग्नि होकर चार प्रकारके अन्नको पचाता हूँ ) इस प्रकार यह 


गीता वचन भी परमेश्‍्वरमें ही वेश्वानर शब्दका प्रयोग करता है । इसलिए परमेश्‍वर ही वेश्वानर 
शन्दसे ग्राह्य है ॥ २५ ॥ 


# यद्यपि द्यु मूधत्वादि विशेष ईश्वर परक है और होमाधारत्वादि विशेष जठरारिन विषयक है, 
इस प्रकार दोनों पक्षोंका समानरूपसे भान होता है, तो भी परमेश्वर विषयक विशेषका ही प्रद 


अधि० ७ खू० २९] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०१ 


इत्यादेविशेषात्कारणात्परमात्मा वैश्वानर इति, अत्र ब्रमः कुतो ह्येष निर्णयः? यदुभय- 
थापि विशेषप्रतिभाने सति परमेश्वरविषय एव विशेष आश्रयणीयो न जाठरविषय इति। 
अथवा भूताग्नेरन्तवेहिश्वावतिष्ठमानस्येष निदेशो भविष्यति। तस्यापि हिद्यलोकादिसंवन्धो 
मन्त्रवर्णादवगम्यते-'यो भाजुना एथिवीं द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम? (ऋण सं० १०। 
८०३) इत्यादी । अथवा तच्छरीराया देवताया पेशवर्ययोगादयुलोकाद्यवयवत्वं भविष्यति । 
तस्मान्न परमेश्वरो वैश्वानर इति & अत्रोच्यते-न तथादष्ट्युपदेद्यादिति । न शब्दादिभ्यः 
कारणेस्यः परमेश्वरस्य प्रत्याख्यानं युक्तम्‌। कुतः? तथा जाठरापरित्यागेन इष्टथुपदेश्ात्‌। 
परमेश्वरदष्टिहि जाठरे वैश्वानर इहोपद्श्यते, “मनो ब्रह्मेत्युपासीत? (छा० ३1१८1१ ) इत्यादिः 
चत्‌ । अथवा जाठरवेश्वानरोपाधिः परमेश्वर इह दरटव्यत्वेनोपदिइयते, 'मनोमयः प्राणशरीरो 
मार्पः (छा० ३।१४।२) इत्यादिवत्‌ । यदि चेह परमेश्वरो न विवक्ष्येत, केवल एव जाठरोऽ- 
ग्निर्विवक्ष्येत, ततो मूर्धेव सुतेजा इत्यादेर्विरोषस्यासंभव पच स्यात्‌। यथा तु देवताभूताग्नि- 
व्यपाश्रयेणाप्ययं विशेष उपपादयितुं न शक्यते, तथोत्तरसूत्रे वक्ष्यामः । यदि च केवल एव 
सुतेजा'० ( जिसकी मूर्धा अति तेजस्वी है ) इत्यादि विशेषरूप कारणसे वेकवानर परमात्मा है ऐसा 
जो कहा गया है, इसपर हम ( पूवपक्षी ) कहते हैं-परमात्माका विशेष ( द्युमुधोर्त्वादि ) तथ 
जठराग्निका विशेष ( होमाधारत्वादि ) इन दोनों प्रकारके विषयोंका यहाँ प्रतिमान होनेसे परमेश्वर 
विषयक विशेषका ही ग्रहण करना चाहिए और जठराग्नि विषयक विशेषका ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
ऐसा निर्णय कंसे किया ? अथवा भीतर बाहर रहे हुए भूताग्निका भी यह निर्देश हो सकता है, 
क्योंकि उसका मी द्युलोक आदिके साथ सम्बन्ध “यो भानुना प्थिवीं०” ( जिसने-भूताग्निने इस 
पृथ्वी, द्युलोक और अन्तरिक्षको व्याप्त किया है ) इत्यादि मन्त्रसे अवगत होता है । अथवा भूतारिन 
जिसका शरीर है उस देवताके ऐश्वयं योगसे द्युलोकादि अवयव हो सकते हैं । इसलिए वेश्वानर 
परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्तो--इसपर कहते हैं--यह उक्त कथन ठीक नहीं है, क्योंकि उस प्रकारकी 
इष्टिका उपदेश है । श्रुति स्थित वेदवानर शब्द आदि कारणोसे परमेश्वरका निराकरण करना ठीक 
नहीं है, क्योंकि उस प्रकारकी अर्थात्‌ जठराग्निका त्याग न करनेवाली इष्टिका उपदेश है। “मनो 


ब्रह्मेत्युपासीत? ( मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे ) इत्यादिके समान यहाँ परमेश्वरकी हष्टिका जाठर 
वेश्वानरमें उपदेश किया गया है। अथवा “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः? ( वह मनोमय प्राण- 


शरीर भारूप है ) इत्यादिके समान जाठर वेश्वानर उपाधिवाला परमेश्वर यहाँ द्रष्टव्यरूपसे उपदिष्ट है। 
यदि यहाँ परमेश्वर विवक्षित न हो केवळ जठराग्नि ही विवक्षित हो तो “मूर्धेव सुतेजा? इत्यादि विशेषोंका 
असम्मव ही हो जायगा । किश्च देवता और भूतारिनका आश्रयण-ग्रहण करनेसे भी [ 'द्युसूधार्त्वादि' ] 
इस विशेषका उपपादन जिस तरहसे नहीं हो सकता, वह सव अगले सूत्रमें कहेंगे। और यदि केवल 


किया गया है, क्योंकि वह पक्ष बलवान्‌ पि अरुचिसे “अथवा' से दूसरा पक्ष स्थापन करते हैं । 
जठरागिनिमें यलोक मस्तकका सम्मव न होनेके कारण भूताग्नि ( द्वितीय विकल्प ) का ग्रहण किया 
गया है । परन्तु वह जड़ है, उसकी उपासना कैसे हो, अतः इस पक्षको मी छोड़कर उसके अभिमानी 
देवताका ग्रहण किया गया है, क्योकि ऐस्वयंके योगसे चुलोकादि अवयव हो सकते हैं। ओर 
चेतन होनेसे वह उपासनाजन्य फलदाता मी है, अतः देवता वश्वानर है, परमेश्वर नहीं । 

# परमेश्वर दृष्टिसे उपास्य जठराग्निरूप प्रतीके वाचक अग्नि भौर वश्वानर शब्दोसे लक्षणा 
द्वारा द्युमुधेत्वादि विशिष्ट ईश्वर ही लक्ष्य है। और जठराग्नि आदि उपाधिरूप पक्षमें प्रधानरूपसे 
ईस्वर उपास्य है । इन दोनोंमें से प्रतीकपक्षमें ईश्वर गोणख्पसे उपास्य है ओर उपाधिपक्षमें 


१९२ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० २ 


जाठरो विवक्ष्येत्‌ $ पुुषेऽन्तःप्रतिष्टितत्वं केळं तस्य स्यान्नतु पुरुषत्वम्‌ । पुरुषमपि चैनम- 
धीयते वाजसनेयिनःस एषोऽझि वैञ्वानरो यत्पुरुष स यो हैतमेवमझिवोश्वनरं पुरुषं पुरुपेऽन्तः- 
प्रतिष्ठित वेद' (श० ्रा० १०५११ ) इति परमेश्वरस्य तु सर्वात्मत्वात्पुरुषत्वं पुरुषेऽन्तः- 
प्रतिष्ठितत्वं चोमयमुपपद्यते । ये तु 'पुरुषविधमपि चैनमधीयते’ इति सूज्रावयचं पठन्ति, तेषा- 
मेषो ऽरथः-केचलजाठरपरिग्रहे पुरुषेऽन्तःप्रतिछठितत्वं केवलं स्यान्न पुरुषविधत्वम्‌। पुरुष 
विधमपि चेमनधीयते वाजसनेयिनः उर्पविधं परुपेऽन्तः प्रतिष्ठित वेद' इति। पुरुषविधत्वं 
च प्रकरणाद्यदधिदैचतं दुमूर्घत्वादि एथिवीप्रतिष्ठितत्वान्तम्‌, यच्चाध्यात्मं प्रसिद्ध 
द्युसूघेत्वादि चुवुकप्रतिष्ठितत्वान्तं तत्परिशृह्यते ॥ २६ ॥ 
अत एव न देवता भूतं च ॥ २७॥ 

पद्च्छेद्‌-- अतः, एव, न देवता, भूतम्‌, च । 

सूजार्थ--( अतएव ) द्युमुधत्व आदि धोके असंभव होनेसे ही ( देवता ) देवता (च) 
अथवा ( भूतम्‌ ) भूताग्नि ( न ) वेश्वानर शब्द वाच्य नहीं हो सकते । 

#यत्पुनरुक्त भूताग्नेरपि मन्त्रवणे चुलोकादिसंबन्धदर्शनान्मूधेव सुजेता इत्याद्यवयव- 

कल्पन तस्ये च भविष्यतीति, तच्छारीराया देवताया वैश्वयंयोगादिति, तत्परिहर्तव्यम्‌ । अत्रो 


जठराग्नि ही विवक्षित हो, तो उसमें पुरुष ( शरीर) के भीतर स्थिति मात्र संभव हो सकेगी पुरुषत्व 
नहीं । और “स एषोऽग्नि०' ( जो पुरुष है वह यह वेश्वानर अग्नि है जो इस वश्वानर अग्निको इस 
प्रकार पुरुष सह्य और पुरुषके भीतर रहनेवाळा जानता है वह सवत्र भोग करता है ) इस प्रकार 
वाजसनेयी शाखावाले वेश्वानरका पुरुषरूपसे भी अध्ययन करते हैं। सर्वात्मक होनेसे परमेश्वरमें 
पुरुषत्व और पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व ( स्थिति ) ये दोनों उपपन्न होते हैं । और जो लोग “पुरुष 
विधमपि? इस प्रकार सूत्रके अन्तिम भागका पाठ स्वीकार करते हैं उनके मतमें यह अर्थ है--केवळ 
जठराग्निका ग्रहण करें तो उसमें पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व मात्र सम्भव होगा पुरुष सहृद्यत्व नहीं । 
किन्तु 'पुरुषविधं ०” ( जो इसे पुरुष सह और पुरुषके अन्तर प्रतिष्ठित जानता है ) इस प्रकार वाजस- 
नेयी शाखावाले इसका पुरुष सहशख्पसे मी अध्ययन करते हैं । द्युमुधंत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व 
पर्यन्त यह अधिदेव और द्युमुघंत्वादिसे लेकर चुबुक प्रतिष्ठितत्व पय॑न्त जो प्रसिद्ध अध्यात्म पुरुष- 
सहशत्व है वह प्रकरणसे ग्रहण किया जाता है ॥ २६ ॥ 

मन्त्रमें भूताग्निका भी द्युलोक आदिके साथ सम्बन्ध देखनेमें आता है, इसलिये “मव 
सुतेजाः? इत्यादि अवयव कल्पना उसीमें होगी अथवा उस शरीरवाले देवतामें ऐश्वयं योगसे उक्त 
अवयव कल्पना होगी ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इस पर कहते हैं-- 


मलिक सत्यानन्दी-दीपिका 

मुख्यरूपसे, इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है । इस प्रकार यहाँ वेश्वानर शब्दसे परमेश्वर ही ग्राह्य है। 

# पहले ईदवरका प्रतीकरूपसे और जठराग्निका उपाधिरूपसे ग्रहण किया गया है । पर्छु 
अब उसका दोनों रूपसे स्वीकार न कर केवल जठराग्निको यदि वेश्वानररूपसे स्वीकार करें तो 
पुरुषत्व सम्भव नहीं है, क्योंकि वह जड़ है । अब जठराग्निमें उक्त पुरुष सहशत्वका भी “पुरुषत्वमपि 
आदिसे निषेव करते है । ' यद्यपि जठराग्निमें देहव्यापित्व पुरुष सहशत्व है, तो भी प्रकरणके बसे 
देहव्यापित्व-पुरुषसहशत्व यहाँ विवक्षित नहीं है, किन्तु द्युमूधत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व पर्यन्त 
विराट्‌ देहव्यापित्वरूप अधिदैव पुरुष सहशत्व है तथा उपासकके मस्तकसे लेकर चुबुक-ठोड़ी पर्यन्त 
अज्ञोंमें ईश्वर संपत्ति अध्यात्म पुरुष सहशत्व है, वह यहाँ विवक्षित है । अज्ञोमें ईश्वर संपत्ति कँसे 
होतो है यह आगे कहेंगे ॥ २६ ॥ 


15 अग्नि ओर वैश्वानर शब्द योगवृत्तिसे 
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च्यते-अत एवोक्तेभ्यो हेतुभ्यो न देवता वैश्वानरः। तथा भूताग्निरपि न वैश्वानरः | नहि 
भूताग्नेरोष्ण्यप्रकाशमात्रात्मकस्य दुमूर्थत्वादिकल्पनोपपद्यते; विकारस्य विकारान्तरात्म- 
त्वासंभवात्‌। तथा देवतायाः सत्यप्यैश्वर्ययोगे न दयमूर्घत्वादिकरपना संभवति। अकारणत्या- 
त्परमेश्वराधीनेश्र्यत्या्च । आत्मशब्दासंभवश्च सवष्वेघु पक्षेषु स्थित एव ॥ २७॥ 
साक्षादप्यविरोधं जेमिनिः ॥ २८ ॥ 
पद्च्छेद्‌--साक्षाद्‌, अपि, अविरोधम्‌, जैमिनिः । 
सूचाथ--(जैमिनि:ः) जैमिनि मुनिका मत है कि ब्रह्ममें (साक्षादपि) जठराग्नि रूप उपाधिके 
विना भी वेश्वानरशब्दका ( अविरोधम्‌ ) विरोध नहीं है अर्थात्‌ वेस्वानरशब्द साक्षात्‌ परमेश्वरका 
ही वाचक है 1 
# पूर्व जाठराग्निप्रतीको जाठराग्न्युपाधिको वा परमेश्वर उपास्य इत्युक्तमन्तःग्रतिष्टित- 
त्वा्यडुरोधेन, इदानीं तु विनेच प्रतीकोपाधिकस्पनाभ्यां साक्षादपि परमेश्वरोपा सनपरिग्रहे न 
कश्चिद्विरोध इति जैमिनिराचायां मन्यते। ननु जाठराग्न्यपरिग्रहेऽन्तःप्रति्ठितत्ववचन्ं 
शाव्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्षिति । अत्रोच्यते-अन्तःप्रतिछितत्वचचनं तावज्न 
विरुध्यते । नहीह 'पुरुपविधं घुरुपेऽन्तःप्रतिष्टितरं वेद! इति जाटराग्न्यभिप्रायेणेदमुच्यते; तस्या- 
प्रकृतत्वादसंशब्दितत्वाच्च | कथं तहि ? यत्प्रकृतं मूर्धा दिचुवुकान्तेषु पुरुषावयवेषु पुरुषविधत्वं 
अतएव-उक्त हेतुओंसे ही वश्वानर देवता नहीं है। तथा भूताग्नि मी वश्वानर नहीं है, क्योंकि 
ओण्ण्यप्रकाश मात्रात्मक भूताग्निमे द्युमूधत्वादि कल्पना युक्त नहीं है । क्योंकि विकार अन्य विकारका 
आत्मा ( स्वरूप ) भी नहीं हो सकता । तथा ऐश्वर्य योग होनेपर भी देवतामें दयमूधंत्वादि कल्पना 
संभव नहीं है, कारण कि वह किसीका उपादानकारण नहीं है और उसका ऐश्वयं परमेश्वरके अधीन 
है । इन उक्तं सभी पक्षोमें आत्मशब्दका प्रयोग मी तो असम्मव है ऐसा सिद्ध है ॥ २७॥ 
पहले “अन्तः प्रतिष्टितत्व' आदि वचनके बर्से कहा गया है कि जठराग्नि जिसका प्रतीक दै 
अथवा जठराग्नि जिसकी उपाधि है ऐसा परमेश्‍वर उपास्य है । किन्तु यहाँ आचायं जैमिनिका अभि- 


मत है कि वेश्वानरदाब्दसे प्रतीक और उपाधिकी कल्पनाको त्याग कर साक्षात्‌-सीधे ही परमेस्वरकी 
उपासना स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है । यदि जठराग्निको स्वीकार नहीं करें तो | परमेश्वरमें | 
अन्तःप्रतिष्ठितत्व वचन और शब्द आदि कारण बाधित हो जायेगे ? तो इसके उत्तरमें कहा जाता है 
कि अन्तःप्रतिष्ठितत्व वचन तो विरुद्ध नहीं है, क्योकि “पुरुषविधं०' ( पुरुषके सह्य और पुरुषके 
अन्तःप्रतिष्ठितको जो जानता है ) यह कथन जठराग्निके अभिप्रायसे नहीं कहा गया है, क्योंकि यहां 
जठराग्निका प्रकरण नहीं है और अग्नि आदि शब्दोंका वाच्य नहीं है । तब किस अभिप्रायसे कहा गया 
है? मस्तकसे लेकर ठोड़ी तक पुरुषके अवयवोंमें जो प्रकृत पुरुषसद्दश्यत्व कल्पित है उसके अमिप्रायसे 


& 'द्युमुर्धा' इत्यादि पाता उपासकको सवं फल प्राप्ति और उसके सवंपोपका 
नाश “को न आत्मा किं ब्रम? ( हमारा आत्मा कौन है ब्रह्म क्या है ) इस प्रकारका उपक्रम इत्यादि 
हेतु (छिङ्ग) भूताग्नि अथवा देवतामें सम्भव नहीं हैं, इसलिए भुताग्नि अथवा देवता विश्वानर' शब्द- 
का वाच्याथे नहीं है । अतएव “वैश्वानर' शब्दसे परमेश्वरका ग्रहण करना ही सवंथा युक्त है ॥ २७ ॥ 

% पहले अग्नि ओर वश्वानर शब्द ईदवरके लक्षक कहे गये हैँ अब प्रतीक और उपाधिके 
त्यागसे विराट पुरुष स्वरूप भगवातु वेश्वानरका मस्तकसे लेकर ठोड़ी पर्यन्त अद्धोंमे आरोप कर घ्याच 
( संपदुपासना ) करना चाहिए, ऐसा स्वीकार करनेपर मी शब्द आदिका "विरोध नही है, क्योकि 
इस्वर वाचक हैं और 'बन्तःस्थित्व' आदि अमं परमेस्वरभे 


२५ 
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कल्पितं तदभिप्रायेणेदमुच्यते- “पुरुषविधे पुरुपे$न्तःप्रतिष्ठितं वेद! इति । यथा वृक्षे शाखां 
च्रतिष्ठितां पश्यतीति तद्धत्‌। * अथवा यः प्रकृतः परमात्मा5ध्यात्ममधिदेवतं च पुरुष विधत्वो- 
पाधिस्तस्य यत्केवलं साक्षिरूपं तद्भिप्रायेणेदमुच्यते-'पुरुषविधं पुरुपेञ्न्तःप्रतिष्ठित वेद्‌’ इति। 
निड्चिते च पूर्वापणलोचनवशेन परमात्मपरिग्रहे तद्विषय एच चैश्वानरशाब्द्‌-केनचिद्योगेन 
वर्तिप्यते । विश्व्चायं नरश्चेति, विश्वेषां चाऽयं नरः, विश्वे वा नरा अस्येति विश्वानरः 
परमात्मा; सर्वात्मस्वात्‌। विश्वानर एव वैश्वानरः । तद्धितोऽनन्यार्थः, राक्षसवायसा- 


~ 


दिवत्‌ । अग्निशब्दोऽप्यग्रणीर्वा.देयोगाश्रयणेन परमात्मविषय पव सविष्यति। 


“ गार्हपत्यादिकर्पनं प्राणाहुत्यधिकरणत्वं च परमात्मनोऽपि सर्वात्मत्वादुपपः्यते ॥ २८ ॥ 


कथं पुनः परमेश्वरपरिग्रहे प्रादेशमात्रश्रुतिरुपपद्यत इति तां व्याख्यातुमारभते- 
अभिव्यक्तेरित्याइमरथ्यः ॥ २९ ॥ 
पदच्छेद्‌--अभिव्यक्तेः, इति, आइमस्थ्य: । 
खूत्रार्थ--( आस्मरथ्यः ) आइमरथ्यका मत है कि इति (यह) प्रादेशमात्र श्रुति ( अमि- 
व्यक्तेः ) अभिव्यत्तिके लिए है अर्थात्‌ अभिव्यक्तिके अभिप्रायसे है । 
अतिमात्रस्यापि परमेश्वरस्य प्रादेशमात्रत्वमभिव्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिव्यज्यते 


अपारो उत प्रतिष्ठित हमा देखता 
` (पुरुष बघं पुरुपेऽन्तः प्रतिष्ठित वेद' ऐसा कहा गया है । जैसे 'वृक्षमें शाखाको अन्तःप्रतिष्ठित हुआ देखता 


है” यह व्यवहार होता है, वसे प्रकृतमें है, अथवा जिस प्रकृत परमात्माकी अधिदेव और अध्यात्म पुरुष 
सहस्यत्व उपाधि है उसका उपाधिसे रहित जो केवल सार्किख्प है उसके अमिप्रायसे “पुरुषविधं पुरुपे- 
ऽन्तः प्रतिष्ठित वेद! ऐसा कहा गया है । पूर्वापर पर्यालोचनके बलसे परमात्माका ग्रहण निइचत होनेपर 
वैश्वानर शब्द भी किसी योगवृत्तिसे परमेश्वर परक ही होगा । “विश्वश्चायं नरः च' ( सकल प्रपच्च 
रूप यह नर-पुरुष ) यवां 'विश्‍वेषां वाऽयं नरः’ ( सव कार्यका कर्ता ) “विस्वे नराः' ( सब जीव हु 
इसके ) 'विझ्चानरः' अर्थात्‌ परमात्मा, क्योंकि वह परमात्मा सर्वात्भक है । किञ्च विश्वानर ही 
वैश्वानर कहलाता है । यहाँपर तद्धि प्रत्यय स्वाथंमें है । राक्षस, बायस आदिके समान । अग्निशब्द 
भी अप्रणीत्व ( कमफल प्राप्ति कराना ) आदिके योगका आश्रयण करनेसे परमात्मा विषयक ही होगा । 
सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें भी गाहंपत्य आदि कल्पना और प्राणाहुतिका अधिकरणत्व युक्त है ॥ २८ ॥ 

वैश्वानर आदि शब्दोंसे परमेश्वरका परिग्रह करें तो पुन: प्रादेशमात्र श्रुति कैसे उपपन्न होगी ! 
ऐसी आश्द्धभाके होनेपर उस श्र तिका व्याख्यान करनेके लिए सूत्र आरम्म करते हैं--- 

निःसीम सवँगत परमेश्वरमें प्रादेशमात्रत्व कथन अभिव्यक्तिके लिए है। उपासकोंके लिए 


सत्यानन्दी-दीपिका अर 
सम्भावित हैं। इसलिए यहाँ 'अन्तःस्थित्व' शब्दका अर्थ उदर स्थिरतर नहीं है, किन्तु नखसे लेकर 


शिखा पर्यन्त अवयव समूहरूप पुरुष शरीरमें मस्तकसे लेकर ठोडी पन्त अङ्ग वृक्षमें शाखाकी तरह, 


स्थित हैं, उन अद्धोमें सम्पन्न वैश्वानर पुरुषमें अन्तः प्रतिष्ठित कहलाता है । 


$ रक्ष एव राक्षसः? जैसे यहाँ स्वाथंमें तद्धित प्रत्यय है, वसे “विश्वानर एव येदवानरः में भी 
समझना चाहिए । 'नि' प्रत्ययान्त गमन अर्थमे अगि घातुसे अग्नि शब्द निष्पन्न हुआ है। “अंगयति 
गमयत्यअं कर्मणः फलं जगतो5मअ्रं जन्म वा प्रापयतीत्यभ्िरग्रणीरुक्त” (कमंफळको अथवा जगतुके जन्मको 


जो प्राप्त कराता है वह अग्रणी या अग्नि कहा जाता है ) इस व्युत्पत्तिके आधारपर कमफलको अथवा ` 
जगत॒को जन्म देनेवाला तो परमात्मा ही है, अतः श्रुति आदियें वैश्वानर अग्नि आदि शब्दोंसे परमात्माका 


ही ग्रहण करना चाहिए भूताग्नि आदिका नहीं । सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें गाहंपत्य आदि 
अग्नियोंकी कल्पना और 'प्राणाय स्वाहा” इस प्रकार प्राणाहुतिकी अधिकरणता सवंथा युक्त है ॥२८ 


BRR NE PPI 
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किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां छृते । # प्रदेशेषु वा हृदयादिपृपलब्धि 
स्थानेपु विशेषेणाभिव्यज्यते। अतः परमेश्वरेऽपि प्रादेशमात्रश्नतिरभिव्यक्तेरुपपद्यत 
इत्याइमरथ्य आचायों मन्यते ॥ २९ ॥ 


अनुस्म्ृतेर्वादरिः ॥ ३० ॥ 

पद्च्छेद्‌-अनुस्मृतेः, बादरि: । 

सृज्रार्थे--( अनुस्मृतेः ) प्रादेश मात्र परिमाणवाले हृदयमें स्थित मनसे ध्येय होनेके कारण 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहा जाता है, ( बादरि: ) यह आचायं वादरिका मत है । 

प्रादेशमात्रहदद्यप्रतिष्ठेन वाऽयं मनसा ५चुस्मर्यंते तेन प्रादेशमात्र इत्युच्यते । 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्वत्‌। यद्यपि च यवेषु स्वगतमेव परिमाणं 
प्रस्थसभ्वन्धाद्वचञ्यते । नचेह परमेश्वरगतं किचित्परिमाणमस्ति यद्वद्यसम्बन्धाद्वथ- 
ज्यते। तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेरामात्रश्चुतेः संभवति यथाकथंचिदनुस्मरणमालम्बनमिः 
त्युच्यते । प्रादेशामात्रत्वेन वायमप्रादेशमात्रोऽप्यजुस्मरणीयः प्रादेशामा्रश्चत्य्थवत्ताये । 


एवमचुस्सतिनिमित्ता परमेश्वरे प्रादेशामातरश्रुतिरिति वाद्रिराचायों मन्यते ॥ ३० ॥ 


परमेश्वर प्रादेशमात्रपरिणामरूपसे ही अभिव्यक्त होता है । अथवा प्रदेशविशेषोंमें हृदयादि उपलब्मि- 
स्थानोंमें विशेषरूपसे अभिव्यक्त हाता है, इसलिए परमेद्वरमें भी प्रादेश्चमात्र श्रुति अभिव्यक्तिके कारण 
उपपन्न होती है । ऐसा आचायं आइमरथ्य मानते हैं ॥ २९॥ 


अथवा प्रादेशमात्र हृदयस्थित मनसे इस परमेश्वरका स्मरण किया जाता है । इसलिए वह 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहलाता है । जैसे प्रस्थसे नापे हुए यव-जौ प्रस्था कहलाते हैं । यद्यपि यवोंका 
अपना परिमाण ही प्रस्थके सम्बन्बसे अभिव्यक्त होता है, परन्तु यहाँ परमेश्वरगत कुछ भी परिमाण 
नहीं है जो हृदयके सम्बन्धसे व्यक्त हो, तथापि परमेश्वरके ध्यानमें प्रयुक्त हुई '्रादेशमात्र' श्रुतिका 
किसी प्रकार आलम्बन हो सकता है, इसलिए ऐसा कहा है । अथवा [ सूत्रका दुसरा अर्थ ] प्रादेश- 
मात्र श्रुतिकी सार्थकताके लिए प्रादेशमात्र न होनेपर मी उस परमेश्वरका प्रादेशमात्ररूपसे हूदयमें 
स्मरण करना चाहिए । इस प्रकार प्रादेशमात्र श्रुति परमेश्वरके घ्यानके लिए है ऐसा बादरि 


आचाय मानते हैं ॥ ३० ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

४४ 'अङ्गमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्टति’ ( कठ० २॥१॥१२ ) (जो अङ्गष्ठमात्र पुरुष 
शरीरके मध्यमें रहता है ) “तमात्मस्थं येऽनुपञ्यन्ति धीराः ( कठ० २।२।१२ ) ( अपनी बुद्धिमें 
स्थित उस आत्मदेवको जो धीर विवेकी पुरुष देखते हैं) "ईश्वरः सवभूतानां हददेशे$्जून तिष्ठति 
( गीता० १८।६१ ) ( हे अजुंन ! ईश्वर सवं प्राणियोंके हृदयरूपी देशमें रहता है ) इस प्रकार थुति 
और स्मृतिमें परमेश्‍्वरकी अभिव्यक्तिका स्थान हृदय ही कहा गया है, वह हृदय प्रादेश परिमाणवाळा 
है । अङ्गष्ठ और तजनीके फैछानेमें जितना स्थान आता हो वह प्रादेश कहलाता है। इसप्रकार परमेस्वरमें 
प्रादेश उपाधिके कारण प्रादेश परिमाणका व्यवहार होनेमें कोई विरोध नहीं है ॥ २९ ॥ 


+ अएमुष्टिभवेत्‌ कुङ्चिः कुम्चयोऽष्टौ तु पुप्कलम्‌। पुष्कलानि च चस्वारि आदृकः परिकीतितः॥' 
इस मतके अनुसार २५६ सुष्टिका एक आदृक होता है, उसका चतुर्थाश पुष्कल-प्रस्थ कहळाता 
है। किसके मतम १०२४ मुश्कि एक आदृक होता है, उसका चतुर्थांश २५६ सुष्टिका एक 
प्रस्थ होता हु । 


४ 
~ ॥ । 
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संपत्तरिति जेमिनिस्तथा हि दर्शयति ॥ ३१॥ 

पदच्छेद्‌--सम्पत्तेः, इति, जमिनिः, तथा, हि, दशयति । 

सूत्रार्थ--( सम्पत्तेः ) मस्तकसे लेकर ठोड़ी पर्यन्त प्रादेशमात्र स्थानमें सम्पत्तिसे वश्वानरको 
उपास्य प्रतिपादित करनेसे परमेश्‍वरमें भी प्रादेशमात्रत्व युक्त है। ऐसा ( जमिनिः ) जैमिनि आचाय 
मानते हैं। ( तथाहि दर्शयति ) बसे ही वाजसनेयिग्नाह्मण मी मस्तकादिसे लेकर ठोड़ी पन्त स्थानमें 
वैश्वानरका सम्पादन करते हुए प्रादेशमात्र सम्पत्तिको परमात्मामें दिखलाता है । १ 

# संपत्तिनिमित्ता वा स्यात्प्रादेशमात्रश्रुतिः। कुतः? तथा हि--समानप्रकरणं वाजस- 

नेयित्राह्मणं द्युप्रशवतीन्पृथिवीपर्यन्तांस्रेळोक्यात्मनो वैश्वानरस्थावयवानध्यात्मसूधेप्रसृ- 
तिषु चुवुकपर्यन्तेषु देहावयवेषु संपादयत्प्रादेशमात्रसंपत्ति परमेश्वरस्य दर्शायति-प्रादेश- 
मात्रमिव ह वे देवाः सुविदिता अमिसंपन्नास्तथा चु च एतान्वक्ष्यामि यथा भ्रादेशमात्रमेवामिसंपादयि- 
व्यामीति। स होवाच मूर्धानसुपदिशिन्नुवाचष वा अतिष्ठा वैश्वानर इति । चक्षुषी उपदिशच्ुवाचेष बै 
सुतेजा वैश्वानर इति । नासिके उपदिशन्नुवाचैष वै एथरवर््मा्मा वैश्वानर इति । सुख्यमाकाशमुपदिशल्ु- 
वाचेष बै बहुलो वैश्वानर इति । सुख्या अप उपदिशश्ुवाचेष वे रयिवेंश्वानर इति । चुबुकसुपदिशननु 
वाचैष वे प्रतिष्ठा वेश्वानर इति’ । चुबुकमित्यधरं सुखफरकसुच्यते । यद्यपि चाजसनेयके 
द्यौरतिष्ठात्वगुणा समाम्नायते, आदित्यश्च सुतेजस्त्वशुणः । छान्दोग्ये पुनद्यौः सुतेजस्त्वुणा 

अथवा प्रादेशमात्र श्रुति सम्पत्ति निमित्तक हो सकती है, क्योंकि इसी प्रकार समान प्रकरण 
वाला वाजसनेयित्राह्मण द्य आदि लोकसे लेकर पृथिवो पर्यन्त त्रलोकयस्वरूप वेश्वानरके अवयवोंको 
अध्यात्म मस्तक आदिसे लेकर चुबुक पर्यन्त देहिक अवयवोंमें सम्पादन करता हुआ परमेश्‍वरकी. प्रादेश- 


मात्र सम्पत्ति दिखलाता है । 'प्रादेशमात्रमिव ह वे देचाः०' (पू्वंकालमें देवताओंने अपरिच्छिन्न ईववरको 
भी सम्पत्ति [ उपासना ]से प्रादेशमात्रके समान जानकर प्राप्त किया । जैसे मैं वेइवानरको प्रादेश- 


मात्र सम्पादन कर सकूँ वसे उनको [ द्युलोकादि अवयवोंको ] कहूँगा, ऐसा उनसे कहा, मस्तकका 
उपदेशकर उसने कहा निश्‍चय यह मेरा मस्तक भू आदि लोकोंसे ऊपर स्थित है, अतः द्यलोक वेश्वा- 
नर है । नेत्रोंका उपदेशकर कहा, निश्‍चय यह अत्यन्त तेजवाला वश्वानर है । नासिकाका उपदेशकर 
कहा, निदचय यह भिन्न-भिन्न गतिवाला वायु वेस्वानर है। मुंखस्थ आकाशका उपदेशकर कहा 
निश्‍चय यह व्यापक वेश्‍्वानर है । मुखस्थ जलका उपदेशकर कहा, निश्चय यह रयिरूप जल वश्वानर 
है । चिबुकका उपदेशकर कहा, निश्चय यह प्रतिष्ठारूप वेश्‍वानर है ) मुखके नीचेके मागको चिबुक 
अर्थात्‌ मुखफळक कहते हैं । यद्यपि वाजसनेयकमें द्युलोकको अतिष्ठात्व ( ऊपर स्थित ) गुणवाळा ओर 


सत्यानन्दी दीपिका £ 
& इसप्रकार राजा अस्वपतिने प्राचीनशाल आदि ऋषियोंसे प्रतिज्ञाकर अपने मस्तकको वरवा- 
नरका मस्तक कहा है । अमिप्राय यह है कि अध्यात्ममस्तकका अधिदेवमस्तकके साथ सम्पदुपासनासे 
अभेदकर ध्यान करना चाहिए । इसीप्रकार नेत्रादिमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ अपने नेत्रपर संकेतकर 
कहा अतितेजस्वी सूयं वेदवानरका नेत्र है । यहाँ नासिका शब्दसे नासिकामें रहनेवाला प्राण ग्राह्य है। 
अध्यात्मप्राणमें वेस्वानरके अधिदेव प्राण वायुकी दृष्टि करनी चाहिए। मुखस्थ आकाश ( अध्यात्म 


आकाश गो अधिदेव आकाएकी दृष्टि करनी चाहिए । मुखस्थ लार ( अध्यात्मजल ) में वेश्वानरकी 
बस्तिमें Pd अघिदेन सरित्समुद्रादिलूप जलकी दृष्टि करनी चाहिए । अध्यात्म चुबुकमें प्रतिष्ठो 


( बंदवानरके पादरूप पृथिवी ) की दृष्टि करनी चाहिए । इसप्रकार प्रत्येक अध्यात्म अज्ञोंमें प्रत्येक 


अधिदेव अङ्गोंकी स्थितिरूप सम्पत्ति करके पुनः अधिदेव अङ्गोंसे अभिन्न अध्यात्म अद्धोंमें 
समष्टि बेस्वानर परमात्माको स्थापनकर उपासना करे ॥ ३१ ॥ 


अधि० ७ सू० ३२ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित १०७ 


समास्नायते, आदित्यश्व विश्वरूपत्वगुणः । तथापि नैतावता विशेषेण किचिद्धीयते; प्रादेश- 
मात्रश्च॒तेरविशेषात्‌। सर्वेशाखाप्रत्ययत्वात्च। संपत्तिनिमित्तां प्रादेशमात्रथुति युक्ततरां 
जेमिनिराचार्यो मन्यते ॥३१॥ 

आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥३२॥ 

पद्च्छेद--आमनन्ति, च, एनम्‌, अस्मिन्‌ । 

सूज्ञाथ--( च ) और ( आमनन्ति ) जावाल्याखावाळे कहते हैं कि ( अस्मिन्‌ ) प्रादेश 
परिमाणमें मस्तक और ठोड़ीके मघ्यमें. ( एनम्‌ ) परमेश्चरकी उपासना करनी चाहिए । 

६४ आमनन्ति चैनं परमेश्वरमस्मिन्‌ मूघंचुवुकान्तराले ज्ञावाला-य एषोऽनन्तोऽ- 
व्यक्त आत्मा सोऽविसुक्ते प्रतिष्ठित इति । सोऽविसुक्तः कस्मिन्ग्रतिष्ठित इति । वरणायां नास्यां च मध्ये 
प्रतिष्ठित इति । का चे चरणा का च नासीति’ (जाबाळ० १) तत्र चेमामेव नासिकां या सर्चाणी- 
न्द्रियळतानि पापानि वारयतीति सा घरणा, सर्वाणीन्द्रियकृतानि पापानि नाशयतीति सा 
नासीति वरणा नासीति निरुच्य, पुनरप्यामनन्ति-- कतमच्चास्य स्थानं भवतीति । नुवोर्घा- 
णस्य च यः संधिः स एष द्युलोकस्य परस्य च संधिमंवतीति’ (जाबा० १) तस्मादुपपन्ना परमेश्वरे 
प्रादेशमात्रश्नुतिः । # अभिविमानश्रुतिः प्रत्यगात्मत्वाभिम्राया । प्रत्यगात्मतया सर्वे: प्राणि- 
भिरम्रिविमीयत इत्यभिविमानः। अभिगतो वाऽयं प्रत्यगात्मत्वाद्विमानश्च मानवियोगा- 


आदित्यको विश्व रूपत्व गुणत्राला कहा है, तथापि इतने विशेषसे कुछ हानि नहीं होती, क्योंकि प्रादेश- 
मात्र श्रुति समान ही है और सब झाखाओंमें प्रतीयमान वश्वानर उपासना समान ( एक ) है, इसलिए 
प्रादेशमात्र श्रुतिको संपत्ति निमित्तक मानना ही विशेष युक्त है, यह जेमिनि आचायंका मत है ॥३१॥ 

जावाळ शाखावाले इस मस्तक और चिवुकके बीचमें परमेश्वरका स्थान कहते हैं। 'य एषो०' 
( जो यह अनन्त, अपरिच्छिन्न, अव्यक्त आत्मा है वह जीवमें प्रतिष्ठित है । वह जीव किसमें प्रतिष्ठित 
है? वरणा और नासिके बीचमें प्रतिष्ठित है। वरणा और नासि क्या है? ) ओर वहाँ इस भ्रुव 


सहित नासिकाका ही वरणा नासि ऐसा निवंचन कर, जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका वारण करती है 
वह वरणा ( भ्रुव ) है और जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका नाश करती है वह नासि ( नासिका ) है, 


ऐसा निवंचनकर पुनः कहते हैं 'कतमच्चास्य०' (इसका कौन सा स्थान है, भू और नासिकाकी जो संधि 
है, वह इस दयुछोक ओर परलोककी सन्धि है ) इसलिए परमेश्वरमें प्रादेशमात्र श्रुति उपपन्न है । अभि- 
विमान श्रुति प्रत्यगात्माके अभिप्रायसे है । प्रत्यगातमरूपसे सव प्राणी जिसको जाने वह अभिविमान 
है । अथवा प्रत्यगात्मरूपसे अभिगत और विमान ( परिमाण रहित ) होनेके कारण वह अभिविमान 


सत्यानन्दी-दीपिका 

& परमेश्वरमें सम्पत्तिसे प्रादेशमात्र श्रुतिकी उपपन्नता दिखळाकर अब इस विषयमे दुसरी 
श्रतिकी सम्मति “आमनन्ति’ आदि माष्यसे दिखाते हैं । अत्रिने याज्ञवल्क्ष्यसे प्रश्‍न किया कि जीवका 
स्थान क्या है? याज्ञवल्क्य--भ्रू तथा घ्राणकी जो सन्धि है अर्थात्‌ दो मोंहोंका जो मध्य स्थान है वह 
स्वगंलोक और ब्रह्मरोककी सन्धिरूपसे ध्यान करने योग्य है। दोनों लोकोंकी सन्बिका स्थान ही 
जीवका स्थान है । उसमें स्वलोक तथा ब्रह्मजोककी दृष्टि करनी चाहिए । जीवस्थानमें ्रत्यग्‌रूपसे 
परमात्मा उपास्य है, अतः परमेश्वरमें प्रादेशमात्र श्रुति सवंथा उपपन्न दै । 

४ अधिदेव युमूर्धादिको अध्यात्म मूर्धादिमें सम्पादनकर अवयवोंके अभेदसे अवयवीका अभेद 
होनेपर युमूर्घादि विशिष्ट वेश्वानरकी आत्मरूपसे उपासना करना, यह प्रथम पक्ष है । और वेश्वानरके 


दयुमूर्घादिको अपने मृर्धासि लेकर चुबुक पर्यन्त छः अङ्गोंमें सम्पादनकर सर्वात्मा वंश्वानर ध्येय है, यह 


आदित्यको सुतेजस्त्व गुणवाला कहा गया है। तथा छान्दोग्यमें द्ुलोकको सुतेजस्त्व गुणवाला और 


~ 
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दित्यभिविमानः। अभिविमिमीते वा सर्द जगत्कारणत्वादित्यभिचिमानः। तस्मात्परः 
मेश्वरो वैश्वानर इति सिद्धम्‌ ॥ २९॥ 
इति श्रीमच्छकुरभगवत्पादकृती शारीरकमीमांसाभाप्ये प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ २ ॥ 
प्रथमाध्याये तृतीयः पादः । 
[ अत्नास्पष्टअह्यालिड्भानां प्रायो ज्ञेयब्रह्मविषयाणां विचारः ] 
( १ ययुभ्वादयधिकरणम्‌ सू० १-७ ) 


धुभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ ॥ 

पदच्लेदू--चुभ्वाद्यायतनम्‌, स्वशब्दात । 

स्रा ( चुम्वाद्यायतनम्‌ ) “यस्मिन्‌ द्यौः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' इत्यादि श्रृतिमे कहा 
गया है कि द्युलोक, भूलोक, अन्तरिक्ष आदि लोक जिसमें कल्पित हैं, वह प्रतीयमान आश्रय ब्रह्म 
ही है, ( स्त्रशब्दात्‌ ) क्योंकि ब्रह्मका वाचक आत्मशब्द श्रुतिमें है । 

$ इदं ध्रुयते--'यस्मिन्याः प्रथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणेश्व सर्वे: । तमेवेकं जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विसुञ्जथाशृतस्येप सेतुः' ( सुण्ड० २।२।५ ) इति अत्र यदेतदद्युप्रश्रतीनामो- 
तत्वचचनादायतनं किचिद्वगस्पते, तरिक परं ब्रह्म स्यात्‌, आहोस्विदर्थान्तरमिति संदिह्यते 
तत्रार्थान्तरं किमप्यायतनं स्यादिति प्राप्तम्‌ । कस्मात्‌ ? 'अस्तस्बैष सेतु इति श्रवणात्‌। 


Pm Sn 
है । अथवा जगतका कारण होनेसे वह सत्रका निर्माता है, अतः अमिविमान है । इससे सिद्ध हुमा कि 


परमेश्वर ही वश्वानर है ॥ ३२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइर भप्य-भाषाचुवादके प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 

“यस्मिन्‌ द्योः पथिवी०' ( जिसमें द्युलोक, पृथिवी और अन्तरिक्ष, और सम्पूर्ण प्राणों 
( इन्द्रियों ) सहित मन गुंथा हुआ है, उस एक आत्माको ही जानो, और सब वातोंको छोड़ दो, यही 
अमृत-मोक्ष प्राप्तिका सेतु-साधन है ) ऐसी भूति है। इस श्रृतिमें द्युलोक आदिका 'ओतप्रोत' इस 
वचनसे जो यह कोई एक आश्रय प्रतीत होता है। क्या वह परश्नह्म है अथवा कोई अन्य पदार्थ, 
इसप्रकार सन्देह होता है । पूवपक्षी--यहाँ कोई अन्य पदार्थ ही आश्रय है, ऐसा प्राप्त होता है, 
किससे ? इससे कि “अन्दतस्येष सेतु” ( यह अमृतका सेतु है) ऐसी श्र ति है । यह लोकमें प्रसिद्ध है कि 
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द्वितीय पक्ष है । और चुमूर्धादि उपलक्षित अनन्त अव्यक्त चिदात्माकी चिदाभासरूपमें जीवमें स्थितिका 
सम्पादनकर चिदामासरूप जीवको नासिका और भ्रूके मध्यमें सम्पादन करे अर्थात्‌ नासिकाके मूल 
स्यान दो भ्रुर्वोके मध्यमें स्थित जीवरूप चिदाभासमें बिम्बरूपसे साक्षी व अधिष्ठानरूपसे स्थित चिदात्मा 
विश्वेश्वररूप वेश्वानरका प्रत्यगात्मर्पसे ध्यान करना चाहिए, यह तृतीय पक्ष है । इन सब पक्षोंका पर्या 
लोचन करनेपर यह सिद्ध हुआ कि पमेश्वर ही वेश्वानर है जठराग्नि आदि नहों । अत वश्वानर वाक्य 
उपास्य ब्रह्ममें ही संगत होता है । पूव॑पक्षमें जठराग्नि आदिकी उपासना है, सिद्धान्तमें ब्रह्मकी ॥ ३२॥ 
॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्य़ानन्दी-दीपिका' के प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥ 
nn) << 

# द्वितीयपादमें “तस्य ह वा एतस्यात्मनो०' ( उन वेश्वानर आत्माका सुदीप्त मूर्धा है ओर 
विश्वरूप सूयं चक्षु दै ) इत्यादि सविश्ेप वस्तुके प्रतिपादक वाक्योका ब्रह्ममें समन्वय दिखलाया गया 
है। अवर निवियोष बस्तुके प्रतिपादक वाक्योका ब्रह्ममें समन्वय दिखळानेके लिए तृतीय पाद आरम्भ 
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पारवान्हि लोके सेतुः प्रख्यातः । नच परस्य प्रह्मणः पारवच्वं शाक्यमभ्युपगन्तुं “अनन्तम- 
पारम्‌ ( बृह० २।४।१२ ) इति श्रवणात्‌। अर्थान्तरे चायतने परिग्रह्ममाणे स्मृतिप्रसिद्धं 
प्रधानं परिग्रहीतव्यम्‌; तस्य कारणत्वादायतनत्वोपपत्तेः। श्रुतिप्रसिद्धो वा चायुः स्यात्‌, 
वायुर्वे गोतम तत्सूत्रं चायुना वे गोतम सूत्रेणायं च छोकः परश्च छोकः सर्वाणि च भूतानि संदृग्धानि 
सवन्ति’ ( वृह० ३।७।२ ) इति वायोरपि विधारणत्वश्चवणात्‌ । शारीरो वा स्यात्‌। तस्यापि 
सोक्तत्वाद्भोग्यं प्रपञ्चं प्रत्यायतनत्वोपपत्ते रित्येचं # प्राप्त इद्माह-द्यभ्वाद्यायतनमिति । 
दश भू युसुवो, चुुभुवाचादी यस्य तदिदं द्युभ्वादि। यदेतदस्िन्वाक्ये दोः पृथिव्यन्तरिक्षं 
मनः प्राणा इत्येबमात्मकं जगदोतत्वेन निर्दिष्ट तस्यायतनं परं ब्रह्म मवितुमहंति। कुतः ? 
स्वशब्दत्‌, आत्मचान्दादित्यर्थः । आत्मशब्दो हीह भवति-'तमेवेकं जानथ आस्मानम्‌' 
इति । आत्मशब्द्श्य परमात्मपरिग्रहे सम्यगचकव्पते, नार्थान्तरपरिग्रहे । कचिच्व स्वशब्दे- 
नेव त्रह्मण आयतनत्वं श्रूयते- “सन्मूलाः सोम्पेमाः सर्वाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाः ( छा० 


सेतु परतीरसे सम्वद्ध होता है । किन्तु परब्रह्ममें पारवत््व स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 


“अनन्तमपारम्‌? ( वह्‌ अनन्त और अपार है ) ऐसी श्रुति है। अन्य पदार्थको आश्रय मानना स्वीकृत 
हो तो [ सांख्य ] स्मृति प्रसिद्ध प्रधानका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वह कारण होनेसे सदका 
आश्रय हो सकता है । अथवा श्रुति प्रसिद्ध वायु आश्रय हो सकता है, कारण कि “वायु गोतम०' (हे 
गौतम ! वायु ही वह सूत्र है; वायुरूप सुत्रके द्वारा ही यह लोक, परलोक ओर समस्त भूत समुदाय 
गुंथे हुए हैं ) इसप्रकार श्रुति वायुको विघारक कहती है । अथवा जीवात्मा आश्रय हो सकता 
है, क्योंकि भोक्ता होनेसे वह भी भोग्य प्रपश्चके प्रति आश्रय हो सकता दै । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त 
होनेपर यह कट्ते है--'चुभ्वाद्यायतनम्‌ इत्यादि । योश्च मूस्च-द्य ओर म.दुम्रुवौ हैं, वे द्य और मू 
हैं आदि जिसके वह यह द्म्त्रादि है । इस वाक्यमें [ अस्मिन्यौ-श्रुतिवाक्यमें ] द्यु, पृथिवी, अन्तरिक्ष, 
मन, प्राण आदि स्वरूप जो यह जगत्‌ ओत-प्रोत मावसे ( गुया ) निर्दिष्ट है, उसका आश्रय परब्रह्म 
ही हो सकता है, क्योंकि स्वशब्द है अर्थात्‌ आत्मशब्द है, ऐसा अथं है। यहाँ 'तमेवेकं जानथ०? 
( उस एक आत्माको ही जानो ) इस श्रृतिमें आत्मशब्दका प्रयोग है और आत्मशब्द परमात्माके . 
ग्रहण करनेमें ही ठीक-ठीक उपपन्न होता है । अन्य पदाथ ( जीव प्रधानादि ) के ग्रहण करनेमें 
नहीं । और कहीं-कहीं 'सन्मूलाः सोम्येमाः०' ( हे सोम्य ! इसप्रकार यह सारी प्रजा सन्मुलक है तथा 
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होता है । पूवं वेदवानर अधिकरणमें “तीन लोक-स्वरूप' वेश्वानर ब्रह्मस्वरूप है, ऐसा वर्णन किया 
गया है । अब तीनों छोकोंका आयतन ब्रह्मते मिन्न प्रधान आदिको कहनेके लिए पूवंपक्षी इष्टान्त- 
संगतिसे अपने पक्षका स्थापन करते हैं। ब्रह्म 'अनन्त-अपार' है इससे वह किसीका आश्रय नहीं हो 
सकता, आश्रय तो मर्यादित होता है । इसलिए प्रधान ही को आश्रय मानना चाहिए । प्रधान, वायु 
और जीवातमा इन तीनोंमें से प्रधान आयतनरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह श्रुतिसे 
प्रतिपाद्य नहीं है, इसलिए यहाँ वायुको ग्रहण किया गया है, क्योंकि 'वायुर्वे गौतम” इत्यादि श्रुतिसे 
प्रसिद्ध है । किन्तु प्रधान और वायु इन दोनोमें भूति प्रतिपादित आत्मशब्दकी उपपत्ति न होनेसे 
जीवात्माका ग्रहण किया गया है, क्योंकि वह मोक्ता होनेसे मोग्य प्रपश्चके प्रति आश्रय हो सकता है 
और उसमें श्रतिप्रतिपाद्य आत्मशब्दका प्रयोग भी होता है, इसलिए जीवका आश्रयख्पसे ग्रहण 
करना ही युक्त है। 

'द्योश्व भूश्न यभुवौ' दुलोक और भूलोक ये “यु मू' कहे जाते हैं, यह द्वन्द्व समास 
है, इसके अनन्तर “यु और मू आदि जिसके हैं वह युस्वादि है” यह बहुब्रीहि समास है। चु, भू. 
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६1८1४) इति। ॐ स्वशब्देनैव चेह पुरस्ता दुपरि शाच्च ब्रह्म संकीत्येते-'पुरुष एवेदं विश्‍वं कम तपो 
ब्रह्म पराख्तम्‌! इति । 'बह्मवे दमस्तं पुरस्तादूबह्य पश्चादूत्रह्म दक्षिणतश्चोत्तरेण (सुण्ड० २।२।११) इति 
ख। तत्र त्वायतनायतनवद्भावश्रचणात्‌। सव ब्रह्म ति च सामानाधिकरण्यात्‌। यथानेकात्म- 
को वृक्षः शाखा स्कन्धो मूल चेत्येवं नानारसो विचित्र आत्मेत्याशङ्का संभवति, तां निवर्त- 
यितुं सावघारणमाह-'तमेबेकं जानथ आत्मानस्‌' इति । एतदुक्तं भवति--न कार्यप्रपश्चवि- 
दिष्टो विचित्र आत्मा विज्ञेयः। कि तर्हि ? अविद्याकृतं कार्यप्रपञ्चं विद्यया प्रविळापयन्त- 
स्तमेवैकमायतनमूतमात्मानं जानथैकरसमिति । यथा यस्मिन्नास्ते देचदत्तस्तदानयेत्युक्त 
आसनमेवानयति न देवदत्तम्‌, तद्वदायतनभूतस्यैवैकरसस्यात्सनो विश्ञेयत्वसुपदिञ्यते। 
& विक्ताराजताभिसन्धस्य चापवादः श्रूयते--'खत्योः स रूत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति 
(का० २।४।११) इति | सवे ब्रह्मेति तु सामानाधिकरण्यं प्रपञ्चविळापनार्थ, नानेकरसता- 


सत्‌ ही इसका आश्रय है ओर सत्‌ ही प्रतिष्ठा है अर्थात्‌ सत्‌ ही प्रजाकी उत्पत्तिमें कारण है, स्थितिमें 


आश्रय है और छयमें प्रतिष्ठा है) इसभ्रकार श्रुति स्वशब्दसे ही ब्रह्मको आयतन कहती है । “पुरुष 
एवेदं०' ( पुरुष ही यह सब कमं और तप है, पर ओर अमृतरूप ब्रह्म है) 'बह्मेवेदम०' (यह अमृतरूप 
ब्रह्म ही आगे है, ब्रह्म ही पीछे है, दक्षिण और उत्तर-दायीं, बाँयी ब्रह्म है) इन श तियोंमें आगे 
और पीछे स्वशन्दसे ही ब्रह्मका संकीर्तन है। और इन श्र तियोंमें आधार आधेयभावसे ब्रह्मका 
श्रवण होता है, किच 'सर्व ब्रह्म! ( सब ब्रह्म है) ऐसा सामाधिकरण्य है, इसलिए जैसे शाखा, 
स्कन्ध और मूलके भेदसे वृक्ष: अनेकात्मक है, वसे नानारस ( भिन्न भिन्न स्वरूप ) वाला विचित्र 
आत्मा है, ऐसी आशङ्का हो सकती है, उसका निवारण करनेके लिए 'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌' 
इसप्रकार सावधारण श्रूति कहती है । तात्पयं यह है कि कायं प्रपच्च विशिष्ट विचित्र आत्मा विज्ञेय 
नहीं है, किन्तु अविद्या कृत कायं प्रपश्चका विद्यासे बाध करते हुए आयतनमूत एकरस उसी एक 
आत्माको जानो । जंसे 'जिसपर देवदत्त बैठा है उसे ले आओ' ऐसा कहनेपर [ ओता ] आसनको हो रे 
आता है देवदत्तको नहीं, वेसे ही आश्रयमूत एकरस आत्मा ही विज्ञेयरूपसे उपदिष्ट है । मिथ्या शरीरादि 
विकारोंमें आत्मामिमान करनेवालेकी “सृत्योः स खृत्युमा०' ( जो अद्वितीय ब्रह्मामें भेद-सा देखता है वह 
मृत्युसे मृत्यु-जन्म मरण परम्पराको प्राप्त होता है ) इस प्रकार निन्दा सुनी जाती है। 'सव ब्रह्म 
( सब ब्रह्म है ) यह सामानाधिकरण्य तो प्रेपश्चके बाधके लिए है, ब्रह्मकी अनेकरसता प्रतिपादन 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आदिमे हैं जिसके ऐसे अन्तरिक्ष, मन, प्राण ली वापिका आश्रय पर ब्रह्म ही हो सकता है, 


क्योंकि 'तमेचेकं जानथ आत्मानम्‌? इत्यादि श्र्‌ तियोमें आयतनके लिए आत्मशब्दका प्रयोग किया 
ग्रया है । यद्यपि आत्मशब्दसे जीव प्रसिद्ध है, तथापि उपाधिसे परिच्छिन्न जीव कार्य-कारणात्मक सम्पूणं 
जगत्‌का आयतन नहीं हो सकता है, इसलिए आत्मशब्द ठीक-ठीक ब्रह्ममें ही उपपन्न होता है । 

% 'यस्मिन्धौ थिवी? इस विषयवाक्यसे पूवं “पुरुष एवेदं विशदं कमं? इस पूर्व और “महये 
वेदमखतं झुरस्ताद्‌ घ्रह्म' इस उत्तरवाक्यमें पुरुषशब्द अथवा ब्रह्मशब्द भी ब्रह्मका ही स्पष्ट वर्णन करता 
है, अतः ये दोनों मन्त्र ब्रह्मपरक हैं, यस्मिन्यो पृथिवी” यह मध्यवर्ती मन्त्र भो अवस्य ब्रह्मका हह 
प्रतिपापक है । इस प्रकार ब्रह्म ही स्वर्गादि प्रपच्चका आयतन सिद्ध होता है । 'तमेचेकं०' इस श्रुतिवाकयमे 
“एव” अवघारणा्थंक (निश्चयाथंक ) है । और भ्रति 'एक' शब्दस अनेककी व्यावृत्ति कर आत्माको ही 
ज्ञेयडपसे निर्देश करती है । इस प्रकार निविशेष ( निगुंग ) ब्रह्म ही ज्ञेय है, सविशेष ( सगुण ) नहीं । 

& “सुत्यो: स रत्युमाप्नोति” यह श्र ति भेदकी निन्दा करती है, और 'सव ब्रह्मः ( यह सब 
ब्रह्म है ) यह सामानाधिकरण्य शुतिवाक्य ब्रह्ममें एकरूपता-एकत्वका प्रतिपादन करता है । असे 
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प्रतिपादनार्थम्‌। 'स यथा सैन्धवघनोऽनन्तरो बाह्मःऽङ्ृस्स्नो रसघन पुवेचं चा अरेऽयमात्मानन्तरोऽ- 
बाह्यः कत्स्नः प्रज्ञानघन एव' (बृह० ४०१३) इत्येकरसताश्रचणात्‌। तस्माद्द्‌ भ्वाद्यायतनं 
परं ब्रह्म । यत्तृक्त-सेतुश्र॒तेः सेतोश्च पारवत्त्वोपपत्ते त्रह्मणो ऽर्थान्तरेण द्यभ्वाद्यायतनेन 
अवितव्यमिति । अत्रोच्यते-विधारणत्वमात्रमत्र सेतुश्र॒त्या विवध्यते, न पारवत्त्वादि । 
नहि सृद्दारुमयो लोके सेतुर्डए इत्यत्रापि मृद्दारुमय एव सेतुरभ्युपगम्यते। सेतुशब्दार्थों5पि 
विधारणत्वमात्रमेव न पारवत्त्वादि; षिञो चन्धनकमंणः सेतुराव्दव्युत्पत्त : । *अपर आह 
तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌? इति यदेतत्संकीर्तितमात्मन्ञानं, यच्चेतत्‌ अन्या वाचो विमुञ्चथ' इति 
वाग्विमोचनं, तदत्रासृतत्वलाधनत्वात्‌ 'अगृतस्यैप सेतुः’ इति सेतुश्रुत्या संकीत्यते, न तु द्य भ्वा- 
द्यायतनम्‌। तत्र तदुक्तं सेतुश्रुतेत्रह्मणो ऽर्थान्तरेण द्युभ्वाद्यायतनेन भाव्यमित्येतदयुक्तम्‌॥१॥ 

करनेके लिए. नहीं है, क्योंकि “स यथा सेन्धवघनो” ( जिस प्रकार नमकका डला अन्तर और वाह्यसे 
रहित सम्पूणं रसघन ही है, हे मैत्रेयी ! उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर वाह्य भेदसे शून्य सम्पूणं 
प्रज्ञानघन ज्ञानेकरस ही है) इस प्रकार आत्मा एकरस ( एकरूप ) सुना जाता हे । अतएव 
द्युलोक, भूछोक आदिका आयतन परब्रह्म है। और जो यह कहा गया है कि श्रुतिमें सेतु शब्द है और 
सेतु पारवानु होता है, अतः य॒ भू लोकका आश्रय ब्रह्मसे अन्य पदार्थं होना चाहिए । उसके उत्तरमें 
कहते हैं--यहाँ सेतुश्रतिसे उसमें केवल विधारणत्व ही विवक्षित है पारवत्त्व आदि नहीं । लोकें 
मृत्तिका और लकड़ीका बना हुआ सेतु ( बांघ-पुल ) देखनेमें आता है, परन्तु यहाँ (प्रकरणमें) मृत्तिका 
और दारुमय ही सेतु स्वीकृत नहीं है, इसलिए सेतुशब्दका अथं भी विघारणत्व ही है पारवत्त्व आदि 
नहीं, कारण कि बन्धनाथंक 'षिन्‌' घातुसे सेतु शब्द निष्पन्न होता है । दूसरा कहता है--वमेवेकं०! 
( उसी एक आत्माको जानो ) इसप्रकार जो आत्मज्ञानका संकीतँन किया रया है । किः 'अन्या वाचो 
विसुव्वथ' आत्मज्ञानातिरिक्त झनात्मपदा्थं प्रतिपादक जो अन्य वाणियोंके त्यागका वर्णन किया है, वह 
यहाँ अमृतरूपमोक्षका साधन होनेसे 'अख्तस्यैष सेतुः' इसप्रकार सेतु श्रुतिसे स्पष्ट कहा जाता है, द्य भू 
आदिके आशयका कथन नहीं होता है। इसके अतिरिक्त जो यह कहा गया है कि सेतु श्रृतिसे द्यु-भू 
आदिका आयतनखूपसे ब्रह्मसे अन्य पदाथ होना चाहिए, यह भी ठीक नहीं है ॥१॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

स्थाणुमें अविद्यासे आरोपित चौर स्थाणुरूप है उससे भिन्न नहीं, वसे अविद्यासे आरोपित यह सारा 
प्रपश्च परमाथंतः ब्रह्म है, यह प्रपच्चधके वाघके लिए है, 'जो ब्रह्म है वह प्रपच्च है! इस प्रकार ब्रह्मके 
भिन्न-भिन्न स्वरूपके प्रतिपादनके लिए नहीं है । इसमें “स यथा सैन्धवघनो' यह नियामक श्रृति है, 
इसलिए सम्पूर्ण प्रपचका आश्रय-अधिष्ठान ब्रह्म ही है ! यद्यपि स्वयं ब्रह्म ही अमृत स्वरूप है, तथापि 
भेदको कल्पना कर “अख्रतस्यैष सेतुः' ऐसा कहा गया है । 'सेतु' शब्दका अर्थ पारवतत्व इसलिए भी 
नहीं हो सकता कि बन्धनाथंक षिन्‌? घातुसे 'तुसुन्‌ प्रत्यय. होकर सेतु शब्द निष्पन्न हुआ है “सिनोति 
यध्नाति इति सेतुः? इस व्युत्पत्तिसे भी यहाँ सेतु शब्दका अथं विधारण है । 

® चु-मू आदिका आश्रयरूप ब्रह्म सेतु शब्दका अर्थं कहकर सेतु श्रुतिकी सार्थकता दिखळायी 
गयी, अब “अपर आह' इत्यादिसे अन्य प्रकार से सेतु श्रृतिका अथं करते हैं । इससे पारवत्त्वकी शङ्का 
और आयतनख्पसे प्रधानादिकी कल्पना नहीं हो सकती । 'अख्छतस्यैष सेतु” श्रुतिस्थ इस सेतु शब्दका 
अथं ब्रह्म नहीं किन्तु ब्रह्मज्ञान है, क्योंकि वह अमृतख्प मोक्षका हेतु है । यदि यू, भू आदिके आश्रय- 
रूपसे प्रधानको स्वीकार भी किया जाय, तो भी ब्रह्मज्ञानसे उपदिष्ट अमृतरूप फल जड़ प्रधानके 
ज्ञानसे असम्मव है, इसलिए यहाँ प्रधान आदिके ग्रहणका प्रसंग ही नहीं है ॥ १॥ 
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सुक्तोपसृप्यन्यपदेश्षात्‌ ॥२॥ 
सूजाथे- “तथा विद्वान्‌ नामख्पाहिमुक्तः' इत्यादि श्रुतियोंसे “मुक्त पुरुषोसे ब्रह्म प्राप्य है।' ऐसा 
वर्णन किया गया है, अतः द्य भू आदिका अधिष्ठान ब्रह्म ही है । 
® इतर्च परमेव ब्रह्म ध॒भ्वाद्यायतनम्‌। यस्मान्सुक्तोपस्रप्यता ऽस्य व्यपदिञ्यमाना 


इच्यते। मुक्तेरुपस्ृप्य मुक्तोपसप्यम्‌। देहादिप्वनात्मस्वहमस्मीत्यात्मचुद्धिरविद्या, ततस्तत्पू 


जनादौ रागस्तत्परिभवादौ देपस्तदुच्छेददरनाङ्गयं मोहश्चेत्येवमनन्तभेदो ऽनर्थवातः 
संततः सर्वेषां न प्रत्यक्षः । तद्धिपर्ययेणाविद्यारागद्वेपादिदोपसुक्तेरपस्प्यं गम्यमेतदिति 
य॒भ्वाद्यायतनं प्रकृत्य व्यपदेशो भवति कथम्‌! 'मिद्यते हृदयग्रन्थिडिछययन्ते सवसंशयाः | 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दुष्टे परावरे’ ( झुण्ड० २।२'८ ) इत्युकत्वा व्रबीति-- तथा विद्वान्ना- 
सरूपाद्विसुक्तः परात्परं पुरुपसुपेति दिव्यस्‌' ( झुण्ड ३।२।८ ) इति। ब्रह्मणश्च युक्तोपसप्यतवं 
प्रसिद्धं शास्त्रे--यदा सर्व प्रझुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ मर्त्यो$्सतो मवत्यत्र ब्रह्म 
समझनुते' (बृह ० ४।४।०) इत्येवमादौ प्रधानादीनां तु न क्वचिन्सुक्तोपरूप्यत्वमस्ति प्रसिद्म। 
छ अपि च “तमेवैकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विज्ुञ्चथाम्रतस्यैप सेतु” इति वार्विमोकपूर्वकं 


विज्ञेयत्वमिह युभ्वाद्यायतनस्योच्यते । तच्च श्रुत्यन्तरे ब्रह्मणो दृष्टमू--“तमेव धीरो विज्ञाय 
| द द ००ाभाा७््छ्णण॥एश्णणणणणज 


ओर इससे यु, आदिका आयतन परब्रह्म ही है, क्योंकि उसमें मुक्तोंसे प्राप्यताका व्यपदेश 
दृष्ट है अर्थात्‌ वह मुक्तपुरुषोंसे प्राप्य कहा गया है। मुक्तोंसे प्राप्यको मुक्तोपसृप्य कहते हैं । देहादि 
अनात्मपदाथोंमें “मैं हैं” ऐसी आत्मबुद्धि अविद्या है। उससे उन देहादिमें पूजन-सम्मान आदिमें राग, 
उनके अपमान आदिसे द्वेष, उनके नाशदशंनसे भय और मोह इस प्रकार यह अनेक प्रकारका निरन्तर 
वतमान सवंत्र फेला हुआ अनर्थ समुदाय हम सबको प्रत्यक्ष है । परन्तु इसके विपरीत अविद्या, राग, 
द्वेष आदि दोषोसे मुक्त हुए पुरुषोंसे यह ब्रह्म उपसृप्यःप्राप्य है । यू भु आदिके आयतन ( ब्रह्म) 
को प्रकृतकर व्यपदेश है । कंसे ? "भिद्यते हृदयअन्थि०” ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर 
इस जीवकी हृदय ग्रंथि हट जाती है; सारे संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके कम क्षीण हो जाते हैं) 
इसप्रकार कहकर श्रुति पुनः कहती है “तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वानु नाम-रूपसे मुक्त होकर 
परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) और 'यदा सर्व प्रसुच्यन्ते०? ( जिस समय इसके हृदयमें 
आश्रित ऐहिक एवं पारलौकिक भोगकी सम्पूणं वासनाएँ समूल नष्ट हो जाती हैं उस समय मरण- 
धर्मा यह मनुष्य अमृत हो जाता है, इसी शरीरमें उसे ब्रह्मप्राप्ति हो जाती है) इत्यादि शास्त्रमे 
ब्रह्म मुक्तपुरुषोसे प्राप्य है यह प्रसिद्ध ही है । प्रधानादि तो कहीं भी मुक्तपुरुषोंसे दाप्य प्रसिद्ध नहीं हैं। 
इसके अतिरिक्त “तमेचेकं जानथ०' ( उस एक आत्माको ही जानो और सब बातोंको छोड़ दो |. 
यही अमृत [ मोक्ष प्राप्ति का सेतु [ साधन ] है ) इस प्रकार वाणीके त्याग पूर्वक भू आदिका आश्रय 
(ब्रह्म ) ही यहाँ विज्ञेयरूपसे कहा गया दै । “तमेव धीरो विज्ञाय०' ( उसे ही जानकर बुिमा 
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४ यद्यपि ब्रह्म सवका अपना स्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है, तो मी अविद्यासे स्वमिन्न- सा प्रतीत 
होता है । जव 'तत्त्वमसि' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि महावाक्यो द्वारा इसे “मैं ब्रह्म ही हे ऐसा आत्म 
ज्ञान हो जाता है, तब जैसे गङ्गा आदि नदियाँ नाम और रूपको छोड़कर समुद्ररूप हो जाती हैं, वंस 
यह विद्वान्‌ नाम-रूपसे मुक्त होकर ज्योतिःस्वरूप आत्माको प्रत्यग्र्रूपसे प्राप्त होता है । कष्ठभूषणके 


समान अविद्याकी निवृत्तिसे ब्रह्म प्राप्त-सा प्रतीत होता है, वस इसे ही मुक्त पुरुषोंद्वारा प्राप्य कहा गया है। | 


# “अष्टौ स्थानानि वर्णानामुरः कण्ठः शिरस्तथा । जिल्वामूछं च दन्ताश्च नासिकोष्ठी च ताळ च ॥ 
( पा० शि० १३ ) ( हृदय, कण्ठ, शिर, जिह्वामूल, दांत, नासिकां, ओठ, . तालु ये आठ वागिं- 


रश 
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प्रज्ञा कुर्वीत ब्राह्मण: । नाजुध्याचाद्वहृञ्दाब्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌' । ( बृह० ४।४।२१ ) इति । 
तस्मादपि द्युभ्वाद्यायतनं परं ब्रह्म ॥२॥ 


नाचुमानमतच्छन्दात्‌ ॥२॥ 


पद्च्छेद्‌--न, अनुमानम्‌, अतच्छव्दांत्‌ । 

सून्नाथ--( अनुमानम्‌ ) सांख्य शास्त्रमे कल्पित प्रधान (न) दु, भू आदिका आश्रय नहों 
हो सकता, ( अतच्छव्दात्‌ ) क्योंकि श्रृतिमें प्रधान प्रतिपादक कोई शब्द नहीं है । 

छै यथा ब्रह्मणः प्रतिपादको यैरोपिको हेतुरुक्तो नेचमर्थान्तरस्य वैरोषिको हेतु; प्रति- 
पादको5स्तीत्याह। नानुमानिक सांख्य स्मृतिपरिकल्पितं प्रधानमिह य॒ भ्वाद्यायतनत्वेन प्रति- 
पत्तव्यम्‌। कस्मात्‌ ! अतच्छब्दात्‌। तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः दाब्द्स्तच्छव्दः, न 
तच्छव्दो$तच्छत्दः । न ह्यचाचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः कश्चिच्छव्दो5स्ति, येनाचेतनं 

प्रधान कारणत्वेनायततत्वेन चाऽचगस्येत।तडि परीतस्य चेतनस्य प्रतिपादकराव्दो5त्रास्ति-यः 
संजः संचितः (मुण्ड० १।१।९) इत्यादिः। अत एव न वायुरपीह द्युभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रीयते॥३॥ 
छ प्राणभूच ॥४॥ 

पदच्छेद--प्राणभृत्‌, च । 

सूत्नाथ--3णभूत्‌-जीव भी द्यु-भू आदिका आश्रय नहीं है, क्योंकि उसका प्रतिपादक 
सब्द नहीं है। 

* यद॒पि प्राणभृतो विज्ञानात्मन आत्मत्वं चेतनत्वं च संभवति, तथाप्युपाधिपरि- 


ब्राह्मण उसमें रज्ञा करे अर्थात्‌ वाक्याथ ज्ञानका सम्पादन करे--बहुत शब्दोंका चिन्तन न करे । वह 
तो वाणीके लिए श्रम है) इस अन्य श्रृतिमें भी विज्ञेय ब्रह्म है, यह देखा गया है । इससे मी द्यु, भू 
आदिका आयतन परब्रह्म ही है ॥ २॥ 

उक्त प्रसंगमें जसे ब्रह्मका प्रतिपादक विशेष-असाधारण हेतु ( आत्मशब्द आदि ) कहा गया 
है, वेसे अन्य पदाथंका प्रतिपादक कोई विशेष हेतु नहीं है, इसलिए कहते हैं कि 'नानुमानिकम! 
सांख्य स्मृतिमें कल्पित प्रधानको यहाँ दु, भू आदिके आश्रयरूपसे स्वीकार करना युक्त नहीं है, 
क्योंकि वह अतत्‌ शब्द है। उस अचेतन प्रधानका प्रतिपादक शब्द “तत्‌ शब्द! और 'तत्‌ शब्द’ से 
भिन्न "अतत्‌ शब्द' हुआ । यहाँ अचेतन प्रधानका प्रतिपादक ऐसा कोई शब्द नहीं है कि जिससे 
अचेतन प्रधान कारणरूपसे अथवा आश्रयरूपसे अवगत होता हो, किन्तु यहाँ तो इसके विपरीत चेतनके 
“यः सर्वज्ञः सवंबित इत्यादि प्रतिपादक शब्द हैं। इन्हीं कारणोसे वायुको भी यहाँ द्यु, भू आदिका 
आश्रयरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता ॥ ३ ॥ 

यद्यपि प्राणधारी जीवमें आत्मत्व और चेतनत्व सम्भव हैं, के मी उपाधिसे परिच्छिन्न ज्ञानवाले 
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न्द्रियके स्थान हैँ इनसे वणं आदिका उच्चारण होता है, अतः इन्हें वाक शब्दसे कहा जाता 
है, इसलिए आत्मस्वरूपके प्रतिपादक वेदान्त वाक्योंका चिन्तन और कथन करो ऐसा श्रुतिका 
तात्पय है । सुतरां यह सिद्ध होता है कि भू आदिका आयतन परब्रह्म है प्रधान आदि नहीं ॥ २॥ 

& “तमेवैकं जानथ आत्मानम्‌’ 'अत्र ब्रह्म समइनुते” इत्यादि श्रुतियोंमें जसे ब्रह्मके प्रतिपादक 
आत्मा और चेतन आदि अनेक असाधारण शब्द हैं, वेसे प्रधान वाचक कोई असाधारण शब्द नहीं 
है, जिसके बळसे वह द्य, भू आदिका आश्रय हो, अतः श्रुति प्रतिपादित न होनेसे प्रधान और वायु 
चु, भू आदिका आश्रय नहीं हो सकते, किन्तु ब्रह्म ही आश्रय है ॥३॥ 

% शाङ्का--'नाजुमानप्राणभ्तावतच्छव्दात्‌' ( प्रधान और जीव यु, भू आदिके आश्रय नहीं हैं, 
क्योंकि भ्रुतिमें इसके विपरीत ब्रह्म प्रतिपादक शब्द हैं और दोनोंका प्रतिपादक शब्द श्रुतिमें नहीं है, 
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छिन्नज्ञानस्य सर्वन्षत्वाद्यसंभवे सत्यस्मादेवातच्छब्दात्य्राणथ्रृदपि न द्युभ्वायायतनत्वेना- 
श्रयितव्यः। न चोपाधिपरिच्छिन्नस्याविभोः प्राणभ्वतो द्युः्वा द्यायतनत्वमपि सस्यक्संभवति। 
पृथग्योगकरणमुत्तराथम्‌ ॥ ४.॥ 

कुतश्च न प्राणभृदयु भ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः-- 

मेदव्यपदेशात्‌ ॥५॥ | 

| सूचाथ--तमेवंक विजानथ' ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रेकार श्रुतिमें ज्ञाता और 
[ ज्ञेयरूपसे जीव और परमात्माके भेदका कथन है, अतः जीव यु भू आदिका आश्रय नही है । 
| भेदव्यपदेशश्चेह भवति--“तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌’ इति ज्ञेयज्ञातृभावेन । तत्र 
प्राणशृत्तावन्सुसुञ्चुत्वाज्ज्ञाता, परिरोषादात्मशव्द वाच्यं ब्रह्म शेयं युभ्वाद्यायतनमिति गम्यते, 
न प्राणश्रत्‌ ॥५॥ 

कुतश्च न प्राणभूद्दयुभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः-- 

प्रकरणात्‌ ॥६॥ [ 

सू्राथं--'कस्मिन्नु गवो विज्ञाते०' इस प्रकार ब्रह्मका प्रकरण होनेसे जीव द्य॒ भू-आदिका 
आश्रय नहो है । 

प्रकरणं चेदं परमात्मनः; ‘कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं सवति’ (सु० १।१।३) 
इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेक्षणात्‌ । परमात्मनि हि सर्वात्मके विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं 
स्यान्न केचळे प्राणस्रति ॥६॥ 

कुतश्च न प्राणद थुभ्चायायतनस्वेनाश्रयितव्यः- 


जीवमें सर्वज्ञत्व आदिका संभव न होनेके कारण इस “अतत्‌ शब्दसे' ही जीवात्माका भी दु भू आदिके 
आयतनख्पसे ग्रहेण नहीं किया जा सकता है । किः उपाधि परिच्छिन्न अविभू-अव्यापक जीवात्मा 
द्यु-भू आदिका आश्रय भी तो भली-भाँति नहीं हो सकता । अग्निम सूत्रमें केवळ जीवका ही ग्रहण हो, 
इस आवृत्तिके लिए ही इस सूत्रको पृथक्‌ रचना की गई है ॥ ४ ॥ ` 
और किस कारणसे जीवका चु भू आदिके आश्रयख्पसे ग्रहण नहीं करना चाहिए ? 
“तमेचेकं जानथ'० ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार यहाँ ज्ञेय और ज्ञातृमावसे भेदका 
कथन है । उसमें जीव मुमुक्षु होनेसे ज्ञाता है, और परिशेषसे- अवरिष्ट होनेसे आत्मशब्दवाच्य ज्ञेय ब्रह्म 
i दयु, भू आदिका आश्रय है, ऐसा ज्ञात होता है, जीव आश्रय नहीं है ॥ ५॥ | 
और किस कारणसे जीवका द्यु भू आदिके आश्रयरूपसे नहीं ग्रहण करना चाहिए ? 
ओर यह प्रकरण भी परमात्माका है, क्योंकि 'कस्मच्चु मगवो०? ( हे भगवन !.किसके विज्ञातं _ 
होनेपर यह सव ज्ञात हो जाता है ) इस प्रकार एकके ज्ञानसे सबके विज्ञानकी अपेक्षा ( जिज्ञासा ) की 


गयी है। निश्चय ही सर्वात्मक परमात्माके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो जाता है, केवळ जीवे 
विज्ञात होनेपर यह सब विकार मात्र ज्ञात नहीं हो सकता ॥ ६ ॥ 


। मौर यु भू आदिके आश्रयरूपसे जीवका. ग्रहण क्यों नहीं करना चाहिए ? 

hl सत्यानन्दी दीपिका | 

| इसलिए दोनों अतत्‌ शब्द हँ ) इन दोनोंके निराकरण करनेके लिए ऐसे एक ही सुत्रकी रचना बथों 
नहीं की गयी है ? समाधान-- भेदव्यपदेशात्‌” इस अगले सुत्रसे जीव और प्रधान दोनोंके ग्रहणक | 
| सम्भव है, परन्तु इस सूत्रसे प्रधानका मी ग्रहण हो यह सूत्रकारको अभीष्ट नहीं है, सुत्रकारकोतो _ 
केवळ जीवका ग्रहण अभीष्ट है, इसलिए सूत्रकारने 'प्राणभृल्च” इस सूत्रको पृथक्‌ रचता की है ॥ ४॥ 


| 
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स्थित्यदनाभ्यां च ॥७॥ 


पदच्छेद--स्थित्यदनाम्याम्‌, च । 

सून्राथ--'द्वा सुपर्णा’ इस मन्त्रमें परमेश्वरकी उदासीनमावसे स्थिति ओर दूसरे-जीवको 
कर्मफलके भक्षणका निर्देश है, इस तरह स्थिति और भक्षणरूप हेतुओंसे भी य॒ भू आदिका आश्रय जीव 
नहीं है, किन्तु ब्रह्म है । 

® द्युभ्वादयायतनं च प्रकृत्य दा सुपर्णा सयुजा सखाया? ( मु० ३।१।१ ) इत्यत्र 
स्थित्यद्ने निर्दिद्येते । ‘तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति' इति कर्मफलाशनम्‌, 'अनइनन्नन्यो$मिचाक- 
शीति’ इत्यौदासीन्येनावस्थानं च। ताभ्यां च स्थित्यदनाभ्यामीश्वरक्षेचज्ञो तत्र ग्रह्मेते । यदि 
चेश्वरो द्यभ्वाद्यायतनत्वेन विविक्षतस्ततस्तस्य प्रकृतस्येश्वरस्य क्षेत्रज्ञात्पृ्थग्वचनमवकल्पते! 
अन्यथा ह्यप्रकृतवचनमाकस्मिकमसंवदडं स्यात्‌ । ® ननु तवापि क्षेत्रज्ञस्येश्व रात्एथग्चचनमा- 
कर्मिकमेव प्रसज्येत । नः तस्याविवक्षितत्वात्‌। क्षेत्रज्ञो हि कत्वेन भोक्तृत्वेन च प्रतिः 
शरीर बुद्धधाद्युपाधिसंवद्धो लोकत एव प्रसिद्धो नासौ श्रुत्या तात्पयंण विवक्ष्यते । ईश्वरस्तु 
लोकतोऽप्रसिद्धत्वाच्छुत्या तात्पर्यंण विवक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचनं युक्तम्‌। ग॒हां 


और द्यु भू आदिके आश्रयको प्रस्तुतकर “द्वा सुपर्णा०' ( साथ-साथ रहनेवाले तथा समान 
आख्यानवाले दो पक्षी शरीररूपी एक वृक्षका आश्रय कर रहते हैं ) इस मन्त्रमें स्थिति और मक्षणका 
निर्देश किया गया है । “तयोरन्यः०' ( उनमेंसे एक [ जीव ] तो स्वादिष्ट-मधुर कर्मेफलका भोग करता 
है ) इस मन्त्रांश वाकयमें कमंफलका उपमोग और 'अनइनज्नन्यो०” ( दूसरा-ईश्वर भोग न करता हुआ 
केवल देखता रहता है ) इसमें उदासीनतापूवंक स्थिति निर्दिष्ट है। इस स्थिति और मक्षणसे इस 
मन्त्रमें ईश्वर और जीवका ग्रहण किया जाता है। और यदि ईश्वर द्यु भू आदिके आधयरूपसे 
विवक्षित हो तो उस प्रकृत. ईश्वरका क्षेत्रज्ञसे पृथक्‌ वचन [ “अनक्षन्नन्यो०' ] उपपन्न होता है, अन्यथा 


यह अप्रकृत वचन, आकस्मिक और असम्वद्ध हो जायगा । परन्तु तुम्हारा मी क्षेत्रज्ञ-जोवका ईश्व रसे 
पृथक्‌ कथन आकस्मिक ही प्रसक्त होगा । नहीं, क्योंकि जीव अविवक्षित है। क्षेत्रज्ञ तो कर्ता और 


भोक्ताख्यसे प्रतिशरीरमें बुद्धि आदि उपाधियोंसे युक्त है और लोकमें प्रसिद्ध है, इसलिए वह श्र॒तिके 
तात्पयंसे विवक्षित नहीं है अर्थात्‌ उसकी विवक्षामें श्रुतिका तात्पयं नहीं है । ईश्वर तो लोकमें अप्रसिद्ध 
होनेसे श्रुतिके तात्पयंसे विवक्षित है अर्थात्‌ उसके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पर्यं है, इसलिए उसे 
आकस्मिक कहना युक्त नहीं है । 'गुद्दा प्रविष्टावात्मानौ हि! (ब्र० सु० १२११) इस सूत्रमें मो 


सत्यानन्दी-दीपिका 

&'द्वा सुपर्णा०' इस मन्त्रमें स्थिति ( रहता ) से ईश्वर और भक्षणसे जीवका निर्देश है । यहाँ 
ईश्वर पदसे उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण युक्त है सर्वज्ञत्व आदि गुण विशिष्टका नहीं; क्योंकि वह 
यहाँ प्रतिपाद्य नहीं है । प्रतिपाद्य इसलिए नहीं है कि ईश्वरकी उदासीनतापूचंक स्थिति सम्मव नहीं है । 
किच्च अप्रतिपाद्य अर्थका अकस्मात्‌ मध्यमें कथन अप्रकृत, आकस्मिक असम्बद्ध होता है । इससे 
उसका प्रतिपादक होतेसे 'अनइनज्नन्यो' यह श्रुतिवाक्य भी अप्रकृत, आकस्मिक ओर असम्बद्ध हो 
जायगा । जब ईस्वरपदसे शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण करते हैं तो ब्रह्मका जीवसे 'अनइनन्नन्यो' यह पृथक्‌ वचन 
संगत होता है । इसलिए “अनइनन्नन्यो०' यह श्रुति वाक्य शुद्ध ब्रह्मका ही प्रतिपादक है । इस प्रकार 
इस मन्त्रमें स्थिति और मक्षण पदके निदेशसे जीव और ब्रह्मका भेदपूवंक वर्णन है। इसलिए जीव 
नियम्य है और ईश्वर नियामक । ग्रंथकारके आशयको न समझकर पूर्वपक्षी 'ननु' से शङ्का करते हैँ। _ 


& यदि आयतनख्पसे जीवको विवक्षित न मानें तो तुम्हारे सिद्धान्त में मी ईइवरके बोधक 
वचनोसि भिन्न जीव बोधक 'तयोरन्यः' इत्यादि वचन आकस्मिक ही होंगे । सिद्धान्ती इस शद्धाका 
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प्रविष्टावात्मानौ हि’ (ब्र° १।२।११।३) इत्यत्राप्येतद्दरितं 'दा सुपर्णा’ इत्यम्यास्रचीश्वर्षेरज्ञाः 
बुच्येते इति । & यदापि पेङ्गयुपनिपत्क्ृतेन व्याख्यानेनास्यासृचि सच्वक्षतरश्ञाबुच्येते तदापि 
न विरोधः कर्चित्‌। कथम्‌ ? प्राणभृद्धोह घटादिच्छिदरवत्सत्त्वाद्युपाभ्यभिमानित्वेन प्रति 
शारीरं गृह्यमाणो द्युभ्याद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते । यस्तु सर्वशरीरंपूयाधिभिविनोप- 
लक्ष्यते, परमात्मैव स सवति । यथा घटादिच्छिद्राणि घटादिभिरुपाधिभिचिनोपळक्ष्यमा- 
णानि महाकारा एव भवन्ति, तडत्‌ प्राणभृतः परस्मादभ्यत्वानुपपत्तेः प्रतिषेधो नोपपद्यते। 
तस्मात्सर्‍धाद्यपाष्यभिमानिन एच दुश्चाद्यायतनत्वप्रतिपंधः । तस्मात्परसेच रह्म यभ्वाद्या- 
यतनम्‌ । तदेतत्‌ 'अदृझ्यत्वादियुणको शरमोक्तेः? (त्र० सू० १।२।२१) इत्यनेनेच सिद्धम्‌ । तस्येव 
हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इदं पठितम्‌ 'यस्मिन्यो प्रथिवी चान्तरिक्षम्‌ इति। प्रपञ्चार्थ तु 
पुनरुपन्यस्तम्‌ ॥७॥ द 
( २ भूमाधिकरणम्‌ सू० ८-९ ) 
भूमा संप्रसादादष्युपदेश्ात्‌ ॥८॥ 

पद्च्छेद्‌--भूमा, सम्प्रसादाद्‌, अधि, उपदेशात्‌ । ड 

सृञाथे--( भूमा ) “भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः’ यह थुत्युक्त भूमा परमात्मा हो है। 
( संप्रसादादधि ) क्योंकि संप्रसाद संज्ञक प्राणके उपदेशके अनन्तर (उपदेशात्‌) उसका उपदेश है । 

* इदं समामनन्ति--'भूमा स्वेच विजिज्ञासितव्य इति भूसानं भगवो विजिज्ञास इति। 


यह ( जीव और परमात्मा ) दिखलाया गया है कि यहाँ द्वा सुपर्णा०' इस ऋचामें भी ईश्वर 


और क्षेत्रज्ञ कहे जाते हैं। यद्यपि पैङ्गी उपनिषद्‌ कृत व्याख्यानके अनुसार इस क्ररचामें बुद्धि ओर 
क्षेत्रज्ञ कहे गये हैं तो भी कोई विरोध नहीं है, क्‍योंकि यहाँ घटादिच्छिद्रके समान सत्त्व आदि उपा- 


धियोंके अभिमानिख्पसे प्रतिशरीरमें गृह्यमाण जीवात्मा यु, भू आदिका आश्रय नहीं है, इसप्रकार , 


निषेध किया गया है | परन्तु जो सब शरीरोंमें उपाधियोंके विना उपलक्षित होता है, वह परमात्मा 
ही हे । जेसे घटादि उपाधिके विना उपलक्षित होनेवाले घटादि छिद्र ( आकाश ) वस्तुतः महाकाश 
ही हैं, बेसे परमात्मासे अन्यत्व अनुपपत्ति होनेसे जीवात्माका द्यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध 
करना युक्त नहीं है । प्रत्युत बुद्धि आदिके अभिमानीका हो दु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेव है । 
इससे परब्रह्म ही यु, भू आदिका आयतन है । यही वात “अदुझ्यरबादि०' ( ब्र० सू० १।२।२१ ) इस 
सूत्रसे ही सिद्ध हो चुकी है । उसी भूतयोनि वाक्यके मध्यमें “यस्मिन्द्यौः०' यह मन्त्र भी पठित है। 
यहाँ तो विस्तारके लिए पुनः इसका उपन्यास किया गया है ॥ ७ ॥ 
छान्दोग्य उपनिपद्मे ‘भूमा त्वेव०' (सनत्कुमार-हे नारद ! भूमाकी ही विशेषरूपसे जिज्ञासा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
'न' आदिसे समाधान करते हैं कि यहाँ आयतनरूपसे जीव विवक्षित नहीं है, इसलिए उसके प्रति- 
पादनमें श्रुतिका तात्पय॑ नहीं है । र 
# पैङ्गी उपनिषद्के व्याख्यानमें जीव ओर ईरवरके स्थानमें बुद्धि और क्षेत्रज्ञका ग्रहण किया 
गया है, ऐसा मानने पर भी कोई विरोध नहों है, क्योंकि यहाँ बुद्धि शब्दसे बुद्धि उपाधि युक्त 
समझना चाहिए और क्षत्रज्ञ शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए । दुविज्ञेय ब्रह्मके सम्यग्ज्ञानके लिए 
सूत्रकारने 'च्युभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात? इस मूत्रकी रचना की है। इससे यह सिद्ध हुआ कि परब्रह्म 
ही द्यु, भू आदिका आश्रय-अधिष्ठान है उपाधि युक्त परिच्छिन्न जीव नहीं है ॥ ७॥ | 
® पूर्वमे आत्मशब्दे वळसे यु, भू आदिका अधिष्ठान ब्रह्म कहा गया है । वह युक्त नहीं है, 
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यत्र नान्यत्पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पइगरत्यन्यच्छ्णोत्यन्य द्विजानाति 
तद्ल्पम्‌' ( छा० ७२३, २४ ) इत्यादि । तत्र संशयः--कि प्राणो भूमा स्यात्‌, आहोस्वित्पर- 
मात्मेति । ङुतः संशयः ? भूमेति तावद्वहुत्वमभिधीयते; 'बहोर्छोपो भू च बहोः ( पा० ६।४ा 
१५८ ) इति भूमदाव्दस्य भावप्रत्ययान्ततास्मरणात्‌। किमात्मकं पुनस्तडहुत्वमिति विशेषा- 
काङक्षायां प्राणो चा आझाया भूयान्‌ (छा० ७५५१) इति संनिधानात्प्राणो भूमेति प्रतिभाति 
तथा “श्रुतं ह्येच मे भगवद्‌दृशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति । सोऽहं मगवः शोचामि तं मा मगवाच्दों- 
कस्य पार तारयतु' ( छा० ७।१।३ ) इति प्रकरणोत्थानात्परमात्मा भूमेत्यपि प्रतिभाति । तत्र 
कस्योपादानं न्याय्यं कस्य वा हानमिति भवति संशायः। कि तावत्प्राप्तम्‌? # प्राणो 
भूमेतिं। कस्मात्‌? भूयःप्रश्षप्रतिचचनपरम्पराऽद््शानात्‌। यथा हि 'अस्ति भगवो नास्नो भूयः' 
इति, “वाग्वाव नाम्नो भूयसी’ इति | तथा अस्ति मगवो वाचो भूयः’ इति; “मनो वाव वाचो 
भूयः' इति च नासादिभ्यो ह्या प्राणादभूयः प्रक्षप्रतिवचनप्रवाहः प्रवृत्तः। नेवं प्राणात्परं भूयः 
ने भूमाके स्वरूपका वर्णन करते हुए कहा ] 'यत्र नान्यत्पझ्यतति०' ( जिसमें स्थित पुरुष दुसरेको नहीं 
देखता, दुसरेको नहीं सुनता, दूसरेको नहीं जानता वह भूमा है, किन्तु जहाँ कुछ अन्य देखता है, 
कुछ श्रन्प सुनता है एवं कुछ अन्य जानता है वह अल्प है ) इत्यादि कहते हैं। यहाँ संशय होता है 
कि प्राण भूमा है अथवा परमात्मा ? संशय क्यों होता है अर्थात्‌ संशयका कारण क्या है? क्योंकि 
भूमा तो बहुतको कहते हैं । 'वहोर्लापो०' इस पाणिनीय सूत्रसे भूमा' शब्दको मावप्रत्ययान्त कहा गया 
है । तो उसका बहुत्व किमात्मक है ? इसप्रकार आशासे अधिककी विशेष आकांक्षाके क्रममें “प्राणो 
चाव०' ( प्राण ही आशासे अधिक है ) इस तरह सान्निष्यसे प्राण ही भूमा है ऐसा प्रतीत होता है । 
परन्तु प्रकरणानुसार तो श्रुतं झोव० ( नारद--मैंने आप जेसोसे सुना है कि आत्मवेत्ता शोकको 
पारकर लेता है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन ! मैं शोकयुक्त हूं, मुझको शोकसे 
पार कर दीजिए-शोकसे मुक्तकर दीजिए ) परमात्मा ही भूमा है, ऐसा मी प्रतीत होता है । अब इन 
दोनोंमें किसका ग्रहण और किसका त्याग करना युक्त है । ऐसा संशय प्राप्त होता है । तब क्या प्राप्त 


होता है? पू्ंपक्षी-प्राण भूमा है, किससे इससे कि इसके आगे-भूय आधिक्य विषयक प्रश्‍न और उत्तरकी . 


परंपराका दशन नहीं होता है । जैसे कि “अस्ति भगव०' ( नारद--हे मगवनु ! क्या नामसे भी कुछ 
अधिक है ? ) 'वाग्वाव०' (सनत्कुमार-वाणी ही नामसे अधिक है) और “अस्ति भगवो०' ( नारद-हे 
भगवन्‌ ! वाणीसे कोई अधिक है ?) 'मनो वाव०? (सनत्कुमार--मन ही वाणीसे अधिक (वढ्कर ) है । 
इस प्रकार नाम आदिसे लेकर प्राणतक क्रमशः अधिकता विषयक प्ररन और उत्तरका प्रवाह प्रवृत्त है, 
सत्यानन्दी-दीपिका पा 

क्योंकि 'तरति शोकमात्मवित्‌ः यहाँपर अब्रह्म प्राणमे आत्मशव्दका प्रयोग है । इस आक्षेप संगतिसे 
इस अधिकरणका आरम्म है । यहाँ भूमा शब्दका मुख्य अथे तो बहुत है, क्योंकि'बहोलोंपो भू च 
यहोः' इस-पाणिनीय सूत्रसे 'बहु' के स्थानमें 'भू' आदेश हुआ है, और “भू' शब्दके उत्तर “पृथ्चा दिभ्य 
इमनिज्वा? इस सूत्रसे भाव अ्थमें 'इमनिच्‌' प्रत्यय होकर “भूमन्‌' ( भूमा ) शब्द निष्पन्न हुआ 
है । 'भूमच' शब्दका अथ बहुत है । यहाँ श्रुतिमें त्राण और परमात्मा दोनोमें भमा शब्दका प्रयोग 
देखनेमें आता है, अतएव सन्देह होता है कि मूमा शब्दसे किसका ग्रहण करना चाहिए । 

# नारद--हे भगवन्‌ ! नामसे अधिक क्या है? सनत्कुमार--वाणी ही नामसे अधिक है । 
वाणीसे अधिक ? मन, मनसे अधिक ? चित्त, चित्तसे अविक ? ध्यान, घ्यानसे अधिक ? विज्ञान-शास्त्रीय 


ज्ञान, विज्ञानसे अधिक ? वल-शास्त्रके अर्थका प्रतिमास, बलसे अन्न, अन्नसे जळ, जलसे तेज, तेजसे | 


२०८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पार ३. 


प्रश्नप्रतिवचनं दृश्यते-अस्ति भगवः प्राणादूभूय इति, अदो वाव प्राणाद्‌भूयइति । प्राणने ॥ 


तु चामादिभ्य आशान्तेभ्यो भूयांसं “प्राणो वा आशाया भूयान! इत्यादिना सप्रपञ्चमुक्त्वा 


प्राणदरिनश्चातिवा दित्वम्‌--'अतिवाद्यसीत्यतिवाद्यरमीति ब्र॒याज्ञापहवीत' इत्यभ्यनुज्ञाय “एप . 
तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इति प्राण्रतमतिचादित्वमञ्नुक्कप्यापरित्यज्यैच प्राणं | 
सत्यादिपरम्परया भूमानमवतारयन्प्राणमेच. भूमानं मन्यत इति गस्यते $ कथं पुनः | 
प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने “यत्र नान्यत्पञ्यति’ इत्येतद्भूम्नो लक्षणपर वचनं व्याख्यायेतेति! | 
उच्यते-सुचुप्त्यवस्थायां प्राणग्रस्तेषु करणेषु दरानादिव्यहारनिचत्तिदरानात्संभवति प्राण- ` 


ख्यापि 'यत्र नान्यत्पश्यति' इत्येतल्लक्षणस्‌ । तथा च श्रुतिः ` न श्षणोति न पश्यति’ इत्यादिना 
सर्वकरणव्यापारप्रत्यस्तमयरूपां सु घुप्त्यवस्थासुक्त्वा प्राणाग्नय एवेतरिमन्पुरे जाग्रति’ (परऽ 
२।१ ) इति तस्यामेवावस्थायां पञ्चवृत्तेः प्राणस्य जागरणं त्रुवती प्राणप्रधानां खुघुप्त्यवस्थां 
दर्शायति । यच्चैतद्‌भूस्नः खुखत्वं श्रुतम्‌- यो वे भूमा दत्सुखस? (छा० ४1२३) इति, तदप्य- 


विरुद्धम्‌; 'अत्रेष देवः स्वभान्न पञ्यस्यथ यदेतस्मिन्दारीरे सुखं अवति’ (प्र ० ४।४) इति सुपुप्त्यः | 
oI 


किन्तु प्राणके आगे 'हे भगवनु ! प्राणसे अधिक कुछ है ?' निश्चय, यह प्राणसे अधिक है; इस प्रकार | 


मौर आगे अधिकका प्रश्न और प्रतिवचन क्रम नहीं दिखाई देता । परन्तु "प्राणो वा०? ( प्राण हो | 


आशासे अधिक है ) इत्यादिसे विस्तारपूवंक प्राणको ही नाम आदिसे लेकर आशा पर्यन्त समस्त 


पदार्थोसे अधिक कहकर “अतिवाद्यसी०' ( तुम अतिवादी हो ? किसीके ऐसा प्रश्‍न करनेपर 'मै श्रेष्ठ: | 


वादी हे ऐसा कहे, अपने अतिवादी होनेका निषेध न करे) इस प्रकार प्राणदर्शीमिं अतिवादिता 
स्वीकार कर “एष तु वा०' (निश्‍चय यह अतिवादी होता है जो सत्यसे अतिवादी होता है) इस प्रकार 


अतिवादित्व प्राणब्रतकी अनुवृत्ति करके प्राणका परित्याग किये विना ही सत्य आदि परम्परा | 


भूमाका अवतरण करते हुए सनत्कुमार प्राणको ही भूमा मानते हैं, ऐसा ज्ञात होता है । यदि प्राणका 


ही भूमारूपसे व्याख्यान करें तो “यत्र नान्यत्पश्यति०” भूमाके लक्षण परक इस वाक्यका किस. 


प्रकार व्याख्यान करोगे ? तो इसके उत्तरमें पूवंपक्षी कहता है कि सुषुप्ति अवस्थामें प्राणमें लीव हुए 


इन्द्रियोंका दर्शनादि व्यवहार निवत्त हुआ देखा जाता है । इसलिए 'यन्न नान्यत्पश्यति०' (जहाँ 


अन्यको नहीं देखता ) इस प्रकार भूमाका स्वरूप प्रतिपादक यह लक्षण प्राणमें भी सम्मव है । क्योंकि 


“न श्रणेति न प्यति’ ( सुषुप्त पुरुष देखता नहीं सुनता नहीं ) इत्यादिसे श्रुति जिसमें सब इन्दियकि | 


व्यापार अस्त हो जाते हैं उस अस्तमय रूप सुषुप्ति अवस्थाको कहकर 'प्राणाग्नय' ( प्राणस्प 


अग्तियाँ ही इस शरीरमें जागती हुँ-स्व व्यापार करती हैं ) इस प्रकार उसी अवस्थामें पाँच वृत्तिवाछे | 
प्राणका जागरण कहती हुई प्राण प्रधान सुषुप्ति अवस्थाको दिखलाती है। और “यो चे भूसा० _ 
( निश्चय जो भूमा है वह सुख है ) इस प्रकार श्रुति मूमाको - सुखरूप कहती है वह मी विरुद्ध नहीं | 
है, क्योंकि “अन्रेष देचः०' ( उस समय यह देव-जीव स्वप्न नहीं देखता, उस समय शरीर में यह सुब | 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आकाश, आकासे स्मृति, क्योंकि स्मृति होनेपर ही ईइवरसे आकाश आंदिकी उत्पत्ति होती है। 
स्मृतिसे अधिक आशा है; आशाके होनेपर ही स्मृति बनी रहती है। “प्राणो वा आशाया मूयान्‌ 
( प्राण ही आशासे महानु है) प्राणके होनेपर ही आशा रहती है । इस प्रकार नारद और 


सनत्कुमारका आधिक्य विषयक प्रदनोत्तर प्राण पर्यन्त ही हुआ है आगे नहीं । प्रणवेत्ताको ही श्रेष्ठ 
वादी कहा गया है । इसलिए सबसे महान्‌ होनेसे प्राण ममाहै। 


# 'गाहपत्यो ह वा एषोऽपानो व्यानोऽन्चाहायपचन आहवनीयः यार यता यह अपान माह प 


| 


व्यान अन्वाहायंपचन ओर प्राण आहवनीय है ) इस श्रुतिमें प्राण आदिका 


| 
| 


अधि० २ सू० ८ ] भाषानुवाद--सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०९, 


वस्थायामेथ सुखश्रवणात्‌ । यच्च यो ने भूमा तदसतम्‌ (छा० ७।२४।१ ) इति, तदपि प्राणस्या- 
विरुद्ध; श्राणो वा अदछतम! ( को० ३।२ ) इति थरुतेः । कथं पुनः प्राणं भूमानं मन्यमानस्य 
'तरति शोकमात्मजित' इत्यात्मविविदिपया प्रकरणस्योत्थानमुपपद्यते ? प्राण . एवेहात्मा 
वियक्षित इति घूमः। तथा हि--्राणो ह पिता प्राणो माता प्राणो भ्राता प्राणः स्वसा प्राण 
आचायः माणो माह्मणः' ( छा० ७।१५।१ ) इति प्राणमेव सर्वात्मानं करोति । 'यथा वा अरा . 
नामो समर्पिता एवमस्मिन्प्राणे सवे समपितम्‌ इति च सर्वात्मत्वारनाभिनिदर्शनाभ्यां च 
संभवति बैपुल्यात्मिका भूमरुपता घ्राणस्य । तस्मात्माणो भूमेत्येवं प्राप्तम्‌ । # तत इदः 
सुञ्ते-परमात्मैवेह भूमा भवितुमहंति, न प्राणः । कस्मात्‌? संप्रसादादभ्युपदेशात्‌। 
संप्रसाद इति जुपुसं स्थानमुच्यते; खम्यकप्र सीदत्यस्मिन्निति निर्वचनात्‌ । बृहदारण्यके च 
स्वप्तजागरितस्थानाभ्यां सह पाठात्‌, तस्यां च संप्रसादावस्थायां प्राणो जागर्तीति प्राणोऽत्र 
संपरसादोऽभिम्रेयते । प्राणादूध्व॑ भूम्न उपदिञ्यमानत्वादित्यथः । प्राण एव चेद्भूमा स्यात्स 
एव तस्मा दूध्वसुपदिश्येतेत्यर्छिष्मेवैतत्स्यात्‌। नहि नामैव नाम्नो भूय इति नाम्न ऊध्वंसुप- 
दिए्टम्‌। कि तहिं ? नाम्नोऽन्यदर्थान्तरमुपदिष्टं वागाख्यम्‌- “वाग्वाव नाम्नो भूयसी? इति। 
सम्पन्न होता है ) इस प्रकार सुषुप्ति अवस्थामें सुखका श्रवण होता है । और यो वे भूमा०? ( निश्चय 
जो भूमा है वह अमृत है ) वह अमृतत्व भी प्राणमें विरुद्ध नहीं है, क्योंकि “प्राणो बा०' ( प्राण ही 
अमृत है ) ऐसी श्रुति है । सि०--परन्तु प्राणको भूमा माननेवालेके पक्षमें “तरति शोक०? (आत्मवेत्ता 
शोकसे मुक्त हो जाता है ) इस आत्मविज्ञानकी इच्छासे प्रकरणका आरम्म कैसे उपपन्न होगा? 
पू०--ऐसा हम कहते हैं कि यहाँ प्राण ही आत्मरूपसे विवक्षित है, क्योंकि “प्राणो ह पिता०' ( प्राण 
ही पिता है, प्राण माता है, प्राण भ्राता है, प्राण बहिन है, प्राण आचायं है ओर प्राण ही ब्राह्मण 
है ) यह श्रुति प्राणको ही सर्वस्वरूप ( सबका आत्मा ) कहती है। ओर “यथा वा अरा०' ( जसै 
नाभिमें अरा अपित हैं, वसे प्राणमें सब समर्पित है ) इस प्रकार सर्वात्मकता और अर नाभिके 
दृष्टान्तसे प्राणमें विपुलस्चरूपता-भूमरूपता सम्भव है । इसलिए प्राण भूमा है ऐसा प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती-इसपर यह कहते हैं--परमात्मा ही यहाँ भूमा होना युक्त है प्राण नहीं, क्योंकि 
संप्रसादके अनन्तर भूमाका उपदेश है। जिसमें अच्छो तरहसे प्रसन्न होता है वह संप्रसाद है, इस 
व्युत्पत्तिसे संप्रसाद सुषुप्ति स्थानको कहा जाता है । बृहृदारण्यकमें स्वप्न ओर जाग्रत्स्थानोंके साथ 
इसका मी पाठ है। और उस संप्रसाद-अवस्थामें प्राण जागता-स्वव्यापार करता है, इसलिए यहाँ 
संप्रसादशब्दसे [ लक्षणावृत्तिसे ] प्राण अभिप्रेत है । प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश किये जानेसे 
भूमा परमात्मा है, ऐसा अथं है । यदि प्राण ही मूमा हो तो वही प्राणके अनन्तर उपदिष्ट हो यह 
असंगत हो जायगा, क्योंकि नाम ही नामसे अधिक है इस प्रकार नामके अनन्तर नामका उपदेश 
नहीं है, किन्तु 'वाग्वाव' ( वाणी ही नामसे अधिक है ) इस प्रकार नामसे भिन्न वागूनामक अर्थान्तर 


सत्यानन्दी 
किया गया है, इसलिए सुषुप्ति अवस्थामें मन आदि सब इन्द्रियोंका दशन आदि व्यापार न रहनेपर 
भी प्राणरूप अग्नियाँ शरीरमें अपना व्यापार करती रहती हैं। इस प्रकार “यत्र नान्यत्पश्यति' इस 


श्र भमाके लक्षणका प्राणमें समन्वय होता है । और जो 'यो बै भूमा तदस्रत, प्राणो वा 
नले तता प्राणको अमृतरूप कहती हैं, त प्राणमें भूमा शब्द विरुद्ध नहीं है । 

# 'ब्रह्म भूमा भवितुमर्हति संप्रसादादध्युपदेशातं' यज्षेवं तन्नेवं यथा घरः' “ब्रह्म भूसा होना 
युक्त है, क्योंकि संप्रसाद-प्राणके अनन्तर उसका उपदेश है, जहाँ हेतु नहीं है वहाँ साध्य भी नहीं है, 
जैसे घट” मह व्यतिरेक दृष्टान्त है । इस प्रकार इस अनुमानसे भी ब्रह्म भूमा सिद्ध होता है । 

२७ 


२१० ब्रह्मसूत्र-शाक्लरभाष्य _ [ अ० १ पा०३ . 


तथा वागादिभ्योऽप्या प्रणादर्थान्तरमेव तत्र तत्रोध्वेसुपदिष्टम, तद्ठत्माणादृध्वेसुपदिड्यमानो 
भूमा प्राणादर्थान्तरभूतो भवितुमर्हति। नन्विह नास्ति प्रश्‍नः-'अस्ति भगवः प्राणाद्‌यूयः इति | 
नापि प्रतिचचनमस्ति प्राणाद्वाच भूयोऽस्तीति, कथं प्राणादधि भूमोपदिद्यत इत्युच्यते १ 
प्राणविषयमेव चातिवादित्वमुत्तरत्रानुकृप्यमाणं पद्यामः-'एष तु वा अतिवदति यः सत्येना- 
तिवदति' इति। तस्मान्नास्ति प्राणादध्युपदेश इति। अत्रोच्यते-न ताचत्प्राणविषयस्येचाति- | 
वादित्वस्यैतदुकर्षणमिति शक्यं चकतुं, विशेषवादात्‌ यः सत्येनातिवदति’ इति । ननु | 
विशेषवादोऽप्ययं प्राणविषय एव भविष्यति। कथम्‌? यर्थेषोऽग्निहोत्री यः सत्यं बदतीत्युक्त 
न सत्यवदनेनाग्निहोत्रिस्वं, केन तहिं ! अग्निहोत्रेणेव, तत्सत्यवदनं त्वग्निद्दोश्रिणो विशेष 
उच्यते । तथा 'एष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इत्युक्ते, न खत्यवद्नेनातिवादित्वम्‌। | 
केन तर्हि ? प्रकृतेन प्राणविज्ञानेनेब । सत्यचदनं तु प्राणविदो विशेषो विवक्ष्यत इति। | 
& नेति मूमः शुत्यर्थपरित्यागप्रसङ्गात्‌। श्रुत्या यत्र सत्यवदनेनातिवादित्वं प्रतीयते-ः ` 
सत्येनातिबद्ति सोऽतिवदति’ इति । नाव प्राणविज्ञानस्य संकी्तनमस्ति । प्रकरणात्तु प्राण- 
बिज्ञान संबध्येत । तत्र प्रकरणाजुरोधेन श्ुतिःपरित्यक्ता स्यात्‌। प्रकृतव्यादृत्त्यथेश्च तुशव्दो . 
न संगच्छेत "एष तु वा अतिवदति’ इति । “सत्यं त्वेव विजिज्ञासितव्यस्‌' ( छा० ७१६ ) इति _ 
च प्रयत्नान्तरकरणमर्थान्तरविवक्षां सूचयति। तस्मादयशेकवेदप्रशंसायाँ प्रकतायामेष तु महा. | 


उपदिष्ट है । तथा वाणी आदिसे लेकर प्राण पन्त तत्‌ तत्‌ स्थलपर आगे-आगे अन्यान्य पदार्थका ' 
ही उपदेश किया गया है। उसोके समान प्राणके अनन्तर उपदिश्यमान भूमा प्राणसे अन्य पदां 

होना युक्त है । पु०--परन्तु यहाँ 'हे भगवनु ! प्राणसे अधिक क्या है ?' ऐसा प्रश्‍न नहीं है बोर 

“प्राणसे यह अधिक है! इस प्रकारका कोई उत्तर भी नहीं है, तो प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है | 
यह कैसे कहते हो ? और “एष तु वा०' (जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी है ) इस प्रकार प्राणः | 
विषयक अतिवादित्वकी ही आगे अनुवृत्ति हम देखते हैं, इसलिए प्राणके अनन्तर किसी बन्य | 
पदार्थका उपदेश नहीं है। सि०- इस विषयमें कहते हैं-प्राण विषयक अतिवादित्वका ही यह | 
अनुकषंण है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि “यः सत्येन०? ( जो सत्यसे अतिवादी है ) इस तरहुका _ 
विद्षेषवाद है । पू०--परन्तु यह विदोषवाद भी प्राण विषयक ही होगा। कंसे? जंसे कि “यह 
अग्निहोत्री है जो सत्य बोलता है” ऐसा कहनेसे सत्यवदनसे अग्निहोत्रित्व नहीं होता, किन्तु अग्निहो _ 
ही होता है, सत्यवाद तो अग्निहोत्रीकी विशेषता कही जाती है। उसी प्रकार 'पुष तु वा०' (जो 
सत्यवादी है वह निश्चित अतिवादी है) ऐसा कहनेसे सत्यमाषणसे कोई अतिवादी नहीं होता कितु | 
प्रकृत प्राणविज्ञानसे ही. अतिवादी होता है । सत्यवाद तो प्राणवेत्ताका विष्षेषर्प विवक्षित है। | 
सिद्धान्ती--हम कहते हैं कि यह ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे तो श्रुतिके अर्थके परित्यागकां | 
प्रसंग उपस्थित होगा । “यः सत्येन०” ( जो सत्यसे अतिवादी है वह अतिवादी है) इसप्रकार यहाँ | 


श्रुति द्वारा सत्यवादसे ही अतिवादित्व प्रतीत होता है । यहाँ प्राणविज्ञानका संकीतंन मी नही कर | 
यदि प्रकरणसे प्राणविज्ञानका सम्बन्ध करें तो प्रकरणके बलसे श्रुतिका परित्याग हो जायगा । 


“पुष तु चा अतिवदति’ ( यह तो अतिवादी है ) इसमें प्रकृतकी व्यावृत्तिके लिए “तु! दाब्द संगत | 
नहीं होगा । सत्यं त्वेव०' ( सनत्कुमार--सत्यकी ही तो विदोषरूपसे जिज्ञासा का रे । 
तरहसे अन्य प्रयत्न ( विचार ) का विधान अन्य अथंकी विवक्षाको सूचित करता है, जसे एक | 


॥ सत्यानन्दी दीपिका | 
# सत्येन अतिवदति’ यहाँ सत्यशब्दसे सत्यन्रह्मको लेकर ही अतिवादित्व कहा गया हद 


किप्च सत्यके जिज्ञासारूप रिङ्गसे मी प्राणके प्रकरणका बाध होता है। जो यह कहा गया है हि 
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अधि० २ स्‌० ८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित २११ 


ब्राह्मणो यश्चतुरो वेदानघीत इत्येकवेदे भ्यो ऽर्थान्तरभूतश्चतुचंदः प्रशस्यते, तारगेतद्द्रः 
व्यम्‌ । नच प्रदनप्रतियचनरूपयेवार्थान्तरविवक्षया भवितव्यमिति नियमोऽस्ति; प्रकृत- 
संवन्धासंभवकारितत्वादर्थान्तरविवक्षायाः। तत्र प्राणान्तमनुशासनं शुन्वा तूष्णींभूतं नारदं 
स्वयमेव सनत्कुमारो व्युत्पादयति । यः्प्राणविज्ञानेन विकाराउ्तविप येणातिवादित्वमनति- 
चादित्वमेव तत्‌ “एप तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इति। तत्र सत्यमिति परं त्रह्मोच्यते; 
परमाथेरूपत्वात्‌ । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (तै० २।१) इति च श्रुत्यन्तरात्‌ । तथा व्युत्पा दिताय 
नारदाय “सोऽहं मगवः सत्येनातिवदानि' इत्येवं प्रवृत्ताय चिज्ञानादिसाधनपरम्परया भूमान- 
सुपदिइाति । तत्र यत्पाणाद्‌धि सत्यं वक्तव्यं प्रतिज्ञातम्‌, तदेवेह भूमेत्युच्यत इति गम्यते। 
तस्मादस्ति. प्राणादधि भूम्न उपदेश इत्यतः प्राणादन्यः परमात्मा भूमा भवितुमहति । एवं 
चेहात्मचिविदिषया प्रकरणस्योस्थानसुपपच्नं भविष्यति। #प्राण पवेहात्मा विवक्षित इत्येत- 
दपि नोपपद्यते । नहि प्राणस्य मुख्यया वृत््याऽऽत्मत्वमस्ति । न त्रान्यत्र परमात्मज्ञानाच्छो- 
कचिनिवृत्तिरस्ति; 'नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्वे° ६।१५) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । `तं मा मगवा- 


न्शोकस्य पारं तारयत्त' ( छा० ७।१।३ ) इति चोपक्रम्योपसंहरति-'तस्मे ग्रदितकषायाय तमसः 


प्रशंसा प्रस्तुत होनेपर जो चार वेदोंका अध्ययन करता है “यह तो महात्राह्मण है. इसमें एक वेदके 
अध्ययन करनेवाले ब्राह्मणोंसे अर्थान्तर चतुर्वेदवेत्ताकी प्रशंसा होती है । उसीप्रकार प्रकरणमें सत्यको 
जिज्ञासा मो प्राणसे भिन्न भूमाको ही समझनो चाहिए। प्रश्‍न ओर उतरके रूपमें अन्य अथंकी 
विवक्षा होनी चाहिए यह नियम नहीं है, क्योंकि अन्य अर्थको विवक्षा तो प्रकृत पदार्थका सम्बन्ध न 
होनेसे होती है । अर्यान्तरकी विवक्षा रहनेपर भी नामादिसे लेकर प्राणपर्यन्त उपदेश सुनकर तृष्णों- 
भूत नारदको स्वयं हो सनत्कुमार समझाते हैं कि 'एष तु वा०' (जो सत्यसे अतिवादा है वही अतिवादी 
है ) जो विकार और अनृत विपयक प्राणविज्ञानसे अतिवादित्व है वह अतिवादित्व नहीं है, इस श्रुतिमें 
'सत्यस्‌' इससे परब्रह्म कहा जाता है, क्योंकि वह परमार्थलूप है । कारण कि सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' 
( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रुति भी है । [ सत्य ब्रह्म है ] यह जानकर 
सावधान हुए और 'सोऽहं मगवः०' ( हे मगवनु ! मैं सत्यसे अतिवादो होऊं ) इसश्रकार प्रवृत्त हुए 
व्ुत्पादित (समझाये गये) नारदके प्रति विज्ञानादि ( निदिध्यासनादि ) साधन परम्परातते [सनत्कुमार] 
भूमाका उपदेश करते है । भूमाका उपदेश प्रस्तुत होनेपर प्राणके अनन्तर जिस सत्य वक्तब्य [ सत्यं 
त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌ ] को प्रतिज्ञा की गई है वही यहाँ विषयवाक्वमें भूमा कहा गया है ऐसा 
ज्ञात होता है, अतः प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है । . इसलिए प्राणसे भिन्न परमात्मा ही 
भूमा होना युक्त है । इसप्रकार यहाँ आत्माका विज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छासे प्रकरणका आरम्म भी 
संगत हो होगा । प्राण ही यहाँ आत्मरूपसे विवक्षित है यह कथन मो युक्त नहों है, क्योंकि मुख्य- 
ृत्तिसे प्राण आत्मा नहीं है । परमात्माके ज्ञाने विना अन्य किसो प्रकारसे शोककी निवृत्ति नहीं 
होती, कारण कि 'नान्यः०' ( इससे मिन्न मोक्ष प्राप्तिके लिए कोई अन्य मागं-साधन नहीं है ) ऐसी 
दूसरी श्रुति है। `तं सा भगवान्‌०' ( ऐसे शंक युक्त मुझे आप शोकसे पार कर दीजिए ) ऐसा 
आरम्प्रकर 'तस्मै ख्रदितकषायाय०' ( राग, द्वेष आदि दोषोंसे रहित नारदको भगवानु सनत्कुमारने 


सत्यानन्दी दीपिका सि 
प्रदनके भेदसे अर्थका भेद होता है यह नियम नहीं है, क्योंकि एक हो आत्माके विषयमें मेत्रयोने बहुत 
वार प्रश्न किये हैं। इसके अतिरिक्त भगवानु भाष्यकार द्वारा उदाहुत चतुर्वेदवित्‌ प्रकृत एक वेदवित्से 
भिन्न है यह प्रइनके विना भी सिद्ध होता है । 
३४ 'आत्मतः प्राण? इत्यादि श्रुतिमें प्राणकी उत्पत्ति कही गई है, इसलिए वह मुख्यवृत्तिसे 
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पारं दर्शयति सगवान्सनस्कुमारः' (छा० ७५२६।२) इति। तम इति शोकादिकारणमचिद्योच्यते। 

प्राणान्ते चानुशासने न प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । “आत्मतः प्राण: (छा० ७२६५) इति च 

ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणान्ते परमात्मविवक्षा भविप्यति, भूमा ठु प्राण एवेति चेत्‌-न; 'स भगवः 

कस्सिन्प्रतिष्टित इति स्वे महिम्नि’ ( छा० ७५।२४।१ ) इत्यादिना भूम्न एवा ्रकरणसमात्तेरजु- 

कर्षणात्‌ । चैपुस्यात्मिका च भूमरूपता सवेकारणत्वात्परमात्मनः सुतरासुपपद्यते ॥८॥ 
धर्मोपपत्तेश्च ॥९॥ 

पद्च्छेद--धर्मोपपत्तेः, च । 

सूचाथ “यत्र नान्यत्पस्यति' इत्यादि श्रुति प्रतिपादित दर्शन आदि व्यवहारका अमावरूप 
भूमाके घर्मोकी परमात्मामें उपपत्ति होनेसे भूमा परमात्मा ही है । 

# अपि च ये भूम्नि शरूयन्ते धर्मास्ते परमात्मन्युपपदन्ते । “यत्र नान्यत्पञ्यति नान्य- 
च्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमा' इति दर्शनादिव्यवहाराभाव भूमन्यचगमयति | परमात्मनि 
चाय॑ दृरानादिव्यचहाराभावोऽवगतः' यत्र त्वस्य सवमा स्मेचा भूत्तत्केन क॑ पझ्येत्‌' (वृ० ४५१५) 
इत्यादिश्रुत्यन्तरात्‌। योऽप्यसौ सुषु्तावस्थायां दर्शनादिव्यवदहारासाय उक्तः सोऽप्यात्मन 
पवासङ्गत्वविवक्षयोक्तो न प्राणस्वभावविवक्षया; परमात्मप्रकरणात्‌। यदपि तस्यामवस्थायां 
अविद्यारूप तमसे पार परमार्थंतत्वको दिखलाया ) इसप्रकार उपसंहार करते हं । 'तमः इस शब्दसे 
झोकादिकी कारणभूत अविद्या कही जाती है । यदि प्राण पर्यन्त ही उपदेश होता तो प्राणमें अन्यकी 
अधीनता न कही होती, और 'आस्मतः प्राणः? ( आत्मासे प्राण उत्पन्न हुआ ) यह ब्राह्मणवाक्य है। 
प्रकरणके अन्तमें परमात्माकी विवक्षा होगी । भूमा तो प्राण ही है, यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि “स मगवः०” (नारद-हे भगवन्‌ ! वह भूमा किसमें प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--अपनी 
महिमामें ) इत्यादिसे प्रकरणको समाप्ति पर्यन्त भूमाको ही अनुवृत्ति है । विपुळात्मकतारूप भूमरूपता 
भी सवका कारण होनेसे परमात्मामें ही सुतरां उपपन्न होती है ॥ ८ ॥ 

और दूसरी वात यह है कि भूमाके जो धमं श्रुतिमें प्रतिपादित हँ वे परमातमामें उपपन्न होते | 
हैं। “यत्र नान्यत्पझ्यति०' ( जहाँ दुसरेको नहीं देखता, दूसरेको नहीं सुनता और दूसरेको नहीं 
जानता वह भूमा है ) यह श्रुति भूमामें दशन आदि व्यवहारके अमावको अवगत कराती है । यत्र 
त्वस्य०' ( जहाँ इस विद्वानुके लिए सब आत्मा ही हो गया वहाँ किस करणसे किस विपयको देखे) 
इस दूसरी श्रुतिसे परमात्मामें दशंन आदि व्यवहारका अमाव प्रतीत होता है ।' सुषुप्त अमस्थामें जो 
वह दशंनादि व्यवहारका अमाव कहा गया है वह भी आत्माकी असंगताकी विवक्षासे कहा गया है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्मा नहीं है । इसप्रकार थुति और लिङ्गके बलसे अर्थात्‌ महाप्रकरणसे प्राणका अवान्तर भ्रकरण । 
बाधित दै । अतः प्राण भूमा नहीं है किन्तु वस्तुतः परमातमा ही भूमा है । पूव॑यक्षमें प्राणकी उपासना 
फल है और सिद्धान्तमे ब्रह्मज्ञान फल है ॥ ८॥ 

# वादीने सुषुप्त अवस्थाको लेकर सुख आदि प्राणके धमं माने हैं, वह भो अयुक्त है, क्योंकि 
बुद्धि आदि उपाधिके रहनेपर आत्मामें द्रष्ट्त्व आदि व्यवहार होता है । सुषुप्तिमें उपाधिके विलय 
होनेपर आत्मामें द्रष्ट्रत्व आदि व्यवहार नहीं होता । इसप्रकार आत्माको असंग सिद्ध करनेकें छिए | 
पर्नोपनिपद्में परमात्माको लक्ष्यकर “न णोति’ इत्यादि वर्णन किया गया है एवं आत्माको ही | 
सुखरूप कहा गया है प्राणको नहीं । इस वातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार “यतं काह 
आदिसे अन्य श्रुतियोंको भी उद्धूत करते हैं । | 
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खुखमुक्त, तदप्यात्मन एवं सुखरूपत्वविवक्षयोक्तम्‌ । ® यत आह-'एषोऽस्य परम आनन्द 
एतस्यैचानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रासुपजोवन्ति' ( बु० ७१३३२ ) इति । इहापि 'यो बै भूमा 
तत्सुखं नाऱ्ये सुखमस्ति भूमेव सुखम्‌? इति सामयसुखनिराकरणेन ब्रह्मैव सुखं भूमानं दर्शयति। 
“यो वं भूमा तदरृतम्‌' इत्यस्तत्वमपीह थूयमाणं परमकारणं गमयति। विकाराणामस्रतत्व- 
स्यापेक्षिकत्वात्‌, 'अतोऽन्यदातंम्‌' ( वृ ३।४।२) इति च श्रुस्यन्तरात्‌। तथा च सत्यत्वं 
स्वमहिमप्रति्ठितत्यं सर्वगतत्वं सर्वात्मत्वमिति चैते घर्माः श्रूयमाणाः परमात्मन्येवो- 
पपद्यन्ते, नान्यत्र । तस्मादूभूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ ९॥ 
( ३ अक्षराधिकरणम्‌ खू० १०-१२ ) 

अक्षरमम्बरान्तश्रतेः ।। १०!) 

पद्च्छेद--अक्षरम्‌, अम्बरान्तघुते: । 

सूचाथे- ( अक्षरम्‌ ) 'एतद्दे तदक्षरं गागि' इस श्रुतिमें प्रतिपादित अक्षर ब्रह्म ही है, 
( अम्बरान्तधतेः ) क्योंकि पृथिवी से लेकर आकाश पर्यन्त सब विकारोंको वही धारण करता है । 

% 'कस्मिच्चु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति । स होवाचतद्वे तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा अभिवद्न्त्य- 
स्थूलमनणु' ( बृ० ३।८।७,८ ) इत्यादि श्रूयते । तत्र संशयः-किमक्षरशब्देन वर्ण उच्यते 
न कि प्राण स्वमावकी विवक्षासे, क्योंकि परमात्माका प्रकरण हे । उस अवस्थामें जो भी सुख कहा 
गया है वह भी आत्मा सुख स्वरूप है इस विवक्षासे ही कहा गया है। क्योंकि कहते हूँ--“एषोऽस्य०' 
( यह इसका परम आनन्द है, इस आनन्दके अंशके आश्रित अन्य प्राणी जीवन धारण करते हैं ) यहाँ 
भी “यो वे भूमा०' ( निइचय जो भूमा है वह सुख है, अल्पमें सुख नहीं है, भूमा ही सुखरूप है ) 
इसप्रकार सामयसुख ( नाश. आदि दोषयुक्त-सामयसुख ) के निराकरणसे सुखरूप भूमा ब्रह्मको हो 
दिखलाती है । 'यो वे भूमा०? ( निश्‍चय जो भूमा है वह अमृत है ) इस श्रुतिमें शूयमाण अमृतत्व 
भी परमकारणका ज्ञान कराता है, क्‍योंकि [ प्राण आदि ] विकारोंका अमृतत्व आपेक्षिक है । जंसे 
“अतोऽन्यदातम्‌' ( इस आत्मासे भिन्न सब विनाशी-मिथ्या है ) यह दुसरी थुति है। इसप्रकार सत्यत्व, 
अपनी महिमामें प्रतिष्ठा, सवंगतत्व और सर्वात्मत्व ये श्रूयमाण घमं परमात्मामें ही उपपन्न होते हैं, 
दूसरेमें नहीं । इससे सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा हो हे ॥ ९॥ 

# 'कस्मिज्नु खल्वाकाश० ( गार्गी--किन्तु आकाश किसमें ओत प्रोत है ? उस याज्ञवल्कयने 
कहा--हे गागि ! जिसे तुम पूछती हो, उस तत्वको तो ब्रह्मवेत्ता अक्षर कहते हैं, वह न स्थूळ है न 
सूक्ष्म ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । यहाँ पर संशय होता है कि अक्षर शब्दसे वणंका कथन है अथवा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

“सत्यं त्वेव विजिज्ञासितव्यम! इस श्रृतिमें सत्यत्व, 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्व- 
महिम्नि? इस मन्तरमें भूयमाण स्वमहिमामें प्रतिष्ठितत्व, 'स एवाघस्तात्‌ स उपरिष्टात्‌' (छा० ७1२५१) 
( वही नीचे और वही ऊपर है ) इत्यादि में सवंगतत्त्र, “स एवेदं सम! ( छा० ७५१ ) 'आस्मेवेदे 
सर्चस्‌' इत्यादि मन्त्रे श्रूयमाण सर्वात्मत्व, ये सब धमं मुख्यवृत्तिसे परमात्मामे युक्त हैं, प्राणादिमे 
नहीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा ही है॥ ९॥ 

% लोक प्रसिद्धिके अनुसार वणं, और “न क्षरतीति अक्षरः' अर्थात्‌ अविनाशी, इस विग्रहे 
अनुसार परमात्मा इन दो अर्थोमें अक्षर शब्दका प्रयोग किया जाता है । अतः मक्षरशब्दसे वर्णका 


ग्रहण करना चाहिए अथवा परमात्माका ? पु्पक्षी--अक्ष रशब्दसे वर्णका ही ग्रहण करना चाहिए । | 


यद्यपि 'न क्षरतीति अक्षरः' इस विग्रहके अनुसार नित्य पदार्थका भी ग्रहण किया जा सकता है, 
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किंवा परमेश्वर इति। 'तत्राक्षरसमाम्नाय' इत्यादावक्षरशब्दस्य वणे प्रसिद्धत्वात्‌, 
प्रसिद्ध थतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌, 'ड*कार एवेदं सवंस' ( छा० २।२३।३ ) इत्यादौ च 
शरत्यन्तरे वर्णास्याप्युपास्यत्वेन सर्चात्मकत्वावधारणात्‌, वर्ण एवाक्षरशब्द इति, 
# एवं प्रात उच्यते- पर पवात्माऽक्षरशाव्दवाच्यः। कस्मात्‌? अम्बरान्तञ्चृतेः- 
पृथिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌ । तत्र हि पृथिव्यादेः समस्तविकार- 
ज्ञातस्य काळत्रयविभक्तस्य “आकाश एव तदोतं च प्रोतं च' इत्याकारो प्रतिष्ठितत्वमुक्स्वा 
“कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्च' इत्यनेन प्रदनेनेदमक्षरमवतारितम्‌। तथा चोपसंडतम्‌- 
“एतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्य्याकार ओतश्च प्रोतश्च इति। न चेयमस्वरान्तश्रृतित्रह्मणो ऽन्यत्र 


संमवति । यदपि--ॐकार एवेदं सबम्‌' इति, तदपि ब्रह्मप्रतिपक्तिसाधनत्वात्स्तुत्यथ 
द्रव्यम्‌ । तस्मान्न क्षरत्यइनुते चेति नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामरक्षरं परमेव ब्रह्म ॥ १० ॥ 


परमेश्वरका ? पूवपक्षो--'तत्राक्षरसमाम्नाय’ इत्यादिमें अक्षर शब्द वणंमें प्रसद्ध है; प्रसिद्धिका अति- 


क्रमण करना युक्त नहीं है, और “अश्कार एवेदं” ( यह सत्र ओंकार.ही है ) इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें 
उपास्यरूपसे वणंमें मी सर्वात्मकत्वका अवधारण है । इसलिए अक्षरशब्द वणंवाचक ही है। 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-परमात्मा ही अक्षर शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि 
वह आकाशपयंन्तको धारण करता है अर्थात्‌ पृथिवी आदिसे लेकर आकाशपर्यन्त विकार समूहको धारण 
करता है । भूत, मविप्यत्‌, वर्तमान इन तीन काळोंमें विभक्त हुए पृथिवी आदि समस्त विकार समुहको 


"आकाश एव” (आकाशमें ही वह ओत प्रोत है) इस प्रकार आकाशे प्रतिष्ठितत्वको कहकर 'कस्मिन्न 
_ खढ्वाकाशः०' ( आकाश किसमें ओत प्रोत है ? ) इस प्ररनसे इस अक्षरका उपनिषद्में अवतरण किया 
गया है । और 'एतस्मिन्नु०' ( हे गागि ! इस अक्षरमें आकाश ओत प्रोत है) इस प्रकार उपसंहार 
किया है । इस आकाश पर्यन्तको धारण करना ब्रह्मको छोड़कर अन्यमें सम्भव नहीं । “अश्कार एवेदं० 
( ओंकार यह सव है ) वह कथन भी ब्रह्मज्ञानका साधन होनेसे स्तुतिके लिए समझना चाहिए। 
इसलिए “न क्षरत्यइनुते०' ( नष्ट नहीं होता ओर सबंव्यापक है ) इस व्युत्पत्तिसे सिद्ध होता है कि 
नित्य और व्यापक हांनेके कारण अक्षर पर ब्रह्म ही है ॥ १० ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका र 
तो मी योगसे रूढ़ि बलवती होनेसे वर्णका हो ग्रहण करना ठीक हे । “ओंकार एव इदं सवम 
इस श्रृतिके आधार पर अक्षर सर्वात्मक सिद्ध होता है । दूसरी वात यह भी है कि लोकमें वर्णोमि ही अक्षर 
शब्द प्रसिद्ध है । संशयका कारण यह है कि अक्ष रझाब्द वेदोंमें ब्रह्म और ओंकार में प्रसिद्ध है ओर लोकें 
वर्णोमे । अंतः इस आधार पर भगवानु भाष्यकारने ओंकारका अक्षरशब्दसे ग्रहणकर आगे निराकरण 
भी किया है। पूवं अधिकरणमें सत्य शब्द ब्रह्ममें रूढ़ होनेसे भूमा ब्रह्म है, यह कहा गया है, उसी 
प्रकार यहाँ अक्षरशब्द बणंमें रूढ होनेसे वणं ही अक्षर होना चाहिए, इस प्रकार ह्टान्तसंगरि 
पूवंपक्ष करते हैं। पूवंपक्षमें ओंकारकी उपासना फळ है, सिद्धान्तमें निगुंग ब्रह्मका ज्ञानफल है । 
% सिद्धान्ती--गार्गी और याज्ञवल्क्य इन दोनोंके प्रश्‍न और प्रतिवचनके विचार करसे यह 
निश्‍चय होता है कि रूढ़िको वाधकर यौगिक अक्षरदाब्दसे परमात्मा ही सिद्ध होता है, क्योकि 
परमात्मा ही आकाश आदि सवं प्रपश्चको धारण कर सकता है, अम्य सामान्य अक्षर शब्द वाच्य वण 
नहीं । “कॅकार एवेदं सत्रम्‌’ इस मन्तरमें जो &कारको सर्वात्मक कहा गया है वह भी परमात्मा 
वाचक होनेके कारण नाम और नामीमें अभेद मानकर कहा गया है। समस्त मिथ्याप्रप 


वर्णात्मक स्वयं कार मी त्रह्ममें अच्यस्त है, अतः अक्षरश्चत्दसे परब्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए 
वर्णात्मक ओंकारका नहीं ॥ १० ॥ ; 
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स्यादेतत्‌--कार्यंस्य चेत्कारणाघीनम्चमस्वरान्तध्रृतिरभ्युपगस्यते, प्रधानकारण- 

वादिनो5पीयमुपपद्यते | कथमम्वरान्तभृतेत्रेह्मत्वप्रतिपत्तिरिति ? अत उत्तरं पठति-- 
सा च प्रशासनात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद- सा, च, प्रशासनात्‌ । 

सूत्राथं-( सा च ) और वह अम्वरान्तधृति परमेश्वरका ही कमं है, ( प्रशासनात्‌ ) क्योंकि 
“एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि०' इस श्रुतिमें प्रशासनका कथन है । 

* सा चाम्वरान्तञ्चतिः परमेश्वरस्यैव कमे । कस्मात्‌? प्रशासनात्‌। प्रशासन 
हीह थूय ते--“एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्याचन्द्रमसौ विष्तो तिष्ठतः’ (द्रः ३॥८॥९ ) 
इत्यादि । प्रशासनं च पारमेश्वरं कम, नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासनं भवति। न 
ह्यचेतनानां घटादिकारणानां सृदादीनां घटादिविषयं प्रशासनमस्ति ॥११॥ 

अन्यभावव्यावृत्तेश्च ॥१२॥ 
पदच्छेद्‌--अन्यमावव्यावृत्तः, च | 
सूचाथे- -प्रधानादिके धमं-अचेतनत्वादि रहित होनेसे मी अक्षर परब्रह्म ही है प्रधान नहीं । 
अन्यभावव्यावृत्तेश्च कारणादू्हमवाक्षरराव्दवाच्यम्‌। तस्यैवाम्वरान्त्रृतिःकमं नान्यः 
स्य कस्यचित्‌। किमिदमन्यभाचव्या्त्तेरिति ? अन्यस्य भावोऽन्यमाचः, तस्माद्वयावृत्ति- 
रन्यभावव्यावृत्तिरिति तस्याः। पतदुक्तं भवति-यदन्यदूत्रह्मणोऽक्षरराम्दवाच्यमिहाइाङ्कथते 


तद्भावादिदमम्वरान्तविघारणमक्षरं व्याचतंयति श्रुतिः'तद्वा एतदक्षरं गाग्य दृष्टं षट्शतं श्रोत्रमतं 


यह शङ्का होती है कि आकाश पर्यन्त कायंको कारणके अधीन रहना ही यदि अम्बरान्तघृतिका 
अर्थ है यह स्वीकार किया जाय तो प्रधान कारणवादीके प्रघानमें मी अम्बरान्तघृति उपपन्न हो सकती 


है । आकाश पर्यन्त धारण करनेसे अक्षर ब्रह्म ही है यह प्रतिपत्ति कंसे होती है? इस शद्धाके 
समाधानमें कहते हैँ-- 


और यह आकाश पयंन्तका धारण करना परमेश्वरका ही कमं है, क्योंकि श्रुतिमें प्रथासनका 
कथन है । “एतस्य वा अक्षरस्य०' ( हे गागि ! इस अक्षरके अनुशासनमें सूय, चन्द्रमा विशेषरूपसे 
धारित हुए स्थित रहते हैं ) इत्यादि यहाँ प्रशासनकी ही श्रुति है। प्रशासन परमेश्वरका, कमं दै । 


अचेतन प्रधानमें प्रशासनका सम्भव नहीं है, क्योंकि घटादिके कारणभूत अचेतन मृदादिमें घटादि 
विषयक अनुशासन नहीं है ॥ ११ ॥ 


अन्यमाव व्यावृत्तिरूप कारणसे भी ब्रह्म ही अक्षर शब्द वाच्य है। आकाश पर्यन्त धारण 
करना उसका ही कमं है किसी अन्यका नहीं । यह अन्यमावव्यावृत्ति क्या है ? अन्यका भाव अन्यमोव 
अर्थात्‌ दूसरेका घमं, उससे जो भेद, उसे अन्यभावव्यावृत्ति कहते हैँ । तात्पयं यह है कि ब्रह्मसे भिन्न 
दुसरा अथ अक्षर शब्द वाच्य है ऐसी जो यहाँ आशङ्का की जातो है, परन्तु “तद्वा एतदक्षरं ०' ( हे 
गागि ! वह यह अक्षर स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है किन्तु प्रष्टा है, श्रवणका विषय नहीं किन्तु 
सत्यानन्दी-दीपिका 
` „ गार्गीके प्रथम प्रस्तके उत्तरमें सम्पूणं कायं प्रपचका आश्रय आकाश बतलाया गया है । 
परन्तु आकाश तो स्वयं भी कायं होनेसे यावत्कायंका आश्रय नहीं हो सकता और आत्माश्रय दोष भी 
होता है, अतः यहाँ आकाशशब्दसे जगत्के मूळ कारण अञ्ञानका ग्रहण करना चाहिए, उस अज्ञानको 
एक प्रकारसे सांख्य लोग प्रधान कहते हैं। अतः इस प्रकरणमें अक्षरको प्रधानका भी आश्रय कहां 
गया है, इसलिए परमात्मा ही उसका अधिष्ठान है ॥ ११ ॥ 


२१६ व्रह्स्‌त्र-शाङ्करमाप्य | अ० १ पार ३ 


मन्त्रविज्ञातं विज्ञात्‌! (वृ० ३।८।११) इति। तत्रादएटत्वाद्व्यपदेशाः प्रधान स्यापि संभवति द्रप्टत्वा. | 
दिव्यपदेशस्तु न संभवति; अचेतनत्वात्‌। तथा “नान्यदतोऽस्ति द्रप्टु नान्यदतो5स्ति श्रोतृ नान्यद्‌- 
तोऽस्ति मन्तृ नान्यदतोऽस्ति विज्ञातृ’ इत्यात्मभेद्प्रतिपेधात्‌। न शारीरस्याप्युपाधिमतो ऽक्षर 
शाव्दवाच्यत्वंम्‌; 'अचक्षुप्कमश्रोत्रमचागमनः' ( वृ० ३।८।८ ) इति चोपाधिमत्ताप्रतिषेधात्‌ | 
नहि निरुपाधिकः शारीरो नामः भवति । तस्मात्परमेव ब्रह्माक्षरमिति निश्चय: ॥१२॥ 
(४ ईक्षतिकमंव्यपदेशाधिकरणम्‌ रू० १३ ) 
ईक्षतिकमेव्यपदेशात्सः ॥१३॥ 

पदच्छेद--ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌, सः । 

सूत्ना्थं--( सः ) “य: पुनरेतं' इस श्रुतिमें वह ध्यातव्य परब्रह्म ही है, (ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌) 
क्योंकि “परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते' इस वाक्यशेषमें ध्येयका दर्शन-विषयरूपसे उपदेश है । 

# 'एतद्वे सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म य्दोंकारस्तस्माद्विद्वानेतेनेवायतनेनेकतरमन्वेति इति 
प्रकृत्य श्रूयते--यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेनेवाक्षरेण परं घुरुषम मिध्यायीत' ( प्र ५।२, ५) 
इति। किमस्मिन्वाक्ये परं ब्रह्माभिभ्यातव्यसुपदिश्यते आहोस्विदपरमिति। एतेनैवायतनेन 
परमपरं वैकतरमन्वेतीति प्रकृत्वात्संशायः तत्रापरमिद्‌ ब्रह्मे ति प्रातम्‌ । कस्मात्‌ ? 'स तेजसि 
सूर्य संपन्नः’, 'स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌' इति च तद्विदो देशापरि च्छिन्रस्य फलस्योच्यमानः 
श्रोता है, मननका. विषय नहीं किन्तु मन्ता है, स्वयं अविज्ञात रहकर दूसरोंका विज्ञाता है ) यह श्रुति 
अन्यके स्वरूपसे उस आकाश पर्यन्त धारण करनेवाले अक्षरकी व्यावृत्ति करती है । इसमें अद्दष्टत्वादि 
व्यपदेश प्रधातमें भी सम्मव है । परन्तु ब्र्टुत्वादि व्यपदेश इसमें सम्भव नहीं है, क्योंकि वह अचेतन 
है । इसी प्रकार 'नान्यदृतोऽस्ति०' ( इस प्रकृत अक्षरसे भिन्न कोई द्रष्टा नहीं है, इससे भिन्न कोई 
, श्रोता नहीं है, इससे भिन्न कोई मन्ता नहीं है, इससे भिन्न कोई विज्ञाता नहीं ) यह श्रुति आस्मासे 
भिन्न वस्तुका प्रतिपेब करती है । इसलिए उपाधियुक्त जीव भी अक्षर शब्द वाच्य नहीं है । क्योंकि 
'अचक्चुप्क०' ( वह चक्षु रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित तथा मन रहित है ) इस प्रकार श्रुतिने 
मक्षरमें उपाधिमत्त्वका प्रतिषेध किया है । उपाधिके विना जीवभाव सम्मव नहीं । इससे निश्चित होता 
है कि अक्षर शब्द वाच्य परब्रह्म ही है ॥१२॥ 

'एतद्वे सत्यकाम०' ( पिप्पलाद- हे सत्यकाम ! यह जो ओंकार है वही निश्चय पर और 
अपर ब्रह्म है, अतः विद्वान्‌ इसी ओंकार घ्यानरूप प्राप्ति साधनसे उनमेंसे एकको प्राप्त हो जाता है ) 
इसभ्रकार प्रस्तुतकर 'यःपुनरेतं०' ( किन्तु जो उपासक त्रिमात्राविरिष्ट '३ॐ' इस अक्षर द्वाराइस 
परमपुरुपका ध्यान करता है ) ऐसा श्रुति कहती है । क्या इस वाक्यमें ध्यातव्यरूपसे परब्रह्मा । 
उपदेश है अथवा अपर ब्रह्मा? इसी ॐ रूप प्राप्तिके साधनसे पर और अपर दोनोंमेंसे | 
एक ब्रह्मको प्राप्त होता है, इसप्रकार प्रकृत होनेसे संशय होता है। पूवंपक्षी--ऐसा संशय. 
होनेपर ऐसा प्राप्त होता है कि यह ओंकार अपर ब्रह्म है, क्योंकि 'स तेजसि०' (वह | 
तेजोमय सूय लोकको प्राप्त होता है) “स साममभि०' ( वहाँसे वह सामश्षुतियों द्वारा ब्रह्मलोकमें 

सत्यानन्दी-दीपिका त 

# गत अधिकरणमें वर्णमें रूढ अक्षर शब्दको जगत्‌को धारण करना इस छिङ्गसे पा क्षर न 
इस योग वृत्तिका आश्रयण कर ब्रह्मविषयक स्वीकार किया गया है । इसप्रकार यहाँ मी देशपरिच्छिन्न फक. 
श्रुति लिद्धसे परशव्दकी किसीकी अपेक्षा परत्व विशिष्ट हिरण्यगर्ममे वृत्ति हो, इस दृषटन्तसंगतिसि 

` पृव॑पक्ष दै । यहाँ अक्ष रात्मक ओंकार विषयक विचार है कि ओंकारसे किसकी उपासना करनी चाहिए 1 
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त्वात्‌। नहि परब्रह्मविद्दे शपरिच्छिन्न॑ं फलमइनुवीतेति युक्तम्‌; सर्वगतत्वाप्परस्प ब्रह्मणः । 
नम्वपरघ्रह्मपरिग्रहे परं पुरुपमिति विशेषणं नोपपद्यते । नेष दोषः; पिण्डापेक्षया प्राणस्य 
परत्वोपपत्तेः । इत्येवं ® प्राते ऽभिधीयते-परमेव ब्रह्मे हामिध्यातव्यसुपदिइयते । कस्मात्‌ ? 
ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌ । ईक्षतिदंशनम्‌ । दर्शानव्याप्यमीक्षतिकर्म । इक्षतिक्मत्वेनास्याभिः 
ध्यातव्यस्य पुंरुपस्य वाक्यशेपे व्यपदेशो भवति-'स एतस्माञ्नीवधनात्परात्परं पुरिशयं पुरुप- 
मीक्षते'इतिधर्दत्राभिध्यायतेरतथाभूतमपि वस्तु कम भवति; मनोरथकहिपितस्याप्यभिध्याय- 
तिकर्मत्वात्‌ । ईक्षतेस्तु तथाभूतमेव वस्तु लोके कर्म दष्टमित्यतः परमात्मैवायं सम्यग्दृहान- 
विषयभूत ईक्ष(तकर्मेत्देन व्यपदि ष्ट इति गस्यते। स एव चेह परपुरुषदाब्दाभ्याम भिध्यातव्यः 
प्रत्यभिज्ञायते । $ नन्वभिज्ञाने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु परात्परः, कथमितर इतर प्रत्य- 
भिज्ञायत इति । अत्रोच्यते-परपुरुषशाब्दौ तावदुभयत्र साधारणौ नचात्र जीवघनराब्देन 
प्रकृतो ऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परास्रुइ्यते, येन तस्मात्परात्परो ऽयमीक्षितव्यः पुरुषोऽन्यः 
स्यात्‌। कस्तर्हि जीवघन इति ? उच्यते-घन्तो मूर्तिः । जीवलक्षणो घनो जीवघनः । 
सेन्थवखिल्यवद्यः परमात्मनो जीवरूपः खिल्यभाव उपाधिकृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः 
ले जाया जाता है ) इसप्रकार उ>कारको जानने वाळेके लिए देश्परिच्छिन्न ( सूयंलोक और ब्रह्मा- 
लोक गमनरूप सीमित ) फल कहा जाता है, परब्रह्मावेत्ता देशपरिच्छिन्न फलका भोग करे यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि परब्रह्म सवंगत है । परन्तु अपर ब्रह्मका ग्रहण करनेपर तो “परं पुरुषम यह विशेषण 
संगत नहीं होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि पिण्ड ( विराट ) की अपेक्षा प्राणमें मी परत्व हो 
सकता है । सिद्धान्ती--ऐसा प्रात होनेपर कहते हैं“ यः पुनरेतं ] इस वाक्यमें परब्रह्मका ही अभि- 
ध्यातव्य ( व्यान करने योग्य ) रूपसे उपदेश है, क्योंकि ईक्षतिका कमं कहा गया है। ईक्षति अर्थात्‌ 
दन, ईक्षतिकमं अर्थात्‌ दशंनविषय। इस अमिध्यातश्रयपुरुषका वाक्यरेषमें दशनविषयरूपसे 
व्यपदेश है “स पुतस्माज्जीयघानात्‌०? ( ओंकारका उपासक जीवघन-हिरण्यगमरूप परसे पर शरीरें 
प्रविष्ट हुए पुरुष-परमात्माको "मैं ब्रह्म है” इसप्रकार देखता है ) यहाँपर अतथामूत-मिथ्यावस्तु भी 
अभिष्यानका विषय होता है, क्योंकि मनोरथसे कल्पित वस्तु भी अमिध्यानका विषय होती है । परन्तु 
ईक्षतिका कमं तो सत्य वस्तु ही लोकमें देखी गई है, इसलिए यथार्थ ज्ञानका विषयरूप यह परमात्मा 
` ही ईक्षति कमंूपसे उपदिष्ट है ऐसा ज्ञात होता है । और यहाँ वही पर और पुरुष शन्दोसे अमिष्यातव्य- 
खूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है । परन्तु अभिध्यानमें परपुरुष कहा गया है ओर दशंनमें परसे पर, ऐसी 
परिस्थितिमें एककी इतरत्र ( दुसरेमें ) प्रत्यभिज्ञा कंसे होगी ? इसपर कहते है--पर और पुरुष शब्द 
तो ' 'अक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीतः “स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ ] इन दोनों 
वाक्योंमें समान है । यहाँ जीवधन शब्दसे प्रकृत अभिघ्यातव्य पर पुरुषका परामशं नहीं होता, जिससे 
कि उस परसे पर यह दर्शनीय पुरुष भिन्न हो। तो जीवघन कौन है? कहते हैं--घन माने मूर्ति । 
जीवरूप घन वह जीवघन | लवणपिण्डके समान परमात्माका उपाधिकृत जीवरूप अल्पमाव जो 


& यः पुनरेतं’ इस वाक्यमें नजी iu विषय परमात्मा ही है, हिरण्यगमरूप 
अपर ब्रह्म नहीं, क्योंकि “स एतस्माज्जीवघनात्‌’ इस वाक्यशेषमें जीवघन अर्थात्‌ जीव समूहरूप 
हिरण्यगमंसे भिन्न पर पुरुष ही साक्षात्‌ करने योग्य है । इस श्रुतिमें 'स' शब्दसे पूवं श्रुतिमे कथित 
परब्रह्मकी ही प्रत्यभिज्ञा होती है । इसलिए परमात्मा ही यहाँ अमिध्यातव्य है । 

& यद्यपि ब्रह्मलोक जीवघन नहीं है, तो मी जीव समुदायका समश्रिप हिरिण्यगमं ब्रह्मलोका 
स्वामी है, इसलिए परम्परा सम्बन्धरूप लक्षणावृत्तिसे ब्रह्मलोकको मी जीवघन कहा जाता है। 


२८ -- 


२१८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


सो ऽअ जीवधन इति । अपर आह-'स साममिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌ इत्यतीतानन्तरवाक्यनिर्दिषो 
यो त्रह्मलोकः परश्च लोकान्तरेभ्यः सोऽत्र जीवघन इत्युच्यते । जीवानां हि स्वेषां करण- 
परिवृत्तानां सर्वकरणात्मनि हिरण्यगर्भे ब्रझलोकनिवासिनि संघातोपपत्ते भवति ब्रह्मलोको 
जीवघनः । तस्मात्परो यः परमात्मेक्षणकमंभूतः स एवाभिध्यानेऽपि कर्मभूत इति गम्यते। 
% परं पुरुषमिति च विशेषण परमात्मपरिग्रह एवाचकल्पते । परो हि पुरुषः परमात्मैच 
भवति, यस्मात्परं किचिदन्यन्नास्तिः 'पुरुषान्न परं किंचत्‌ सा काष्ठा सा परा गति” इति च 
थुत्यन्तरात्‌ । “परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः इति च विभज्य, अनन्तरमोकारेण परं पुरुषम- 
भिध्यातव्यं ब्रुवन्परमेव ब्रह्म परं पुरुषं गमयति । “यथा पादोदरस्त्वचा विनिसुंच्यत एवं ह दै 
स पाप्मना वि निमुंच्यते' इति पाप्मविनिर्मोकफलवचनं परमात्मानमिहाभिध्यातव्यं सूचयति। 
अथ यदुक्तं-परमात्माभिध्यायिनो न देशपरिच्छिन्नफळं युज्यत इति, अत्रोच्यते-त्रिमात्रेणो- 
कारेणालस्बनेन परमात्मानममिध्यायतः फलं त्रह्मलोकप्रासिः, क्रमेण च सस्यग्दशानोत्प- 
त्तिरिति क्रमसुकत्यभिप्रायमेतद्धविष्यतीत्यदोघः ॥ १३ ॥ 


विषय और इन्द्रियोंस पर है वही यहाँ जीवघन कहलाता. है । दूसरा इस विषयपर कहता है--'स 
साममिः'० ( वह उपासक साम अभिमानी देवता द्वारा ब्रह्मलोकमें ले जाया जाता है ) इस अव्यवहित 
ूर्ववाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मलोक जो अन्य छोकोंसे पर है वही यहाँ जीवधन कहा जाता है। ब्रह्मलोक 
निवासी सवे न्द्रियात्मक हिरण्यगमं इन्द्रियोसे घिरे हुए समी जीवोंका समष्टिरूप है, इसलिए ब्रह्मलोक 
जीवघन है, इससे ऐसा ज्ञात होता है कि पर पुरुष जो परमात्मा दनका विषयभूत है वही अमि- 
ध्यानमें भी कमंभूत है । और “परं पुरुषं' यह विशेषण परमात्माका ग्रहण करनेसे ही संगत होता है, 
क्योंकि परपुरुष परमात्मा ही है जिससे पर और कुछ नहीं है, 'पुरुषान्नं परं०' ( पुरुषसे पर कुछ 
नहीं है वह परम अवधि और परम गति है ) यह दूसरी श्रुति है। "परं चापरं०' ( जो ओंकार है वह 

पर और अपर ब्रह्म ) ऐसा विभाग करके अनन्तर ओंकार द्वारा परपुरुषको अभिध्यातव्य कहती 

हुई परन्रह्मको ही परपुरुषरूपसे ज्ञान कराती है । “यथा पादोद्रस्स्वचा०' (जसे सपं काँचुलीसे विनिमूंक्त 
होता है वसे वह उपासक पापसे मुक्त हो जाता है.) इसभ्रकार पापसे विंनिमुंक्तिरूपी फलका कथन 
यहाँ परमात्माको अभिध्यातव्यरूपसे सूचित करता है। जो यह कहा गया है कि परमात्माका अभि- 
ध्यान करनेवाळेके लिए देश परिच्छिन्न फल युक्त नहीं है, तो इसपर कहते हैं--तीन मात्रावाले 
ओंकाररूप आळम्वनसे परमात्माका अभिष्यान करनेवाले उपासकको ब्रह्मलोककी प्राप्ति और कमसे | 
तत्त्वज्ञानको उत्पत्तिरूप फल प्राप्त होता है । यहाँ क्रम. मुक्तिके अमिप्रायसे यह हो जायगा । इसलिए | 
[ देशपरिच्छिन्न फल प्राप्ति ] कोई दोष नहीं है ॥ १३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका . | 
% ओङ्काररूपसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासक स्वर्गलोकसे होकर ब्रह्मलोकको , 

प्राप्त होते हे, वहाँ ब्रह्माकी अवस्थिति पर्यन्त ऐश्वयं सुखका अनुभव करते हैं। साथ-साथ ब्रह्म॑ 
जिज्ञासुओंको ब्रह्मद्वारा 'तत्तमसिः “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्तवाक्योसे आत्मैकत्वरूप उपदेश. 
प्राप्त होता है । जिससे आत्मसाक्षात्कारकर महाप्रलयमें ब्रह्माके साथ कैवल्य मुक्तिको प्राप्त करते हैं। , 
इस विषयमें “ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले परास्ताः परिसुच्यन्ति सर्वे ( मुण्ड० ३।२।६ ) ज्ञानादेव ई | 
कैवल्यम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । इसप्रकार ओ ङ्काररूपसे परमात्माका अमिध्यान करनेवाले 
लिए क्रम मुक्तिके अभिप्रायसे ब्रह्मलोककी प्राप्तिरूप परिच्छिन्न फल श्रुतियोंमें कहा गया है । इसलिए | 


ओङ्कारसे परमेश्वरका ही अभिष्यान करना चाहिए हिरण्यगमंका नहीं.। पुबंपक्षमें ओड्कारसे अपर बह 
( हिरण्यगमे ) की उपासना फळ है, सिद्धान्तमें परब्रह्म (ईश्वर) की उपासना फल है ॥ १३ ॥ 


|| 

म 

| 
जय 
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(५ दृहराधिकरणम्‌ सू० १४-२१ ) 
दहर उत्तरेभ्यः ॥ १४॥ 

पदच्छेद--दहरः, उत्तरेभ्यः । 

सजञार्थ--( दहरः ) ‘अथ यदिदमस्मिन्‌’ इत्यादि श्ुतिमें पठित दहराकाश परमात्मा ही है, 
( उत्तरेभ्यः ) क्योंकि “यावान्वा अयमाकाशस्तावानोषोऽन्तहंदय'’ इत्यादि वाक्यशेपगत आकाशोप- 
मानत्वादि हेतुओंका प्रतिपादन है । 

६'अथ यदिदमस्मिन्म्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेइम दहरोऽस्मिञ्चन्तराकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तदुन्वे- 
एव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌' ( छा० ८।१।१ ) इत्यादिवाक्यं समाम्नायते। तत्र योऽयं दहरे 
हृदयपुण्डरीके दहर आकाश श्रुतः स कि भूताकाशः, अथवा परमात्मेति संदाय्यते। कुतः 
संदायः ? आकाराब्रह्मपुरशान्दा भ्याम्‌। आकाशशब्दो ह्ययं भूताकारो परस्मिध प्रयुज्यमानो 
इच्यते । तत्र किं भूताकाश एव दहरः स्यात्‌, किंवा पर इति संशयः । तथा ब्रह्मपुरमिति- 
कि जीचोऽत्र ब्रह्मनामा तस्येदं पुरं शरीरं ्र्मपुरम्‌,अथवा परस्यैव ब्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति। 
तन्न जीवस्य परस्य वाऽन्यतरस्य पुरस्वामिनो दृहराकाइात्वे संशयः । $ तत्राकाशराब्दस्य 
भूताकाशे रूढत्वाद्‌भूताकाश एव च द्हए्शब्द इति प्रातम्‌ । तस्य च दहरायतनापेक्षया 
दहरत्वम्‌ । 'यावान्चा अयमाकाशस्तावानेषो5न्तहंद्य आकाशः? इति च बाह्याभ्यन्तरभावकुत- 
भेदस्योपमानोपमेयम!बः, यावापथिव्यादि च तस्मिन्नन्तः समाहितम्‌; अवकादात्मनाका- 


अथ यदिद्मस्मिन०” ( अब इस ब्रह्मपुर-श्वरीरमें जो यह सूम कमलाकार गृह है उसमें दप द्द (जब इस बरहमपुर शरोरमें जो यह सूक्ष्म कमलाकार गृह हे उसमें जो 
सूक्ष्म आकाश है उसके भीतर जो वस्तु है उसका अन्वेषण करना चाहिए उसकी विशेष जिज्ञासा 
करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुति वाक्य हैं । यहाँ सूक्ष्म हृदय कमलमें जो यह दहर-अल्प आकाश सुना 
जाता है । क्या वह भूताकाश है वा विज्ञानात्मा है अथवा परमात्मा है, ऐसा संशय होता है । संशय 
क्यों होता है ? इससे कि श्रृतिमें आकाश और ब्रह्मपुर शब्द है । यह आकाश शब्द ही भूताकाश 
और परद्रह्मामें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे संशय होता है कि क्या यहाँ दहर भूताकाश ही 
है अथवा परब्रह्म ? उसीप्रकार ब्रहापुरम्‌' क्या यहाँ जीवका ही नाम ब्रह्म है, उसका पुर होनेसे यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, अथवा परब्रह्मका ही पुर होनेसे ब्रह्मपुर है? यहाँ संशय होता है कि जीव और 
परब्रह्म इन दोनोमें से कौन पुरस्वामी दहराकाश है ! पूर्वेपक्षी--यहाँ आकाश शब्द भूताकाशे 
रूढ है, इससे दहरशब्द भूताकाशका वाचक है ऐसा प्राप्त होता है। अल्प आयतनकी 
अपेक्षा उसमें दहरत्व-अल्पत्व है । “याबान्वा०' (जितना यह भूताकाश है उतना ही हृदयके 
भीतर यह दहराकाश है ) इस प्रकार बाह्य ओर आस्पन्तरमाव कृत भेदको लेकर अर्थात्‌ कल्पित 
भेदको लेकर उपमानोपमेयमाव है और यु, पृथिवी आदि उसके भींतर स्थित हैं, क्योंकि अवकारा- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# अथ यदिदमस्मिन्‌! इस श्रुतिस्थ “अथ? शब्द भूमा विद्याके अनन्तर दहरविद्याको सूचित 
करता है । ब्रह्मकी अभिव्यक्तिका स्थान होनेसे इस शरीरको ब्रह्मपुर कहा जाता है। जसे पूर्वाधि- 
करणमें 'पर पुरुष? शब्द ब्रह्ममें ढ़ होनैसे परब्रह्म उपास्य कहा गया है, वैसे 'अथ यदिदमस्मिन्‌ 
यहाँ आकाशशब्द भूताकाशमें रूढ़ होनेसे भूताकाश उपास्य होता चाहिए इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
पूर्वपक्ष करते हैं । 

# भूताकाश्च दहराकाश है, ऐसा पु्पक्षीके द्वारा माननेपर शद्धा होती है--भूताकाश अल्प 
कैसे हो सकता है ? एक होनेसे उसमें उपमान-उपमेयमाव कैसे ? और 'उभे अस्मिम्‌ द्यावाएयिवी 
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शस्येकत्वात्‌, अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम्‌; ब्रह्मपुरशब्दात्‌ । जीवस्य हीदं पुरं सच्छरीरं 
त्रह्मपुरमित्युच्यते; तस्य स्वकर्मणोपाजितत्वात्‌। भक्त्या च तस्य म्रहाशव्दयाच्यत्वम्‌। नहि 
परस्य ब्रह्मण शरीरेण स्वस्वामिभावः संबन्धोऽस्ति । तत्र पुरस्वामिनः पुरेकदेंदो5वस्थानं 
ष्टम्‌, यथा राज्ञः । मनउपाधिकश्चजीवः, मनश्च प्रायेण हृदये प्रति्ठितमित्यतो जीवस्यैचेदं 
हदयेऽन्तरावस्थानं स्यात्‌। दहरत्वमपि तस्यैव आराग्रोपमितत्वादवकस्पते। आकाशोपमि- 
तत्वादि च ब्रह्माभेदविवक्षया भविष्यति। न चात्र दहरस्याका शास्यान्वेष्टव्यत्वं चिजिज्ञासित- 
व्यत्वं च श्रूयते । “तस्मिन्यदन्तः' इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति। अत उत्तरं बूमः-- 
परमेश्वर पात्र दृहराकाशो भवितुमर्हति, न भूताकाशो जोवो चा । कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो 
वाक्यशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः । तथाहि-अन्वेषए्टव्यतयाभिहितस्य दहरस्याकादास्य "तं चेद्भूयुः' 
इत्युपक्रम्य ‘किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌’ इत्येचमाश्षेपपूर्वकं प्रतिसमा- 
घानवचनं भवति---स बूयाद्यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तह्ृद्य आकाश उभे अस्मिन्द्यावा- 
एथिची अन्तरे समाहिते’ ( छा० ८।१।३ ) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकदह रत्वेन प्राप्तदहरत्वस्या- 
काशस्य प्रसिद्धाकाशो पस्येन द्दरत्वं निवतंयन्यूताकादात्वं दहरस्याकारास्य निवर्तयतीति 


खूपसे आकाश एक है । अथवा जीव दहर शब्द वाच्य है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि ब्रह्मपुर 
शब्द है। जीवका ही पुर होता हुआ यह शरीर ब्रह्मपुर है, ऐसा कहा जाता है, कारण कि 
जीव उसे अपने कर्मोसे उपाजित करता है। और गोणवृत्तिसे जीव ब्रह्म शब्द वाच्य है। परब्रह्मका 
तो शरीरके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्ध भी नहीं है। छोक्रमे भी देखा जाता है कि नगरका 
स्वामी नगरके एक भागमें रहता है, जेसे राजा राजधानीके एक भाग राजगृहमें रहता है । मन 
उपाधिक जीव है, मन प्रायः हृदयमें रहता है, इससे जीवका ही हृदयके मीतर अवस्थान हो सकता है । 
आराग्र भागसे उपमित होनेसे उसमें ही दहरत्व भी उपपन्न होता है । आकाशके साथ उसकी उपमा 
आदि तो ब्रह्मके साथ अभेद विवक्षासे होगी । और 'तस्मिन्यद्न्तः' यहाँ दहर आकाशमें अन्वेष्ट व्यत्व 
तथा विजिज्ञासितव्यत्व भी नहीं सुना जाता । किन्तु परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है अर्थात्‌ 
आम्यन्तर वस्तुके आधाररूपसे दहराकाशका ग्रहण किया गया है । सिद्धान्तो--इसके उत्तरमें हम कहते 
हैं--यहाँ परमेश्वर ही दहुराकाश होने योग्य है, भूताकाश अथवा जीव नहीं, किससे ? इससे कि 
वाक्यशेष गत इस प्रकारके हेतु हैं। जैसे कि अन्वेष्टव्य पसे अभिहित दराकाशका 'तं चेदूबुयु ( उस 
आचायंसे यदि शिष्य गण कहें ) ऐसा उपक्रमकर “किं तदत्र विद्यते०' ( यहाँ वह क्या है जो अन्वेष्टव्य 
ओर विशेषरूपसे जिज्ञासितव्य है ) इस प्रकार आक्षेपपूवंक उसका ( वह कहे कि हे शिष्य | जितना यह 
वाह्य आकाश है उतना ही हूदयके आम्यन्तर यह आकाश है यु लोक और पृथिवी दोनों उसके अन्तर 
स्थित हँ) इत्यादि प्रतिसमाधान वचन है । इस वाक्यसे यह ज्ञात होता है कि हृदय कमलके 
अत्पत्वसे जिसको अल्पत्व प्राप्त हुआ है उस आकाशमें प्रसिद्ध आकाशके साहब्यसे अल्पत्वकी निवृत्ति 
करते हुए आचायं दहराकाशमें भूताकाशत्वकी भी निवृत्ति करते हैं। यद्यपि आकाश शब्द भूताकाशमें 


सत्य 
अन्तरेव समाहिते उभावग्निश्च वायुश्च? ( छा० ८।१।३ ) त द्यु और पृथिवी दोनों अन्तर रहते ही 
हैं एवं अग्नि और वायु दोनों आम्पन्तर रहते हैं ) इस प्रकार आकाश सबका आश्रय किस प्रकार है? 
इन तीन शङ्काओंका समाधान “तस्य? इत्यादि भाष्यसे पूवपक्षीने किया है। जैसे हृदय रूप अल्प 
आश्रयकी अपेक्षा भूताकाशमें दहरत्व-अल्पत्व है, ध्यानके लिए कल्पित भेदको लेकर उपमान- 


उपमेयमाव है, और स्वयं एक होनेसे सबका आश्रय मी दै । परन्तु “एष आत्मा! आत्मा 
आत्मशब्द भूताकाशमें नहीं है, इस अरुचिसे 'अथवा' से पूव॑पक्षीने जीव पक्षका ण किया है । ७" 
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शम्यते । यद्यप्याकाशशब्दो भूतकाशे रूढः तथापि तेनेच तस्योपमा नोपपद्यत इति भूता- 


काइाशाङ्का निवर्तिता भवति । ४नन्वेकस्याप्याकाशस्य वाह्याभ्यन्तरत्वकदिपतेन भेदेनोपमानो- 


पमेयभावः संभवतीत्युक्तम्‌। नैवं संभवति, अगतिका हीयं गतिः; यत्काल्पनिकभेवाश्रयणम्‌। 
अपि च कल्पयित्वापि भेदसुपमानोपमेयभावं वर्णयतः परिच्छिननत्वादभ्यन्तणाकाइास्य न 
चाह्याकादापरिसाणत्वसुपपद्येत। ननु परमेश्वरस्यापि 'ज्यायानाकाशात्‌? (शत० ब्रा० १०।६।३।२) 
हति शुत्यन्त राप्य वाकाशपरिमाणत्बसुपपद्चते। नेप दोष पुण्डरीकवेषटनप्रातदहरत्व निवृत्ति- 
परत्वाद्वाक्यस्य न तावत्वप्रतिपादत्तपरत्वम्‌। उभयप्रतिपाद्ने हि वाक्यं भिद्येत । नच 
करिपतमेदे पुण्डरीकवेष्टित आकाशैकदेरो द्यावापुथिव्यादीनामन्तःसमाधानसुपपद्यते। “एष 
आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विसूस्युर्विशोकोविजिघर्सोऽपिपास सत्यकामः सत्यसंकल्पः इति चात्म- 
त्वापहतपाप्मत्वादयश्च गुणा न भूताकारो संभवन्ति। # यद्यप्यात्मदाव्दो जीवे संभवति, तथा- 
पीतरेभ्यः कारणेभ्यो जीवा शङ्कापि निवर्तिता भवति ।न ह्यपाधिपरिच्छिन्नस्याराग्रोपमितस्य 
जीवस्य पुण्डरीकवेएनकृतं दहरत्यं शाक्यं निवर्तयितुम्‌। ब्रह्माभेद्विवक्षया जीवस्य 
सर्वगतत्वादि विवक्ष्येतेति चेत्‌-यद्/त्मतया जीवस्य सर्वगतत्वादि विवक्ष्येत, तस्यैव ब्रह्मणः 
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रूढ है, तो भी उसीके साथ उसकी उपमा उपपन्न नहों होती अर्थात्‌ किसो मी वस्तुको अपने ही साथ 


उपमा नहीं हो सकती । दहर आकाश भूताकाश है यह शङ्का मी निवृत्त होती है । पूर्वपक्षोने यह 
कहा है कि एक आकाझमें मी वाह्य और आभ्यन्तर कल्पित भेदसे उपमान-उपमेयमाव हो सकता हैं, 
परन्तु ऐसा सम्मव नहीं हैं, क्योंकि जो काल्यनिक भेदका आश्रय है यह तो अगतिका गति है। और 
दुसरी बात यह भी है कि भेदकी कल्पना करके उपमॉन-उपमेयमावका वर्णन करनेवाले मतमें 
आभ्यन्तर आकाश परिच्छिन्न होनेसे वाह्याकाशके समान परिमाणवाळा नहों हो सकता । परन्तु 
'ज्यायानाकाझातू०' ( आकासे मी अधिक ) इस दूसरी श्रुतिसे परमेश्वरमें मो आकाशके समान 
परिमाणत्व युक्त नहीं है। सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि यह वाक्य पुण्डरीकके वेश्नसे प्राप्त 
अल्पत्वकी निवृत्तिके लिए है भूताकाशमें समान परिमाणका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है । दोनोंके 
प्रतिपादनमें वाक्ष्यभेद हो जाएगा । और पुण्डरोकसे वेष्टित कल्पित भेदवाले आकाझके एक देशमें 
चूछोक और पृथिवी आदिका अन्तरगस्थान उपपन्न नहीं होगा 'एष आत्मापहतपाप्मा०' ( यह 
आत्मा पापसे रहित है, जरा, मरण और शोकसे रहित, भूख और प्याससे मुक्त, सत्यकाम, सत्य- 
संकल्प है ) इस प्रकार आत्मत्व, पापरहितत् आदि गुण भूताकाञ्चमें सम्मव नहीं हैं। यद्यपि 
आत्मशब्दका जीवमें प्रयोग सम्मव है, तो भी अन्य कारणोंसे जीव विषयक आशङ्का निवृत्त हो जाती 
है । उपाधिसे परिच्छिन्न और आरके अग्रभागसे उपमित जीवमें कमलवेष्टनक्ृत अल्पत्वका निवारण 
नहीं किया जा सकता । यदि ब्रह्मके साथ अभेदको विवक्षासे जीवमें सवंगतत्वादिकी चिवक्षा करो तो 


सत्यानन्दी 

# दहराकाशके अल्पत्वकी निवृत्ति और भूताकाशके समान परिमाण, इस प्रकार एक वाक्यके 
दो अर्थ माननेसे वाक्यभेद रूपी दोष होता है । यह दोप यहाँपर नहीं है, क्योंकि 'ज्यायानाकाशात्‌०' 
यह वाक्य कमलवेष्टनसे प्राप्त अल्पत्वकी निवृत्ति परक है, आकाशके समान परिमाण प्रतिपादन 
परक नहीं है, इमलिए दहराकाश परमेश्वर ही है भूताकाश नहीं । २ 

% अब सिद्धान्ती जीव विषयक शाङ्ाको निवृत्त करते है-यद्यपि आत्मत्व घमं जीवमें है, तो 
भी सत्थकामत्व पापरहितत्व आदि घमं उसमें नहीं हैं। इसलिए दहर शब्दसे जीवका ग्रहण सम्मव नहों 
है अपितु ब्रह्मका ग्रहण ही सम्भव है । यद्यपि जीवमें हृदयरूप उपाधिसे दहरत्व है तो मी ज्यायाना- 
कात्‌? यह वाक्याथ उसमें संगत नहीं हो सकता, क्योंकि जीव परिच्छिन्न है । 


२२२ ब्रह्मसूत्र-शाह्ुरभाष्य [ अ० १ पा०३ | 


साक्षात्सवंगतत्वादि विवक्ष्यतामिति युक्तम्‌ । यदपयुक्त-त्र्मपुरमिति जीवेन परस्योपछक्षि- _ 
तत्वाद्राज्ञ इव जीवस्यैवेद्‌ पुरस्वामिनः पुरैकदेशवर्तित्वमस्त्विति। अत्र घूमः--परस्येवेदं | 
ब्रह्मणः पुरंसच्छरीरंबरहमपुरमित्युच्यते, ब्रह्मशब्दस्य तस्मिन्सुख्यत्वात्‌। तस्याप्यस्ति पुरेणा- _ 
नेन संबन्धः;उपळष्ध्य धिष्ठानत्वात्‌। 'स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरशियं पुरुषमीक्षते’ (प्र, ५।५) 


“स वा अयं पुरुषः सर्वासु पूर्ण पुरिशयः ( दृ० २1५1१८ ) इत्यादिश्रु तिभ्यः । अथवा-जीचपुर | 


एवास्मिन्त्रझ संनिहितसुपलक्ष्यते। यथा शाळग़ामे विष्णुः संनिहित इति, तद्वत्‌ । तथेह 
कसंचितो लोकः क्षीयत एवमेवाझुत्र पुण्यचितो छोकः क्षीयते? ( छा० ८।१।६ ) इति च कर्मणाः 


मन्तचत्फलत्वसुक्त्वा 'अथ य इहात्मानमजुविद्य ्रजस्स्येतांश्च सत्यान्कासांस्तेषां सबंणु लोकेषु काम- . 


चारो मवति’ इति प्रक़्तदहराकाइाविज्ञानस्यानन्तफत्वं वदन्‌ परमात्मत्वमस्य सूचयति । 
यद्प्येतदुक्त-न e e क परविदोष 

यदप्येतदुक्त-न दहरस्याकादास्यान्वेष्टव्तत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च श्रुतं; णत्वेनो- 

पादानादिति, अत्र ब्रुम+--यद्याकाशो नान्वेष्टव्यत्वेनोक्त स्यात्‌ 'यावान्वा अयमाकादास्तावा- 


नेषोञन्तहृदय आकाश: इत्याद्याकाशस्वरूपप्रद शनं नोपयुज्येत । *नन्वेतदप्यन्तर्वेतिवस्तुसद्वाव- ` 


यते 


प्रदर्शनायेव प्रदृइयते । “तं चेद्यूयुय दिदमस्सिच्त्रहापुरे दहर पुण्डरीकं वेइम दृहरोऽस्मि्न्तराकाशः 


आत्मर्पसे अर्थात्‌ ब्रह्मके साथ अभेद मानकर जीवमें सवंगतत्वादि धर्मोकी विवक्षा! करनेकी अपेक्षासे 
यही अधिक युक्त है कि उस ब्रह्माके ही साक्षात्‌ सवंगत्वादि धमोंकी विवक्षा करो । जो यह कहा गया 
` है कि 'बह्मपुरस' में जीवसे शरीर रूपी पुरका सम्वन्ध होनेसे राजाके समान पुरके स्वामी जीवका ही 
पुरके एक भागमें रहना सम्मव है । इस विषय पर हम कहते हैं--परब्रह्मका हो पुर होता हुआ यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, ऐसा कहा जाता है, क्योंकि परत्रह्ममें ब्रह्म शब्द मुख्य है । उसका भी इस पुरके 
साथ ( कल्पित ) सम्बन्ध है, कारण कि वह उसके उपलब्धिका स्थान है । “स एतस्माजीवधनात्‌०? 
( वह उपासक इस पर जीवधन [ हिरण्यगमं ] से भी पर-उत्कृष्ट और शरीरमें प्रविष्ट परमात्माका 
दर्शन करता है ) और “स वा अयं पुरुषः०' ( वह पुरुप सव शरोरोंमें वर्तमान हृदयमें रहनेके कारण 
पुरिशय कहलाता है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अथवा जैसे शालम्राममें विष्णु. संनिहित है, वसे इस 
जीवपुरमें ही ब्रह्म संनिहित उपलक्षित होता है । 'तद्यथेह०' ( जिस प्रकार यहाँ कमसे सम्पादित फल . 
क्षीण हो जाता है उसी प्रकार परळोकमें अग्निहोत्र आदि पुण्यसे उपाजित स्वर्गलोक आदि फल क्षीण 
हो जाता है) इसप्रकार कर्मोका फल नश्वर कहकर 'अथ य इह०' (जो यहाँ आत्मा-दहरका तथा उसके 
आश्रित सत्यकाम, सत्यसंकल्प आदि गुणोंका शास्त्र और आचायंके उपदेशके - अनुसार ध्यानसे 
अनुमवकर परळोकमें जाते हैं वे सावंभौम राजाके समान सब लोकोंमें यथेच्छ विहार करनेवाले 
और अमीष्ट वस्तुको प्राप्त करनेवाले होते हैं ) इसप्रकार प्रकृत दहराकाशके विज्ञानका फल अनन्त 
कहकर श्रुति दहाराकश परमात्मा है, सूचित करती है । दहराकाशका अन्वेष्टव्य तथा विजिज्ञासितव्य- 
खूपसे श्रवण नहीं है, क्योंकि परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है । ऐसा जो पूर्वपक्षीने कहा है, उस- 
पर हम कहते है---यदि दहराकाश अन्वेष्टव्यरूपसे न कहा गया होता, तो 'यावान्वा०' ( जितना यह 
वाह्य आकाश है उतना ही हृदयान्तग्ंत वह आकाश है ) इत्यादि आकाश स्वरूपका प्रदशन उपयुक्त 
नहीं होता । परन्तु यह भी अन्तवंतीं वस्तुके सद्भाव प्रदर्शनके लिए दिखलाया जाता है, क्योंकि 
(तं चेद्‌ अयुयदिदमस्मिनु०' ( उस आचायंसे यदि शिष्यगण पूछें कि इस ब्रह्मपुरमें जो सुक्ष्म कमलाकार 
सत्यानन्दो-दीपिका 

#यहाँ दहर आकाश शब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना चाहिए । पूवंपक्षमें मूताकाश आदिकी 

उपासना फल है और सिद्धान्तर्मे सगुण ब्रह्मकी उपासनाद्वारा निगुंण ब्रह्मका साक्षात्कार फल है ॥१४॥ 


"SSRI A PRINS sian Si 


अधि० ५ सू० १५ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२३ 


किं तद्त्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव पिजिज्ञासितव्यम्‌' इत्याक्षिप्य परिहारावसर आकाशोपम्योप- 
क्रमेण द्यावपृथिव्यादीनामन्तः समाहितत्वदर्शानात्‌। नेतदेवम्‌; एवं हि सति यदन्तः 
समाहितं द्यावापृथिव्यादि तदन्वेष्टव्यं विजिज्ञासितव्यं चोक्तं स्यात्‌, तत्र वाक्यशेषो नोप- 
पद्येत । 'अस्मिन्कामाः समाहिताः, “एप आत्माऽपहतपाप्मा’ इति हि प्रकतं द्यावाएथिव्यादि- 
समाधानाथारमाकाशमाङृप्य “अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्च सत्यान्कामान' इतिं 
समुञ्चयार्थेन चशब्देनात्मानं कामाधारमाञ्रितांश्च कामान्बिशे यान्वाक्यरोषो द्रांयति। 
तस्माद्वाक्योपक्रमे ऽपि दहर एवाकाशो हृद्यपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थेः समा हिते पृथि- 
व्यादिभिः सत्यैश्चकामेविश्ञेय उक्त इति गम्यते।स चोक्तेभ्यो हेतुभ्यः परमेश्वर इति ॥१४॥ 
गतिशब्दाभ्यां तथाहि दष्टं लिङ्ग च ॥ १५॥ 

पद॒च्छेद- गतिराब्दाभ्माम्‌, तथाहि, दम्‌, लिङ्गम्‌, च । 

स्ूजार्थ--( गतिशब्दाम्याम्‌ ) “इमाः सर्वाः प्रजा’ इस श्रुतिमें गमन मर ब्रह्मलोक शन्दोसे 
ज्ञात होता है कि दहर इह्य ही है । ( तथाहि इष्टम्‌ ) इसीप्रकार सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति’ 
इस अन्य श्रुतिसे भी जीवगम्य ब्रह्म प्रतिपादित होता है । ( लिङ्ग च ) एवं श्रि प्रतिपादित जीवोंका 
प्रतिदिन ब्रह्मलोकमें गमन असम्मव है, इसलिए 'ब्रह्मंव लोकः ब्रह्मलोक) इस कर्मधारय समाससे 
सामानाधिकरण्य ग्रहणे प्रतिदिन गमन ही लिङ्ग दै, अर्थात्‌ ब्रह्मका ज्ञापक हेतु है । ओर सूत्रस्य 'च' 
शब्दसे निषादस्थस्पतिन्याय भी सामानाधिकरण्यके ग्रहणमें सूचित होता है। 

दहरः परमेइचर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम्‌। ठ एवोत्तरे हेतव इदानीं प्रपञ्चयन्ते। 
इतइच परमेश्वर एव दहरः, यस्मादइहरवाक्येषे परमेश्वरस्यैव प्रतिपादकौ गतिदान्दौ 
भचतः-'इमाः सर्वाः प्रजा अहरहरंछन्त्य पतं ब्रह्मलोकं न विदन्ति’ (छा० ८३२) इति। तत्र प्रकृतं 
दहरं ्रलोकशब्देनाभिघाय तद्विघया गतिः प्रजाशब्दवाच्यान जजान त्रलोकदान्देनाभिधाय तद्विषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यानां जीवानामभिधीयमाना 


गृह है, उसमें जो अल्प अन्तराकाश है उसके भीतर वह क्या वस्तु है जो अन्वेषण करने योग्य 
और विशेषरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है) ऐसा आक्षेपकर परिहार करते समय [ 'यावान्वा' इस 
मन्त्रसे ] आकाश साहस्यके उपक्रमसे द्युलोक, पृथिवी आदिका अन्तरवस्थान दिखलाया है । सिंद्धान्ती- 
ऐसा नहीं है, क्योंकि ऐसा होनेपर तो उसके अन्तरवस्यित जो चुलोक पृथिवी आदि हैं वे अन्े्ट्प 
तथा विजिज्ञासितव्यरूपसे उक्त होंगे, ऐसी स्थितिमें वाक्यशेष उपपन्न नहीं होगा । “अस्मिन्कामाः०' 
(उसमें अभिलाषाएं-कामनाएँ अवस्थित हैं) 'एष आत्मा० १ (यह आत्मा पाप मुक्त है) इसप्रकार प्रत 
चुलोक, पृथिवी आदि जिसमें स्थित हैं उस आकाशकी अनुवृत्ति करके 'अथ य इह०' (यहाँ जो 
आत्माका और इन सत्यकामोंका आचार्यक उपदेशानुसार ध्यान पुर्वक अनुमव कर परळोकमें जाते 
हैं) इस तरहसे यह वाक्यशेष समुच्चयवाचक 'च' शब्दसे कामोके आधार आत्मको ओर उसके 
आश्रित कामोंको विशेयरूपसे दिखलाता है । इससे ऐसा ज्ञात होता है कि वाक्यके उपकममें भी हृदय- 
कमल जिसका आधार है वह दहराकाश ही अन्तः स्थित हुए पृथिवी आदिके साथ तथा सत्यकामोके 
साथ विज्ञेयः कहा गया है । अतः इन उक्त हेतुओोंसे सिद्ध होता है वह दहराकास परमेश्वर ही है ॥१४॥ 

वाक्यशेष गत हेतुओंसे दह्र परमेश्वर ही है, ऐसा पूवं कहा गया है। अब उन्हो आगे आने- 
वाले हेतुओंका विस्तारसे वर्णन किया जाता है । इससे भी परमेश्वर ही दहर है, क्योंकि “इमाः सर्वाः 
प्रजा०' ( ये सब जीव हूदयान्तगंत दहराकाश नामक ्रह्मलोकको सुषसिमें त र 

अना वत्त उसको नहीं जानते ) इसप्रकार दहर वाक्यशेषमें ग र्‌ 

22200 77 ह भक 241 दहरका / ब्रह्मलोक शब्दसे अभिधान कर उसमें प्रजा शब्द 
वाच्य जीवोंकी कही हुई गति दहरमें ब्रह्मत्वका ज्ञान कराती है अर्थात्‌ यह अवगत होता है कि 


२२४ ब्रहमसून्न-दाङ्करभाष्य [ अ०१पा०३ | 


दहरस्य त्रह्मतां गमयति। तथा ह्यहरदर्जीवानां झुपुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं गमनं दए श्रुत्यन्तरे 
'सता सोम्य तदा संपन्नो भवति’ (छा० ६।८।१) इत्येवमादौ । लोकेऽपि किल गाढं खुघु्मा- 
चक्षते-ब्रहमभूतो ब्रह्मतां गतः इति । तथा ब्रह्मलोकराब्दोऽपि प्रकते दहरे प्रयुज्यमानो 
जीवभूताकाइाशाङ्कां निवर्तयन्त्रह्मतामस्य गमयति। नचु कमळासनलोकमपि ब्रह्मछोकशब्दो 
गमयेत्‌ । गमयेद्यदि प्रह्मणो लोक इति षष्ठीसमासवृत्त्या व्युत्पाद्येत, सामानाधिकरण्यः 
त्या तु व्युत्पाद्यमानो ब्रह्मच लोको ब्रह्मलोक इति परमेच ब्रह्म गमयिष्यति । एतदेच 
चाहरहत्रह्लोकगमनं इष्टं व्रहालोकशब्द्स्य सामानाधिकरण्यवत्तिपरिग्रहे लिङ्गम्‌। न 
हाहरहरिमाः प्रजाः कार्यश्रह्मलोक खत्यलोकाख्यं गच्छन्यीति शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥१५॥ 
तेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्चुपरूब्धेः ॥ १६ ॥ 
पद्‌च्छेद्‌--धृतेः, च; महिम्नः, अस्य, अस्मिनु, उपलब्धेः । 
सत्नार्थ--( धृतेः), अथ य आस्मा०' इस शुतिमें उक्त घृति, ( च ) और 'एष भूतपालः" 
` ( अस्य महिम्नः ) सव छोकोंको धारण करनेकी महिमा (अस्मिन्‌ ) परमात्मामें ( उपलव्येः ) उपलब्ध 
होनेसे दहराकाश परमेश्वर ही है । | 
# शृतेश्च हेतोः परमेश्‍वर एवायं दहरः । कथम्‌ ! 'दहरोऽस्मिननन्तराकाशः इतिहि | 
प्रकृत्याकाशौपस्यपूर्वक त स्मिन्सर्वसमाधानसुवस्वा तस्मिन्ने व चात्मशब्दं प्रयुज्यापहतपाप्म- | 
त्वादिगुणयोगं चोपदिश्य तमेचानतिदृत्तप्रकर्ण निर्दिशति--अथ य आत्मा स सेतुरिति | 
रेषां लोकानामसंभेदाय' (छा० ८।४।१) इति। तत्र विधृतिरित्यात्मशब्द्सामानाधिकरण्या- | 
दहराकाश ब्रह्म है । इसी प्रकार 'सता सोस्य०' ( हे सोम्य ! जब जोव सोता है तव सवूके साथ सम्पन्न | 
होता है) इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें सुपुक्ति अवस्थामै प्रतिदिन जीवोंका ब्रह्म विषयक गमन देखा जाता । 
है । लोकमें भी गाढ़ सुपुप्त पुरुषको 'त्रह्मी भूत? ब्रह्मत्वको प्राप्त हुआ कहा जाता है । इसीप्रकार प्रकत | 
दहरमें प्रयुक्त हुआ ब्रह्मलोक शब्द भी दहरमें जीव और मूताकाशकी आशङ्काको निवृत्त करता हुआ | 
दहराकाश ब्रह्म है बोध ( ज्ञान ) कराता है । परन्तु ब्रह्मलोक शब्द तो हिरण्यगभं ~-्रह्माके छोकका | 
भी ज्ञान कराता है? हाँ, अवश्य ज्ञान कराए यदि ब्रह्मका लोक (ब्रह्मलोक) इस षष्ठी समास वृत्तिसे | 
ब्रह्मलोक शब्दकी व्युत्पत्ति की जाय । किन्तु यहाँ तो ( कमंघारय समास ) से 'ब्रह्मेव लोकः' 'ब्रह्म ही | 
| 
| 


लोक ब्रह्मलोक है” इस सामानाधिकण्यवृत्तिसे व्युत्पन्न हुआ ब्रह्मलोक शब्द परश्रह्मका ही ज्ञान 
करायेगा । परन्तु प्रतिदिन देखा गया यह ब्रह्मलोक गमन ही ब्रह्मलोक शब्दकी सामानाधिकरण्य- 
वृत्तिके ग्रहण करनेम रिङ्ग हेतु है । प्रतिदिन ये जीव सत्यलोक नामक कायं-ब्रह्मलोकमें जाते हैं ऐसी 
कल्पना नहीं की जा सकती ॥ १५॥ | | 
और घृतिरूप हेतुसे भी यह दहर परमेश्वर ही है । क्योंकि “दहरोऽस्मिन्‌०' ( इसमें दहर 
अन्तराकाञ् है ) इस प्रकार प्ररतुतकर आकाशके साथ सादुश्यपूवंक उसमें सब वस्तुओंकी स्थिति 
कहकर, उसमें आत्मशब्दका प्रयोग कर और अपहतपाप्मत्वादिगुणोके सम्बन्धका उपदेशकर 
असमाप्त हुए उस प्रकरणका 'अथ य आत्मा०? ( जो आत्मा है वह सेतु है इन लोकोंकी मर्थादाका 
साङ्कृयं न हो इसलिए सबका विघारक है ) यह श्रुति निर्देश करती है । इसमें विधृति शब्दका आत्म- 
दन्दके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विधारयिता कहा जाता है, क्योंकि “क्तिव' प्रत्ययका कतकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'अथ य आत्या' इस श्रुतिमें जो 'अथ' शब्द है वह पूवं दह्राकाशरूप प्रकरणकी अनुवृत्ति 
तथा दहराकाशमें घृति आदि गुणोंका प्रारम्भ वाचक है । यहाँ घृति शब्दका अथे धारण करनेवाला है । 


| 
Iz. 
| 


अधि० ५ खू० १७ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित २२५ 


द्विघारयितोच्यते; क्तिचः कतेरि स्मरणात्‌ । यथोदकसंतानस्य विधारयिता टोके सेतुः 
क्षेत्र संपदामसंभेदाय, एवमयमात्मैषामध्यात्मादिभेद भिन्नानां लोकानां वर्णाश्रमादीनां च 
विधारयिता सेतुरसंमेदायासंकरायेति। एवमिह प्रकृते दहरे विधारणळक्षणं महिमानं 
दशयति । अयं च महिमा परमेश्वर एव श्रुत्यन्तरादुपलभ्यते 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 
गागि सूर्याचन्द्रमसौ विशतौ तिष्ठतः' इत्यादेः। तथान्यत्रापि निश्चित परमेश्वरवाक्ये श्रयते-- 
“एप सर्वेश्वर एप भूताधिपतिरेष भूतपाळ एष सेतुविधरण एयां लोकानामसंभेदाय' इति। एवं 
श्रृतेश्च हेतोः परमेश्वर एवायं दहरः ॥१६॥ 
हक प्रसिद्ध ॥ १७ ॥ 
पदच्छेद- प्रसिद्धः, च। 


सूचाथ-- 'आकाशो वे नाम? इत्यादि श्रुतिमें आकाश शब्द परमात्मामें ही प्रसिद्ध है, इससे 
भी दहराकाश परमेश्वर हो है । 


क इतश्च परमेश्वर एव 'दहरोअस्मिन्नन्तराकाशः” इत्युच्यते । यत्कारणमाकाशशब्दः 
परमेश्वरे प्रसिद्धः । 'आकाशो बै नाम नामरूपयोर्निवँहिता' ( छा० ८।१।४ ), 'सर्गणिह वा 
इमानि भूतान्य्रकाशादेव ससुत्यद्यन्ते' ( छा० १।९।१ ) इत्याविप्रयोगदर्शनात्‌। जीवे तु न 
कचिदाकादाराव्दः प्रयुज्यमानो दश्यते। भूताकाशस्तु सत्यामप्याकारदाव्दप्रसिद्धाबुप- 
मानोपमेयभावाद्यसंभवान्न ग्रहीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७॥ 


अथेमें विधान है । जैसे जलके अविच्छिन्न प्रवाहका विधारक सेतु लोकमें क्षेत्र सम्पत्तिका मिश्रण न 


होनेके लिए है, वेसे यह आत्मा अध्यात्म आदि भेदसे भिन्न इन लोकोंका और वर्णाश्रमादिका असंभेदके 
लिये-संकर न होनेके लिये विधारक सेतु है। इस प्रकार यहाँ प्रकृत दहराकाशमें विधारणरूप महिमा 
को श्रुति दिखलाती है । और यह महिमा “एतस्य वा अक्षरस्य०' (हे गार्गी ! इसी अक्षरकी आज्ञामें सूय 
ओर चन्द्रमा विधारित हुए रहते हैं ) इत्यादि दुसरी श्रृतिसे परमेश्वरमें उपलब्ध होती है ओर इस 
प्रकार दूसरे स्थल्में भी “एष सर्वेइवरः०! ( यही सर्वेश्वर है, भूतोंका पालक है, इन लोकोंकी मर्यादाका 
संकर न हो इसलिए विधारक सेतु है ) इस प्रकार निश्चित परमेश्वरवाक्यमें सुना जाता है। इस 
प्रकार घुतिरूप हेतुसे यह दहर परमेश्वर ही है ॥ १६॥ 


इस हेतु से भी 'दहरोऽस्मिञ्चन्तराकाशः' इस वाकथमें परमेश्वर ही कहा जाता है । क्योंकि 'आकाशों 
चै नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम रूपात्मक प्रपः्का निर्वाहक है ) “सर्वाणि ह वा०' 
( ये सब भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि प्रयोगोके देखनेसे आकाशशब्द परमेश्वरमें प्रसिद्ध 
है । और जीवके लिए तो प्रयुक्त किया हुआ आकाशशब्द कहोंपर भी देखनेमें नहीं आता । यद्यपि 
भूताकाशमें आकाशशब्दको प्रसिद्धि हि तो भी उपमान उपमेयमावादिके असम्मव होनेसे उसका 
ग्रहण करना ठीक नहीं है, ऐसा ( ब्र० सू० १।३।१४ )में कहा गया है ॥ १७ ॥ 
सत्यानन्दी 


और उस दहररूप विधारकको श्रुतिमें आत्मा कहा गया है। अतः घृति आदि हेतुओंसे दहराकाश 
परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥ 

ह समन्तात, काशते दीप्यते इति आकाशः? इससे चारों ओर प्रकाशित तथा विम्रुत्वादि 
गुण युक्त स्वयं ज्योति ब्रह्ममें आकाशशब्द प्रसिद्ध है । इस प्रकार आकाशन्दके व्युत्पत्ति छम्य अ्थंसे 
भो परमात्मा ही सिद्ध होता है । यद्यपि आकादाशब्द मूताकाशमें ख्ढ्‌ है, वापि यहाँ उसका ग्रहण 
करना युक्त नहीं है, वर्योंकि “यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तहंदय आकाशः' इस भुतिसे उपमान- 
उपमेयमावका निर्देश है । वह एक आकाशमें सम्भव नहीं है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१७॥ 

२९ 


` २३३ त्रह्मलूज्ञ-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० ३ 


इतरपरामर्शात्स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १८ ॥ 
पद्‌च्छेद्‌-इतरपरामर्शात्‌, सः, इति, चेत्‌, न, असम्भवात्‌ । 
सूजञार्थ- एष सम्प्रसाद इस प्रकार इस प्रकरणमें सम्भ्रसाद शब्दसे ( इतरपरामर्शात्‌ ) 
जीवका परामदं होता है। इसलिए ( सः ) जीव दहराकाश है, ( इति चेन्न) यह कथन युक्त नहीं 
है, ( प आकाशके DS पापरहितत्वादि धमं जीवमें सम्मव नहीं हूँ । 
यदि वाक्यरेषबलेन दहर इति परमेश्वरः परिशुह्योतास्तीतरस्यापि जीवस्य चाक्य- 


शेषे परामशः अथ य एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्ससुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामिं- 


निष्पद्यत एष आत्मेति होवाच' (छा० ८।३। ४) इति। अन्न हि संप्रसाद्शब्दः श्रुत्यन्तरे सुपु- 
चावस्थायां दष्टत्वात्तदचस्थावन्त जीवं शक्नोत्युपस्थापयितुं नार्थान्तरम्‌ । तथा शरीरः 


पगतः, एवं जीवविषयोऽपि भविष्यति । तस्मादितरपरामर्शात्‌ 'दहरोउस्मित्रन्तराकाशः 
इत्यत्र स एव जीव उच्यत इति चेत्‌-चैतदेवं स्यात्‌, कस्मात्‌ ? असंभवात्‌ । नहि जीवो 


30 >> न लाटा 


( प्रजापतिने कहा कि जो यह सम्प्रसाद-जीव इस देहेन्द्रिय समूहमें आत्मबुद्धिका त्यागकर आत्म- 
ज्ञानद्वारा प्रत्यगमिन्न ब्रह्मका साक्षात्कारकर पर ज्योति स्वरूपको प्राप्त करता है और अपने स्वरूपसे 
अभिव्यक्त होता है वह आत्मा है ) इस वाक्यरोषमें इतरका-जीवका भी परामशं होता है । यहाँपर 
ही अन्य श्रुतिमें सम्प्रसाद शब्द सुषुप्ति अवस्थामें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, इसलिए यह संप्रसाद 
शब्द उस अवस्थावारे जीवका उपस्थापन कर सकता है अन्यका नहीं । जैसे आकाश व्यपाश्रय वायु 
आदिका आकाइसे समुत्थान होता है, वैसे शरीर व्यपाश्रय जीवका शरीरसे समुत्थान सम्भव है। 


जैसे लोकव्यवहारमें परमेश्वर विषयक आकाशशव्द अहष्ट-अभ्रसिद्ध होनेपर भी "आकाशो वे नाम०' , | 


( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निर्माण करनेवाला है ) इत्यादि श्रतिमें परमेश्वर 
धर्मके समभिव्यहार-समीप निर्देश होनेसे परमेश्वर विषयक स्वीकृत किया गया है, वैसे जीव विषयक 


भी हो जायगा । इसलिए इतर-जीवके परामश होनेसे 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश्ः’ इस वाक्यमें वही जीव 


कहा जाता है। सिद्धान्ती- ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि असम्भव है। बुद्धि 
आदि उपाधियोसे परिच्छि्नत्वाभिमानी हुआ जीव [ यावान्वा अयमाकाशः ] आकारासे उपमित नहीं 


हो सकता, और उपाधिके घर्मोका अभिमान करनेवाले जीवमें पापरहितत्व आदि धमं भी सम्भव 
नहीं हैँ । इस अधिकरणके प्रथम ( १४ वे ) सूत्रमें इसका विस्तारसे वर्णन किया जा चुका है । यहाँ. 


कको सत्यानन्दी-दीपिका ८ 
७ जैसे 'आकाश परमेश्वर है' ऐवा लोकव्यवहारमें परमेश्‍्वरके लिए आकादाशव्दका प्रयोग 
अप्रसिद्ध है, तो भी “एष आत्मापहतपाप्मा” इस वाक्यशेषमें परमेश्वरके अपहतपाप्मत्वादि धर्मोका 


आकाश श्रुतिके समीप निर्देश होनेसे 'आकाशो चै नाम इत्यादि स्थलोमें परमेश्वरके लिए आका | 


दाब्दका प्रयोग स्वीकार किया गया है, वेसे 'अथ य एप सम्प्रसादो' इत्यादि वाक्यशेष गत लिज्ोंसे 


आकाश शब्दका जीवके लिए प्रयोग हो सकता है, अतः सम्प्रसाद ओर उत्यानरूप किङ्गोसे ब्रह्मे 


भिन्न जीवका भी परामश होता है । इससे 'दहरोऽस्मिन्‌' यहाँ जिसका शरीरसे समुत्यान हो सकता 
है, उसका ही दहराक्ताथ शब्दसे ग्रहण करना युक्त है, ब्रह्मका नहीं, इसलिए दहराकाश जीव है 
इसका 'नेतदेवं स्यात? से समाधान किया जाता है ॥१८॥ 


| 


| 


। 
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पहतपाप्मत्वादयो धर्माः संभवन्ति। प्रपञ्चितं चैतत्प्रथमसुत्ने । अतिरेकाराङ्कापरिहारायातर 
तु पुनरुपन्यस्तम्‌ । पठिष्यति चोपरिष्टात्‌ 'अन्याथंश्च परामशः’ ( ब्र १।३।१० ) इति ॥१८॥ 


उत्तराबेदाबिभूतस्वरूपस्तु ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद्‌--उत्तराद्‌, चेत्‌, आविभूतस्वरूपः, तु । 
सूत्ना थं--( उत्तराद्‌ ) 'य एषोऽक्षिणि’ इत्यादि प्रजापति वाक्यसे जाग्रत्‌ आदि अवस्थापन्न 
जीवमें पापरहितत्व आदि धर्मों का संभव हीनेसे जीव दहराकाश हे, ( चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो 
( आविभूंतस्वरूपः ) परमाथंरूपसे जीव विवक्षित है जीवरूपसे नही, इसलिए जीव दहराकाश नहों 

है, अपितु, ब्रह्म है । ( तु ) शब्द पूवंपक्ष व्यावृत्त्यर्थक है 
$ इतरपरामर्शाद्या जीवाशङ्का जाता साऽसंभवान्निराक्ृता । अथेदानीं सृतस्येवास्रृत- 
सेकात्पुनः समुत्थानं जीवाइाङ्कायाः क्रियते-उत्तरस्मात्माजापत्याष्वाक्यात्‌। तत्र हि 'य 
आत्माऽपहतपाप्मा’ इत्यपहतपाप्मत्वादिशुणकमात्मानमन्वेष्टव्यं विजिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 
“य पुषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आस्मा' (छा० ८।७।४) इति ब्॒वन्नक्षिस्थं द्रष्टारं जीवमात्मानं 
निदिदाति। 'एतं व्वेव ते भूयोऽनुब्याल्यास्यामि' ( छा० 4९३ ) इति च तमेव पुनः पुनः 
परास्य य एष स्वप्ने महीयमानइचरस्येष आत्मा! (छा० ५।१०।१ ) इति 'तचत्रेतत्सुसः समस्तः 
संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा? ( छा० ८।११।१ ) इति च जीवमेवावस्थान्तरगतं 


तो वक्ष्यमाण अधिक आशङ्काके परिहारके लिए इसका पुनः उपन्यास किया गया है। और आगे 
“अन्यांश्च परामशः? इस सूत्रमें जीवपरामशंका प्रयोजन कहेंगे॥ १८ ॥ 

अन्यके परामशंसे जो जीव विषयक आशङ्का उत्पन्न हुई थी, उसका परिहार जीवमें पाप- 
रहितत्व आदि धर्मोके असम्मव होनेसे किया जा चुका है। अव अमृतसेक ( छिड़कने ) से जसे 
मृतक पुनः जी उठता है, बसे ही अनन्तरोक्त प्रजापतिवाक्यसे जीव विषयक आशङ्काका पुनः उत्यान 
करते हैं, क्योंकि वहाँ 'य आत्मापहतपाप्मा०' ( जो आत्मा है वह पापरहित है) इस श्रुतिवाक्यसे 
पा१रहितत्व आदि ६मोवाले आत्माका अन्वेषण करना चाहिए, विशेषरूपसे जिज्ञासा करनी 
चाहिए, इस प्रकारकी प्रतिज्ञा कर 'य प्रषोऽक्षिणि०' (जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ) इस प्रकार कहते हुए प्रजापति अक्षिस्थ द्रष्टा जीवका आत्म्पसे निर्देश करते है । 
“एतं त्वेव०' ( इस आत्माको ही मैं तुमसे पुनः कहता हुँ) उसका ही पुनः पुनः परामश कर 
ध्य एष स्वप्ने०' ( जो यह स्वप्नमें महीयमान-्त्री आदिसे पूजित हुआ विचरता है अर्थात्‌ भोगोंका 
अनुमव करता है वह आत्मा है) 'तचत्रेतत्सुसः०' ( जिस सुषुप्ति अवस्थामें यह सोया हुआ दर्शन 
आदि वृत्तिसे रहित और सम्यक्‌ल्पसे आनन्दित हो स्नप्नका अनुमव नहीं करता वह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# `य आस्मापहतपाप्मा०' ( छा० ३।७।१ ) ( प्रजापतिने कहा कि जो [ धर्माधर्मादि रूप ] 
पापशून्य, जरारहित, मृत्युरहित, विशोक, क्षुधा रहित, पिपासा रहित, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है, 
उसे खोजना चाहिए, उसकी विशेषरूपसे जाननेको इच्छा करनी चाहिए । जो उस आत्माको शास्त्र 
ओर गुरुके उपदेशानुसार खोजकर प्रत्यगमिन्तलूपसे अनुमव कर लेता है वह सम्पूणं लोक ओर 
समस्त कामों-मोगोंको प्राप्त कर लेता है ) इस प्रकार प्रजापतिकी संमामें आत्माको महिमा सुनकर 
देवों और असुरोंने विचार किया कि हम उस आत्माको जानना चाहते हैं, जिसके जाननेसे सम्पूणं 
लोक और समस्त भोग उपलब्ध हो जति हैं । तब देवोंकी ओरसे देवराज इन्द्र और असुरोंकी ओरसे 
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_ व्याचष्टे | ® तस्यैव चापहतपाप्मत्वादि दशांयति- - एतदशृतमभयमेतद्महा इति। नाइ खल्व- 
यमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि' ( छा० 2१ ११ २) इति 
च सुचुत्तावस्थायां दोषसुपळभ्य “एतं स्वेव ते भूयोच्नुव्यास्यास्यामि नो एुवाम्व्रेतस्सातू इति 
चोपक्रम्य, शारीरसंबंधनिन्दापूर्वकं “एप संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्सुत्थाय पर ज्योतिरुपसंपथ 
स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते स उत्तमः पुरुषः इति जीवमेव शरीरात्ससुत्यितसुत्तमपुरुषं दर्शायति। 
तस्मादस्ति संभवो जीवे पारमेश्वराणां घर्माणाम्‌ । अतः 'दहरोऽस्म्न्तराकाशः इति जीव 
_एबोक्त इति चेत्कश्विद्‌चरयात्‌, # तं प्रति ब्र्‍यात-आविभू तस्वस्पस्ठ इति तुश नगक तं प्रति ब्र्‍यात्‌-'आविभू'तस्वस्पस्तु' इति । तुशब्दःपूर्वपक्ष- 
आत्मा है) इस प्रकार अवस्थान्तरगत जीवका ही व्याख्यान करते हैं। “एतद्स्तस्‌०' 
( यह अमृत, अमय ओर ब्रह्म है) इसभ्रकार उसीको पापरहितत्वादिरूपसे दिखलाते हें । 
“नाह खल्वयमेव' ( निश्‍चय यह सुषुप्ति अवस्थामें यह मैं हैँ इसप्रकार न आत्मा-अपनेको जानता 
है और न यह इन अन्य प्राणियोंको ही जानता हैं ) इसप्रकार सुषुप्ति अवस्थामें दोष देखकर 
“पततं त्वेव ते०' ( इसीको ही मैं तुमसे पुनः कहता हूँ, इससे अन्यको नहीं ) ऐसा उपक्रम कर शरीर 
सम्बन्धकी निन्दा पूवक “एष सम्प्रसादो०' ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे उठकर [ अभिमानका 
त्यागकर ] पर ज्योतिको प्राप्तकर पुनः अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है) इसप्रक/र शरीरे 


दिखाता है । इसलिए परमेश्वरके धर्मोका जीवमें सम्मव है। 
कक ही म नस विलय की अ कहा गया है । यदि कोई ऐसा कहे, 
तो उसके प्रति सिद्धान्ती कहे कि 'आविभू'तस्वरूपस्तु' इस सूत्रमें 'तु' शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके 
असुरराट्‌ विरोचन ये दोनों परस्पर ee दिए लेकर प्रजापतिके पास आये । 
“तौ ह द्वान्नि शतं वर्षाणि ब्रह्मचर्यमूषतुस्तौ ह प्रजापतिरुत्राच' ( उन्होंने बत्तीस वषं तक ब्रह्मचयंवास 
किया, तव उनसे प्रजापतिने कहा--तुम यहाँ किस इच्छासे ठहरे हो? ) उन्होंने कहा कि आत्माको 
जाननेके लिए हम यहाँ ठहरे हुए हैं। 'तौ ह प्रजापतिरुवाच य एषोऽक्षिणि घुरुषो दुझ्यते एप आत्मा०' 


( तब उनसे प्रजापतिने कहा--यह जो पुरुष नेत्रोंमें दिखाई देता है यह आत्मा है, यह अमृत, ` | 


अभय ओर ब्रह्म है ) इत्यादि प्रजापति वाक्योंके आधार पर इस जीव विषयक शङ्काका पुनः उत्थान 


हुआ है कि पापरहितत्व आदि घर्मो'का जोवमें असम्मव नहों है, इसलिए जीव दहराकाश हो सकता 
है। परमेश्वरके अन्य धर्मोका भी जीवमें 'तस्यैव' आदि माष्यसे उल्लेख करते हैं । 


® इसप्रकार इन्द्र और प्रजापतिके उपाख्यानसे यह प्रतीत होता है कि दहरवाक्यके कथना- 
नन्तर इन्द्रके प्रश्नके उत्तरमें प्रजापतिने “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते एष आत्मा” यह प्रथम वार 
और 'य एष स्वप्ने महीयमानश्चरत्येष आत्मा! यह द्वितीय वार और 'तदयत्रेतत्‌ सुः समस्तः सम्प्रसन्नः 
स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा’ यह तृतीय वार और 'अथ य एष सम्प्रसादो अस्माच्छरीरात्ससुत्ाय' 
यह चतुथं वार पापरहितत्व आदि स्वरूप जीवका उपदेश किया है, क्योंकि सवगत ब्रह्ममे परिच्छिन्न 


नेत्रस्यान, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध और शरीरसे उत्थान आदि सम्भव नहीं हैं। इसलिए नेत्रे | 


स्थिति, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध, सुषुप्ति अवस्थामें शरीरसे समुत्थान इत्यादि लिङ्ग जिसमें सम्भव 
हैं उसीका प्रजापतिने पापरहितत्व आदि रूपसे वर्णन किया है। नेत्रमें स्थिति आदि सवका जीवमें | 


सम्भव हैं । इसभ्रकार पूर्वोक्तरीतिसे ब्रह्माने जीवका ही वर्णन किया है, और. “एतद्ख्तमभयमेतदूः 
ब्रद्म०” ( यह अमृत, अमय ओर ब्रह्म है ) इस प्रजापति वाक्यसे परमेश्व रके पापरहितत्व, अमृतत्व, 
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अमयत्व आदि धमे जीवमें सम्भव हैं। अतः 'दुहरोऽस्मिञ्नन्तराकाशञः? इस वाक्य घटित पापरहितत्वादि 


घमं जीवमें सम्मव होनेसे दहराकाश शब्दसे जीवका ग्रहण किया जा सकता है ब्रह्मका नहीं । 


| 


अधि० ५ सू० १९ ] भाषाजुवाद्‌-सस्यानन्दी-दीपिकासहित २२९ 


व्यादुच्यर्थः नोत्तरस्मादपि वाक्यादि जीवस्याशाङ्का संभवतीत्यर्थः ।कस्मात्‌ ? यतस्तत्रा- 
प्याविसूंतरवरूपो जीवो विवक्ष्यते । आविमूंतं स्वरूपमस्येत्याविभूंतस्वरूपः । भूतपूर्व गत्या 
जीववचनम्‌। एतदुक्तं भवति--' य पपोऽक्षिणि’ इत्यक्षिलक्षितं द्रष्टारं निर्दिच्योद्‌दाराच- 
ब्राह्मणेनेनं शरीरात्मताया व्युत्थाप्य 'एतं त्वे ते” इति पुनःपुनस्तमेव व्याख्येयत्वेनाकृष्य 
स्वप्नसुपुत्तोपन्यासक्रमेण “पर ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामिनिप्पचचते' इति यद्स्य पारमार्थिकं 
स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रूपतयैनं जीवं व्याचष्टे, न जैवेन रूपेण। यत्परं ज्योतिरुपसंपत्तव्यं 
श्रुतं तत्पर ब्रह्। तच्चापहतपाप्मत्वादिघर्मेकं, तदेव च जीवस्य पारमार्थिकं स्वरूपं 'तस्वमसि' 
इत्यादि शास्त्रेभ्यः, नेतरदुपाधिकल्पितम्‌। यावदेच हि स्थाणाचिव पुरुषबुद्धि द्वेतलक्षणाम- 
विद्यां निवर्तयन्कूटस्थनित्यदक्स्वरूपमात्मानमहं त्रह्मास्मीति न प्रतिपद्यते, तावज्जीचस्य 
जीवत्वम्‌। यदा तु देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघाताद्व युत्थाप्य भुत्या प्रतिबोध्यते, नासि तवं देहेन्दि- 


लिए है । उत्तरवाक्यसे मी यहाँ जीवकी आशङ्का सम्मव नहीं है, ऐसा अथं है, क्यों? क्योंकि उसमें भी 


आविभूंतस्वरूप जीव विवक्षित है । जाग्रतादि अवस्थाओंसे शोधनकर अभिव्यक्त हुआ है निज प्रत्यग- 
मिन्न ब्रह्मस्वरूप जिसको वह आविभूंतस्वरूप है । भूत पूवं अज्ञान अवस्थाकी अपेक्षा यह जीववचन 
है । अभिप्राय यह है कि “य एषोऽक्षिणि’ इसप्रकार नेत्रसे उपलक्षित [ विश्वरूप ] द्रशका निर्देश 
कर उदशरावब्राह्मण द्वारा शरीरमें आत्मत्वसे इस जीवको अलगकर "पतं त्वेव ते०” ( इसीको ही मैं 
तुमसे फिर कहता हूँ ) इसप्रकार पुनः पुनः उसीका व्याख्येयरूपसे ग्रहणकर स्वप्न और सुषुप्तिके 
उपन्यासके क्रमसे “परं ज्योतिरुपसम्पद्च०' ( परं ज्योतिः स्वरूपको प्राप्तकर अपनेख्पसे अभिनिष्पन्न 
होता है ) इस प्रकारसे इस-जीवका यथाथं-पारमारथिकरूप परब्रह्म है उस रूपसे इस जीवका व्याख्यान 
करते हैं जीवके रूपसे नहीं । प्राप्तव्य जो परज्योतिः श्रुति प्रतिपादित है वह परब्रह्म है और वह पाप- 
रहितत्व आदि घमंवाला है । वही जीवका “तत्त्वमसि” इत्यादि शास्त्रोंसे ज्ञातव्य पारमार्थिक स्वरूप 
है, इससे भिन्न उपाधि कल्पित स्वरूप पारमार्थिक नहीं है। जब तक स्याणुमें पुरुषबुद्धिके समान 
द्वेवलक्षण अचिद्याकी निवृत्तिकर कूटस्य, नित्य, ज्ञानस्वरूप आत्माको "मैं ब्रह्म हे” इसप्रकार नहीं जान 
लेता तब तक जीवमें जीवत्व है । परन्तु जब देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिके संघातसे पृथक्‌ कर तू 


# ,य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आत्मा? इसप्रकार प्रजापतिने इन्द्र और विरोचनको 
उपदेश देकर कहा कि जलसे पूणं शराव [ सिकोरा ] में अपनेको देखो, विरोचन छायाको शरीरके 
अधीन देखकर अन्वय-व्यतिरेकसे शरीर आत्मा है ऐसा निश्‍चयकर लोट गया । किन्तु इन्द्र शरीरको 
विनाची निश्चितकर प्रजापतिके पास आया । इसप्रकार ब्रह्माने इन्द्रकी शरोरादिमें आत्मबुद्धिको हटा- 
कर जीवका यथाथंस्वरूप [ ब्रह्म ] बतछानेके लिए कहा कि “एतं त्वेव ते भूयोऽनुन्याख्यास्यामि नो 


एवान्यत्रेतस्मात्‌०? ( इसीको ही. मैं तुमसे फिर कहता हे, इससे अन्यको नहीं ) इत्यादि वाक्योसि 
यहाँ प्रजापति औपाधिक जीवरूपसे जीवका व्याख्यान नहीं करते, क्योंकि वह तो लोक प्रसिद्ध है । 


अपितु उसका अनुवाद कर जाग्रत, स्वप्न, सुमुप्ति इन परस्पर विलक्षण अवस्थाओंसे विवेचन कर 
ब्रह्मस्वरूपका ज्ञान कराते हैं। उपाधि रहित जीवका स्वरूप ब्रह्मसे मिन्न नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही है । 
“नान्योऽतोऽस्ति ब्रष्टा०' ( इससे अन्य कोई द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतियां अभेदका प्रतिपादन 
करती हैं। इस आघारपर परमेश्वरके पापरहितत्वादि धर्मोका जीवमें निर्देश किया है। इसप्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओंका कथन भी ब्रह्म स्वरूपका ज्ञान करानेकें लिए है, जीवके प्रतिपादनके लिए 
नहीं । 'तत्त्वमसि' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि श्रुति वाक्य भी जीवके पारमाथिकस्वरूप ( ब्रह्म ) का ही 
प्रतिपादन करते हैं अविद्यादि उपाधिक जीवका नहीं । 
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यमनोचुद्धिसंघातः; नासि संसारी, किं तहि ? तद्यत्सत्यं स आत्मा चेतन्यमात्रस्वरूपस्त- _ 
स्वमसीति, तदा कूटरस्थनित्यदृकस्वरूपमात्मानं प्रतिवुध्यास्माच्छरीराद्यभिमाननात्ससुत्ति- 
एस्स एव कूटस्थनित्यडक्स्वरूप आत्मा अचति, स यो ह व तत्परम बह्म वेद व सचति’ (झुण्ड ० 
३।२।९) इत्यादिश्रुतिभ्यः । तदेव चास्य पारमार्थिकं स्वरूपं येन शारीरात्ससुत्थाय स्वेन 
रूपेणाभिनिष्पद्यते | & कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनेव च निष्पद्यत इति संभवति कूटस्थः ' 
नित्यस्य? सुवर्णादीनां तु दरब्यान्तरसंपर्कादभिभूतस्वरूपाणामनभिव्यक्तासाधारणविरोषाणां | 
क्षारप्रक्षेपादिभिः शोध्यामानानां स्वरूपेणाभिनिप्पत्तिः स्यात्‌ । तथा नक्षत्रादीनामहन्यमि- 
भूतप्रकादानामभिभावकवियोगे रात्री स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ । न तु तथात्मचतन्यः 
ज्योतिपो नित्यस्य केनचिदभिभवः संभवत्यसंसगित्वाद्वथोम्न इव, द एविरोधाच्च। दृष्टिशुति- 
मतिविज्ञातयो हि जीवस्य स्वरूपम्‌ तञ्च शरीरादसमुत्थितस्यापि जीवस्य खदा निष्पन्नमेव 
दृञ्यते | सर्वा हि जीवः पञ्यञ््टण्वन्मन्वानो विजानन्व्यवहरति; अन्यथा व्यवहारानु- 
पपत्तेः। तञ्चेच्छरीरात्समुस्थितस्य निष्पद्येत, प्राक्समुत्थानादूदशे व्यवहारो चिरुध्येत। अतः 
किम्ात्मकमिदं शरीरात्समु्थानम्‌, किमास्मिका चा स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिरित ? अत्रोच्यते- 
देह, इन्द्रिय, मन और वुद्धिरूप संघात नहीं, तु संसारी भी नहीं है, किन्तु जो सत्य है वह चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा है 'तत्त्वमसि' (वह तु है) इसप्रकार श्रुति द्वारा प्रतिबोधित होता है । तव कूटस्थ, नित्य, 
ज्ञानस्वरूप आत्माको जानकर इस शरीर आदि अभिमानका परित्यागकर वही कूटस्थ, नित्य, ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा होता है, क्योंकि 'स यो ह चे०” ( जो उस परम ब्रह्माको जानता है निस्सन्देह वह ब्रह्म 
होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ है । शरीरसे आत्माभिमानको त्यागकर जो परम ज्योतिस्वरूपको प्राप्त 
करता है वही उसका पारमार्थिक स्वरूप है.। परन्तु अपने ही रूपको आप ही निष्पन्न होता है यह 
नित्य कूटस्थमें किस प्रकार सम्भव है? अन्य द्रव्यके संसगसे जिनका स्वरूप अभिभूत हो गया है, 
तथा असाधारण विदोपगुण अभिव्यक्त नहीं है, क्षारप्रक्षेपादिसे शोधन किए हुए उन सुवर्णादिकी तो 
स्वल्पसे अभिव्यक्ति होती है। तथा दिनमें जिनके प्रकाशका अभिमव हो जाता है, उन नक्षत्र 
आदिकी रात्रिमें अभिभव करने वालेके अमावमें स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है, यह सम्मव है । परन्तु 
आत्मा चेतन्यरूप नित्य ज्योतिका इसप्रकार किसीसे अभिमव सम्भव नहीं है, क्योंकि आकाशके समान 
वह संसगं रहित है और प्रत्यक्ष विरोध भी है। कारण कि दशन, श्रवण, मनन और विज्ञान ही . 
जीवका स्वरूप है । वह शरीरसे अभिमानका न त्याग करनेवाले जीवमें मी सदा रहते हैं। समी _ 
जीव देखते, सुनते, विचार करते और समझते हुए व्यवहार करते हैं, अन्यथा व्यवहारकी उपपत्ति | 
नहीं होगी । वह स्वरूप यदि शरीरसे अभिमान त्याग करनेसे निष्पन्न होता हो तो समुत्यानसे पुर्व 
देखा गया व्यवहार वाधित हो जायगा, अतः शरीरसे समुत्यानका स्वरूप क्या है और स्वरूपसे | 
अभिव्यक्तिका स्वरूप क्या है? सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं--जैसे शुद्ध स्फटिककी स्वच्छता ' 


पूर्वपक्षी--'शरीरात्ससुत्थाय साक स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्मते’ ( शरीरसे ` 
झात्माभिमानका त्यागकर परं ज्योतिको प्राप्तकर स्वरूपसे-आत्मरूपसे अभिः्यक्त होता है) यह कथन | 
ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मा तो नित्य ज्ञानस्वरूप है ओर वह आकाशके समान असंग है तो उसके 
- स्वरूपका किसीसे मी अमिमव सम्मव नहीं है. और जीवके प्रत्यक्ष दर्शन आदि ब्यवहारसे भी यह 
प्रतीत होता दै, अज्ञपुरुपका चेतन्यस्वरूप भी वृत्तिमें अभिव्यक्त होता है, अन्यथा केवळ दृत्तिके जड़ | 


होनेसे कोई भी व्यवहार नहीं | 
का हीं होगा । अस्तु, परन्तु शरीरसे समुत्यान और अपनेसे अपनी अभिव्यक्तिका 
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प्राग्विवेकविज्ञानोत्पत्तेः शरीरेन्द्रियमनोवुद्धिविषयवेदनोपाधिमिरविविक्तमिंच जीवस्य 
दृष्टयाद्ज्योतिः स्वरूपं भवति । यथा शुद्धस्य स्फटिकस्य स्वाच्छ्यं शोकल्यं च स्वरूपं 
घ्राम्विचेकग्रहणाद्रक्तनीलाद्युपाधिभिरविविक्तमिच भवति। प्रमाणजनितविवेकग्रहणात्त 
पराचीनः स्फटिकः स्याच्छयेन शोक्ल्येन च स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यत इत्युच्यते प्रागपि 
तथैव सन्‌। तथा देदवा्युपाध्य विविक्तस्यैव सतो जीवस्य भ्रुतिकृतं विवेकविशानं शरीरात्स- 
सुत्थानम्‌ , विवेकविज्ञान फळं स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः केचळात्मस्वरूपावगतिः । तथा चिवेका- 
बिचेकमात्रेणेचात्मनोऽशरीरत्वं सशरीत्वं च, मन्त्रवर्णात्‌ 'अशरीरं शरीरेए' (का० १।२।२२) 
इति, ‘शरीरस्थोऽपि कौन्तेय न करोति न छिंप्यते’ (गी० १३।३१) इति च सशरीरत्वाशरीरत्व- 
विशेषाभावस्मरणात्‌ । तस्माद्वि वेकविज्ञानाभावादनावि्ूंतस्वरूपः सन्विवेकचिज्ञानादा- 
विर्भूतस्वरूप इत्युच्यते । नत्वन्याहशावाविर्भावानाचिर्भावौ स्वरूपस्य संभवतः स्वरूप- 
त्वादेच। एवं मिथ्याज्ञानक्कत एव ज्ीवपरमेश्वरयोभेंदो न वस्तुळतः; व्योमचद्सङ्गत्वाचिदो- 
षात्‌। &कुतडचेतदेव प्रतिपत्तव्यम्‌? यतो “य एपोऽक्षिणि परुषो दृइयते” इत्युपदिञ्य 'एतदस्ट्तम- 
मयमेतद्बहम' इत्युपदिशति। योऽक्षिणि प्रसिद्धो द्रप्टुत्वेन विभाव्यते सोऽस्ृताभयळक्षणाद्‌- 
बह्मणोऽन्यइचेरस्यात्‌, ततोऽस्ूताभयब्रह्मलामानाधिकरण्यंन स्यात्‌। नापि प्रतिच्छायात्मा- 
_ऽयमक्षिलक्षितो निर्दिच्यते; प्रजापतेस्रपावादित्वप्रसङ्ञात्‌। तथा द्वितीयेऽपि पर्याये 'य एष 
और शुक्लरूप विवेक ज्ञान होनेसे पूवं रक्त, नील आदि उपाधियोंसे अविविक्त-सा होता है, वैसे 
विवेक ज्ञानकी उत्पत्ति होनेसे पूवं शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदनारूप उपाधियोंसे जीवकी 
इष्टि आदि ज्योतिः स्वरूप अविवक्त-सा होता है । यद्यपि विवेक ज्ञानके पूवमें मी स्फटिक वंसा शुक्ल 
और स्वच्छ था, तो भी प्रमाण जनित विवेक ज्ञानके अनन्तर तो स्फटिक अपने स्वच्छ और शुक्ल- 
खूपसे अभिव्यक्त हुआ कहा जाता है । उसी प्रकार देह आदि उपाधियोंसे अविविक्त हुए जीवका 
श्रुतियोसे उत्पन्न हुआ विवेक-विज्ञान ही मानो शरीरसे समुत्यान है और इस विवेक विज्ञानका 
फल केवल आत्मस्वरूपका साक्षात्कार ही स्वरूपाभिव्यक्ति है। इसी प्रकार 'अशरीरं शारीरेषु! 
( जो शरीरोंमें अशरीर है) इस मन्त्रसे विवेक और अविवेकमात्रसे ही आत्मा अशरीर 
और सशरीर है। और “शरीरस्थोऽपि०' ( हे कोन्तेय ! वह थरीरमें स्थित हुआ मी वास्तवमें 
न करता है ओर न किसी कमंसे लिप्त होता है) इस प्रकार सशरीरत्व और अशरीरत्व विषयक 


विश्ञेषामाव-मावाभावकी स्मृति है। इसलिए विवेकज्ञानके अमावसे अनभिव्यक्त स्वरूप होता 
हुआ भी जीव विवेकविज्ञानसे अभिव्यक्त स्वरूप होता है ऐसा कहा जाता है । अन्य प्रकारसे 
अभिव्यक्ति और अनमिष्यक्ति स्वरूपे संभव नहीं हैं, क्योंकि वह स्वरूप है। उसी प्रकार जीव 
और ईदवरका भेद मिथ्याज्ञानसे जन्य है वास्तविक नहीं है, क्योंकि आत्मामें आकाशके समान / 
असंगत्व अविशेष है । परन्तु यह कंसे जाना जाय? इससे कि 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यते०? 
( नेत्रमें जो यह पुरुष दिखाई देता है) ऐसा उपदेश कर “एतद्खतम०' ( यह अमृत और अमय 
है यह ब्रह्म है ) ऐसा उपदेश किया है। नेत्रमें जो प्रसिद्ध विश्वरूप द्रष्टारूपसे ज्ञात होता है यदि 
वह अभृत और अमय स्वरूप ब्रह्मसे अन्य हो तो अमृत और अमयख्प ब्रह्मके साय उस [ अक्षिस्थ 
पुरुष ] का सामानाधिकरण्य नहीं होगा । अक्षि लक्षित यह प्रतिबिम्वात्मा भी निदिष्ट नहों है, क्योंकि 
प्रजापति मिथ्यावादी हो जायगा । इसी प्रकार 'य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति०' ( स्बप्नमें जो यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 
. जिस आत्माके ज्ञानसे कृतकृत्यवा और समस्त मोगोंकी उपलब्धि होतो है, उस आत्माको 
जाननेके लिए इन्द्र और विरोचन दोनों प्रजापतिके पास आये थे । ब्रह्मा उनके प्रति “य एषो$क्षिणि 
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स्वप्ने महीयमानश्वरति! इति न प्रथमपर्यायनिर्दिष्टादक्षिपुरुषादुद्रष्डुरन्यो निर्दिष्टः ३ “एतं स्वेव ते 
भूयोऽनुष्याख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌। किचाहमद्य स्पप्ने हस्तिनमद्राक्षम्‌, नेदानीं तं पश्यामीति 
इष्टमेव प्रतिवुद्धः प्रत्याचएे; द्रष्टारं तु तमेव प्रत्यभिजानाति 'य एवाहं स्वझमद्राक्षं स एवाहं 
जागरितं पश्यामि' इति । तथा तृतीयेऽपि पर्याये 'नहि खल्वयमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमह- 
मस्मीति नो एवेमानि भूतानि ।' इति सुषुप्तावस्थायां विशेषविज्ञानाभावमेव दशयति न 
विज्ञातारं प्रतिपेधति। यत्तुतत्र ‘विनाशमेवापीतो भवति’ इति तदपि विरोष विज्ञानविनाशाभि- 
प्रायमेव न विक्षातविनाशाभिप्रायम; 'नहि विशातु्विज्ञातेर्विपरिलोपो चिद्यतेऽविनाझिस्वात्‌' 
(बृ० ४।३।३०) इति श्रत्यन्तरात्‌ । तथा चतुर्थे ऽपि पर्याये “एतं त्वेव ते भूयोऽचुष्याख्यास्यामि 
नो एवान्यत्रेतस्मात' इत्युपक्रम्य “मघवन्‌ मस्यं वा इदं शरीरम्‌' इत्यादिना प्रपञ्चेन शरीराद्युपा- 
घिसंबन्धप्रत्याख्यानेन संप्रसादशन्दोदितं जीवं 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ इति ब्रह्मस्वरूपापत्नं 
दर्शायन्ञ परस्मादू्रझणोऽसुताभयस्वरूपाद्न्यं जीवं द्र्शायति। & केचित्तु-परमात्मविवक्षायां 
“पत त्वे ते' इति जीचाकर्पणमन्याय्यं मन्यमाना एतमेच बाक्योपक्रमसूचितमपहतपाप्मत्वा- 
भोगोंको मोगता हुआ विचारता है वही आत्मा है ) दूसरी वार भी प्रथम वार निदिष्ट अक्षि पुरुषरूप 
द्रष्टासे मिन्न द्रध्टाका निर्देश नहीं है । क्योंकि "एतं त्वेत ते०' ( इसीको मैं तुमसे पुनः कहता हूँ ) 
ऐसा उपक्रम है । किःच आज मैंने स्वप्नमें हाथी देखा था, किन्तु अब उसको नहीं देख रहा हू, इस 
प्रकार द्रष्टका ही जागकर निषेध करता है । “य एवाऽहं स्वझमद्राक्ष०' ( जिस मैंने स्वप्न अवस्थाका 
अनुमव किया था वही मैं अब जाग्रत अवस्थाका अनुमव कर रहा हूँ ) इस प्रकार उसी द्रष्टाकी 
प्रत्यभिज्ञा करता है । इसी प्रकार तृतीयवारमें “नाइ खल्व०' ( इस अवस्थामें तो निश्‍चय ही “यह मैं 
हुँ इस प्रकार न यह आत्मा-अपनेको जानता है ओर न इन प्राणियोंको ही जानता है ) इस प्रकार 
श्रुति सुषुप्ति अवस्थामें विशेष विज्ञानका अमाव ही दिखाती है विज्ञाताका प्रतिषेव नहीं करती । 
उसमें 'विनाशमवा०' ( वह विनाशको ही प्राप्त होता है) यह भी विशेष विज्ञानके विनाशके 
अभिप्रायसे कहा गया है विज्ञाताके विनाशके अभिप्रायसे नहीं, क्योंकि “नहि विज्ञातुर्विज्ञाते०' 
( विज्ञाताकी विज्ञप्ति-विज्ञानशक्तिका कमी रोप नहीं होता, क्योंकि वह अविनाशी है ) यह दूसरी 


श्रुति है । इस प्रकार चोथी वारमें भी “एतं त्वेव ते०' ( इसीको मैं तुमसे फिर कहता हूँ इससे अन्यको 
नहीं ) ऐसा उपक्रम कर “मघवन्मस्यं वा०” ( हे इन्द्र ! निस्सन्देह यह शरीर मरणशील है) 
इत्यादिसे विस्तार पूवंक शरीर आदि उपाधियोंके सम्बन्धका निषेध कर 'संम्प्रसाद” शब्दसे कथित 
जोवकी “स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यते’ ( अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता हैं ) इससे ब्रह्मस्वरूप प्राप्ति 
दिखळाकर प्रजापति अमृत, अमयस्वरूप परब्रह्मसे जीवको अन्य नहीं दिखलाते। कुछ एक 
आचायं तो परमात्माकी विवक्षामें “एतं त्वेव ते! इससे जीवकी अनुवृत्ति अनुचित समझाने वाले 
[ य आत्मापहतपाप्मा | इस वाक्योपक्रमे सूचित पापरहितत्व आदि गुण विशिष्ट इसी आत्माको 
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पुरुषों दृश्यत पुष आत्मा” इससे अपहतपाप्मत्व आदि विशिष्ट आत्माके उपदेशकी उपेक्षाकर अनात्म- 
रूप छायाका यदि उपदेश करें तो निश्चित मिथ्यावादी सिद्ध होंगे । परन्तु ब्रह्माने 'य एषोऽक्षिणि’ 
इस श्रुतिवावयसे छायात्माका उपदेश नहीं किया है, अपितु पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माका ही 
नेत्रस्थ विश्वरूप द्रष्टाका द्रप्टाझपसे उपदेश किया है। उसीको ही दूसरी वार स्वप्न अवस्थाको लेकर 
उपदेश किया है । क्योंकि “एतं त्वेच ते भूयोऽनुब्याख्यास्यामि’ इस प्रकारकी ब्रह्माने प्रतिज्ञाकी है । 

# सिद्धान्ती अपने अभिमतको अधिक स्पष्ट करनेके लिए किसी अन्य आचार्यके मतका 
उल्छेस करते है--इस मतमें जीव और ईश्वर भिन्न-भिन्न हैं और अपहतपाप्मत्व आदि धमं जीवमें 
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he याख्यान. 
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* शुणकमात्मान ते भूयो 5नुव्याख्या स्यामी ति-कल्पयन्ति। तेषामेतमिति संनिहितावलम्बिनी 


सर्चनामश्रुतिविंप्रकृष्येत। भूयःश्रुतिश्चो परुध्येत, पर्यायान्तरासिहितस्य पर्यायान्तरेऽनभि- 
घीयमानत्वात्‌ । “पतं त्वेव ते’ इति च प्रतिज्ञाय प्राक्ततुर्थात्पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य 
प्रज्ञापतेः प्रतारकत्वं प्रसज्येत। तस्माद्यदविद्याप्रत्युपस्थापितमपारमार्थिकं जयं रूपं कर्दभो- 


. क्तुरागद्वेषादिदोषकलुषितमनेकान्थयोगि तद्विळ्यनेन तद्विपरीतमपहतपाप्मत्वादिगुणकं 
पारमेश्वरं स्वरूपं विद्यया प्रतिपाद्यते, सर्पादिविळयनेनेव रज्ज्वादीन । #अपरे तु वादिनः 


तुम्हारे प्रति पुनः पुनः कहुँगा ऐसे अथंकी कल्पना करते हैं। उनके मतमें संनिहित ज्ञान करानेवाली 
“एतम्‌? यह सर्वनाम श्रुति दुरान्वित हो जायगी अर्थात्‌ जीवका प्रतिपादन न कर अव परमात्माका 
प्रतिपादन करने लगेगी । और “भूयः? इस श्रुतिका वाध भी हो जायगा, क्योंकि [ 'य एषोऽक्षिणि' ] 
एक पर्यायमें अभिहितका द्वितीय पर्यायमें अभिधान नहीं है । किच्च 'एतं त्वेव ते” इसप्रकारकी प्रतिज्ञा- 
कर चतुर्थ पर्यायके पूवं तक अन्यान्य पदार्थोका व्याख्यान करनेवाले प्रजापतिको प्रतारकत्व-मिथ्या- 
वादित्व दोष प्रसक्त हो जायगा । अतः जैसे सर्पोदिके वाध होनेसे रज्जु आदिके यथाथ स्वरूपका प्र ति- 
पादन होता है, वसे अविद्यासे उपस्थापित्ते कतृ'त्व भोक्तृत्व, राग द्वेष आदि दोषोंसे दूषित अनेक 
अनर्थोसे युक्त जीवके अपारमाथिक स्वरूपका बाधकर विद्या उसके विपरीत पापरहितत्व आदि गुण 
विशिष्ट परमेश्वरके स्वरूपका प्रतिपादन करती है । परन्तु दुसरे वादी और कुछ हमारे सिद्धान्त पक्षकें 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सम्मव नहीं है, इसलिए “पुतं त्वेव ते” इस श्रृतिस्थ “एतम्‌' पदसे जीवकी अनुवृत्ति करना उचित नहीं 
है, किन्तु पापरहितत्व आदि गुणविरिष्ट परमात्माका ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि प्रजापतिने “य आत्माऽपहतपाप्मा’ ऐसा आरम्म किया है। इन्द्र और विरोचनके 
आनेपर उनके प्रति प्रथम वार प्रजापतिने जाग्रत्‌ अवस्थाके अभिमानी नेत्रस्थ विश्वपुरुषका “य एषोऽ- 
क्षिणि पुरुषो दृश्यत ए आत्मा” इस प्रकार उपदेश किया । दूसरी वार इन्द्रके प्रति स्वप्न अवस्थाके 
अभिमानी तैजस पुरु षका “य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति एष आत्मा'इसप्रकार उपदेश किया है । तृतीय 
वार सुषुप्ति अवस्थाके अभिमानी प्राज्ञका 'तचत्रेतर्सुप्तः समस्तः सम्प्रसञ्नःस्वप्नं न विजानात्येष आत्मेति 
होवाच' ( छा० ८।११।१ ) ( जिस अवस्थामें यह सोया हुआ दशंनादि वृत्तिसे रहित और सम्यक्‌- 
रूपसे आनन्दित हो स्वप्नका अनुमव नहीं करता वह आत्मा है ऐसा प्रजापतिने कहा, यह अमृत, 
अमय है ओर यह ब्रह्म है) ऐसा उपदेश किया है । परन्तु इन्द्रने प्रत्येक अवस्थाका दोष वर्णन 
किया । किन्तु 'एतं त्वेव ते०' ( जिसको तुमसे पहले कहा है उसीको मैं अब फिर कहुँगा ) ऐसा 
प्रजापतिकी प्रतिज्ञा रही है । जिस. पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माको प्रजापतिने इन्द्रके प्रति पहले 
कहा है उसको अन्त तक कहते रहे हैं । चतुर्थ वारमें 'एवमेव एष सम्प्रसादो०' ( छा० ८।१२।३ ) 
( उसीप्रकार यह सम्प्रक्षाद इसी शरीरसे समुत्यानकर परमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपसे अभि- 
व्यक्त होता है, वह उत्तम पुरुष है ) यहाँपर उ सी आत्माका सम्प्रसादरूपसे उपदेश किया है । इसलिए 
अवस्थाके भेदसे आत्माका भेद नहीं है। उसो जीवका "एतम्‌? पदसे प्रजापतिने उपदेश किया है । 
यदि “एतम्‌' पदसे परमात्माका ग्रहण होता तो चतुर्थवारमें इसका ग्रहण होता, परन्तु ब्रह्माने 'एतं 
त्वेव ते” इसका वार-वार उपदेश किया है, वह युक्त न होता । क्योंकि जब पूर्वोक्तिका पुनः कथन होता है 
तमी भूयः? पदका प्रयोग किया जाता है । परमेश्वरका स्वरूप तो चतुथंवारमें कहा है । इससे “भूयः' 
पदका भी वाध होगा । इसलिए “पुतम्‌' पदसे सन्निहित जीवका ग्रहण करना युक्त है ईशवरका नहीं । 

& जो लोग संसार तथा जोव और ईर्वरके भेदको सत्य मानते हैं अर्थात्‌ जीवका कतृत्व, 
भोक्तृत्व आदिरूप और परमेश्वरका पापरहितत्व, अकतृ त्व, सत्यकामत्व आदिरूम सत्य मानकर 

३० 


२३४ नरह्मसून-र्‍ाकुरभाज्य [ २० १ पा० ३ 


पारमार्थिकमेच जैचं रूपमिति मन्यन्तेऽस्मवीयाश्च केचित्‌। तेषां सर्वेषामात्मैकत्वसस्यग्द्श- 
न्प्रतिपक्षभूतानां प्रतिषेधायेदं शारीरकमारग्धम्‌। एक एव परमेश्वरः कूटर्थलित्यो विज्ञानः 
चातुरविद्यया मायया मायाविवदनेकधा विभाव्यते नान्यो चिज्ञानधातुरस्तीति। यत्त्विदं 
परमेश्वरवाक्ये जीवमाशाङ्कथ प्रतिषेधति सूत्रकारः--'नासंभवात्‌ (० १।३।१८) इत्यादिना। 
तत्रायमभिप्रायः-नित्यशुद्धवुसुक्तस्वभावे कूटस्थनित्ये एकस्मिन्सङ्ग परमात्मनि तद्विपरीतं | 
जैवं रूपं व्योम्नीव तलमलादि परिकल्पितम्‌। तदात्मैकत्वप्रतिपादनपरैर्वाक्येन्यायोपेतैद्वैँत- 
घादप्रतिषेधैश्वापनेष्यामीति परमात्मनो जीवादन्यत्वं दृढयति । जीवस्य तु न परस्मादन्यत्वं 
प्रतिपिपादयिषति किंत्वनुबदत्येवाविद्याकल्पितं लोकप्रसिद्ध’ जीवभेदम्‌। एवं हि स्वाभा- 
चिककर्तृर्वभोक्तत्वाचुवादेन प्रदत्ताः क्मेविधयो न विरुध्यन्त इति सन्यते। प्रतिपाद्यं तु 
शाञ्जार्थमात्मैकत्वमेव दशंयति--“शाखब्ष्टया तूपदेशो वामदेववत्‌' ( ब्० १।१।३० ) इत्या- 
दिना । वर्णितश्चास्माभिर्विद्वदविङठ द्वे देन कर्मविधिविरोधपरिहारः ॥ १९ ॥ 
अन्यार्थश्च परामशः ॥ २० ॥ 

पद्च्छेद--अन्याथे:, च, परामशः । 

सच्राथ--( परामशंदच ) 'अथ य एष सम्प्रसादः इस श्रुतिमें सम्प्रसाद शब्दसे जो जीवका 
परामश किया गया है, वह ( अन्याथं: ) अन्यके लिए ( परमात्माका प्रतिपादन करनेके लिए ) है । 

# अथ यो दहरवाश्यशेषे जीवपरामशों दृदितः--“अथ य एप संप्रसादः ( छा० 
आचायं भी जीवका रूप पारमाथिक है, ऐसा मानते हैं। आत्मैकत्व सम्यग्दशंनके प्रतिपक्षीभूत उन 
संभी वादियोके निराकरणके लिए यह शारीरकशास्त्र आरम्म किया गया है। एक हो परमेश्वर 
कूटस्थ, नित्य, विज्ञानस्वरूप अविद्यारूपी मायासे मायावीके समान अनेक हुआ जैसा प्रतीत होता है, 
उससे अन्य विज्ञानस्वरूप कोई वस्तु नहीं है । [ य आत्माऽपहतपाप्मा ] इस परमेश्वर वाक्यमें जीवकी 
आशङ्काकर 'नासम्मवात' इत्यादिसे सूत्रकार उसका प्रतिषेध करते हैं। उसका अभिप्राय यह है कि 
नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव कूटस्थ नित्य एक असंग परमात्मामें उससे विपरीत, जीवरूप, आकाशमें 


मलिनतादिके समान परिकल्पित है । न्यायसे युक्त द्वेतवादके प्रतिषेधक एवं आत्मैकत्व प्रतिपादनपरक 
वाक्योंसे उसका अपनयन करूंगा, इस आशयसे परमात्माका जीवात्मासे भेद दृढ़ करते है । जीवका 


परमात्मासे भेद प्रतिपादन करना नहीं चाहते किन्तु अविद्यासे कल्पित लोकप्रसिद्ध जीवभेदका केवल 
अनुवाद करते हैं । इसप्रकार स्वाभाविक-आविद्यक कतुंत्व भोक्तृत्वका अनुवाद करनेसे प्रवृत्त हुई कमं- 
विधियाँ विरुद्ध ( वाधित ) नहीं होतीं, ऐसा मानते हैं। 'शाख्रदष्टया तूपदेशो वामदेववत? इत्यादिसे 
सूत्रकार यह दिखलाते हैं कि वेदान्तशास्त्रका प्रतिपाद्य विषय तो आत्मैकत्व ही है । हमने तो विद्वान 
और अविद्वानुके भेदसे कमंविधिके विरोधके परिहारका वर्णन किया है ॥ १९॥ 

अव जो दहर वाक्यशेषमें 'अथ य एष सम्प्रसादः इत्यादिसे जीवका परामर्श दिखलाया गया है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवब्रह्मकी एकताका प्रतिषेध करते हैं उनके मतका परिहार करने और यथाथ आत्मैकत्वका ज्ञान कराने 
के लिए इस शारीरकशास्त्रका आरम्म किया गया है। 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म “तत्वमसि? “अहं 
ब्रह्माउस्मि! इत्यादि अद्वेतपरक वाक्य और “नेति नेत्यात्मा’ इत्यादि द्वेतनिषेध परक वाक्योंद्वारा लोक 
प्रसिद्ध अविद्या कल्पित भेदका इस ग्रन्यमे निराकरण किया जाता है । ब्रह्म ही अविद्यासे संसारी जीव है, 
अतः वह उससे अन्य कोई वस्तु नहीं, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' ऐसी श्रुति है । यह शारीरकशास्त्रका 


प्रतिपाद्य विषय है । कल्पित वस्तुकी अधिष्ठानज्ञानसे निवृत्ति होती है । जीव तथा ब्रह्मका अविद्यासे 
कल्पित भेद भी ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे निवृत्त हो जाता है ॥ १९.॥ द 
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८३३) इत्यादिः, स दहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जीवॉपासनोपदेशो न प्रकृतविशेषो- 
पदेश इत्यलथ कत्वं प्राप्नोतीति। अत आह-अन्याथोऽयं जीवपरामशां न जीवस्वरूपपर्यच- 
सायी । कि ताहि ! परमेश्वरस्वरूपपयंचसायी । कथम्‌ ! संप्रसादशब्दोदितो जीवो ज्ञाग- 
रितव्यवहारे देहेन्द्रियपक्षराध्यक्षो भूत्वा तद्वासनानिर्मितांश्च स्वप्नान्नाडीचरोऽनुभूय 
श्रान्तः शरण परेप्जुरुभयरूपादपि शरीराभिमानात्समुत्याय खुपु्तावस्थायां परं ज्योतिः 
राकाशशब्दितं परं ज्योतियंन स्वेन रूपेणायमभिनिप्पद्यते स एव आत्माऽपददतपाप्म- 
त्वादिगुण उपास्य इत्येवमर्थाऽयं जीवपरामरशः परमेश्वरवादिनोऽप्युपपद्यते ॥ २० ॥ 
अल्पश्रृतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 

पद्‌ च्छेद--अल्पश्ृतेः, इति, चेत्‌ , तत्‌ , उक्तम्‌ । 

खून्नाथं---(अल्पश्रुते:) 'दहरोऽस्मिन्नम्तराकाशः’ इससे आकाश्चमें अल्पत्वका श्रवण है, अतः 
दहराकाश परमेश्वर नहीं है, किन्तु जीव है, ( इति चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो ( तदुक्तम्‌ ) इसका “अमं- 
कौकस्त्वात्‌’ ( ब्र० सू० १।२।७ ) इस सूत्रमें समाधान कहा गया है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है । 

§ यद्प्युक्तम्‌--'दहरोऽस्मिन्नन्तराका्ः' इत्याकाशास्याल्पत्वं भ्रूयमाणं परमेश्वरे 
नोपपद्यते, जीवस्य त्वाराग्रोपमितस्याल्पत्वमवकल्पत इति, तस्य परिहारो बक्तव्यः। उक्तो 
ह्यस्य'परिहारः परमेश्वरस्यापेक्षिकमल्पत्वमचकल्पत इति 'अभंकोकस्त्वात्तद्रघपदेद्याच्वनेति चेन्न 


यदि ऐसा व्याख्यान करें कि वह दहर परमेश्वर है तो जीवको उपासनाका उपदेश न करने और 
प्रकृत दहराकाशके विदोषके उपदेश न करनेके कारण अनर्थक हो जायगा । इसलिए कहते हैँ-यह 
जीवका परामश अन्याथक है--जीवके स्वरूपमें पयंवसायी नहीं है, किन्तु परमेश्वरके स्वरूपमें 
पर्यंवसायी है । कंसे ? सम्प्रसाद शब्दसे उक्त जीव जाग्रत्‌ अवस्थामें देह, इन्द्रियके पळभरका अध्यक्ष 
होकर नाड़ीमें जाकर जाग्रत्‌ अवस्था अनुभव जन्य वासनाओंसे उत्पन्न हुए स्वप्न पदार्थोका अनु मवकर 
जन्न श्रांत हो जाता है तव विश्राम स्थान प्राप्त करनेकी इच्छासे दोनों प्रकारके शरीर अभिमानोंसे 
उठकर सुषुप्ति अवस्थामें आकाश शब्दसे प्रतिपाद्य पर ज्योतिःस्वरूप परश्रह्मको प्राकर विशेष 
विज्ञानवत्त्वका परित्यागकर अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है। जो इसके प्राप्त करने योग्य परम ज्योति 
है वह जिस अपने परमाथं स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है वह यह आत्मा पापरहितत्वादिगुण विशिष्ट उपास्य 
है, इस अभिप्रायसे किया हुआ यह जीवका परामश परमेश्व रवादीके मतमें मी उपपन्न होता है ॥२०॥ 
“दृहरोऽस्मिन्न्तराका्ञः? इस प्रकार आकाशमें श्रूयमाण अल्पत्व परमेश्वरमें उपपन्न नहीं 
होता, किन्तु आरके अग्रमागके सहश जीवमें अल्पत्व उपपन्न होता है, ऐसा जो कहा गया है, उसका 
परिहार करना चाहिए । इसका परिहार तो 'अभकौकस्स्वात' इस सूतरमें कहा गया है कि परमेश्वरका 
अल्पत्व आपेक्षिक हो सकता है । उसी परिहारका अनुसन्धान यहाँ मो करना चाहिए । इस प्रकार 
सत्यानन्दी 
% प्रजापति वाक्यमें जीवके अनुवादसे ब्रह्मके ही धमं कहे गये हैं वे कमंमोगी जीवमें सम्मव 
नहीं हैं, इसलिए जीव दहराकाश नहीं है । दहर वाक्यमें जोवका, परामश इसलिए किया गया है कि 
उसके परामशंके विना ब्रह्म मावका उपदेश सम्मव नहीं है, अतः इन तीनों अवस्थाओंमें जीवका 
ग्रहण किया गया है । वस्तुतः नित्य आनन्द स्वरूप संप्रसाद तो परमेश्वर ही है, उस स्वरूपको सुषुप्तं 
अवस्थामें प्राप्त करनेसे जीवका मो सम्प्रसाद शब्दसे श्रुतियोंमे प्रतिपादन है ॥ २० ॥ 
& इस उक्त हेतुसे भी दहराकाश जीव नहीं है, किन्तु परमेश्व र ही है । “दह रोऽस्मिन्नन्तराकाशः' 
इस दहरवाक्य और 'आत्मेति होवाचेतद््तमभयमेतद््रह' इस प्रजापति वाक्यका क्रमशः सगुण 
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निचाय्यत्वादेवं व्योमवच' (० सू० १।२।७) इत्यत्र । स एवेह परिहारो ऽनुसंघातव्य इति सूच- 
यति । श्रुत्यैव चेदमद्पत्व प्रत्युक्तं प्रसिद्धेनाकारोनोपमिमानया यावान्वा अयमाकाशस्ताः 
वानेषोऽन्तहंद्य आकाशः’ इति ॥ २१ ॥ 
( ६ अनुकृत्यधिकरणम्‌ सू० २२-१३ ) 
अनुकृतेस्तस्य च ॥ २२ ॥ 

पदच्छेद--अनुछत्ते, तस्य, च । 

सूत्राथ--( अनुझते: ) “न तत्र सूर्यो भाति’ इत्यादि श्रुतिमें प्रतिपादित वस्तु कोई तेज विशेष 
नहीं है किन्तु निविशेष ब्रह्म ही है, क्योंकि 'अनुमाति” उसके प्रकाशका ही सब अनुकरण करते हैं, 
( च ) और ( तस्य ) उसके प्रकाशसे ही यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है । 

& “न तत्र सूयो भति न चन्द्रतारकं नेमा विद्युतो भान्ति कुतोऽयमग्निः । तमेव भान्तमनु- 
माति सर्द तस्य मासा सर्वमिदं विभाति’ ( सु० २२1९० ) इति समामनन्ति । यत्र यं भान्त- 
मनुभाति सर्च यस्य च भासा सव॑मिद्‌ं विभाति स कि तेजोघातुः कश्चिदुत प्राश आत्मेति 
चिचिकित्सायां तेजोघातुरिति तावत्प्राप्तम्‌ । कुतः ? तेजोधातूनामेव सरर्यादीनां भानप्रति- 
चेघात्‌ । तेजःस्वभावकं चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक एव सूर्य भासमाने$हनि न भासत 
इति प्रसिद्धम्‌। तथा सह सूर्येण सर्वमिदं चन्द्रतारिका यस्मिन्न आसते, खोऽपि तेजः 
सूत्रकार सूचित करते हुँ। और “्यावान्वा०' ( जितना यह वाह्याकाश है उतना हूदयान्तगंत यह 


आकाश है ) प्रसिद्ध आकाशके साथ उपमा देनेवाली इस श्रृतिसे दहराकाशमें इस अल्पत्वका 
निरास किया गया है ॥ २१॥ 


“न तत्र सूरयो भाति? ( वहाँ उस आत्मस्वरूप ब्रह्ममें सूये प्रकाशित होता है और न चन्द्रमा 
तथा तारे । वहाँ यह बिजली भी प्रकाशित नहीं होती फिर यह निरन्तर इष्टिमें आनेवाली अग्नि 
किस गिनतीमें है? उसके प्रकाशित होनेसे ही सव प्रकाशित होता है और यह सब कुछ उसीके 
प्रकाशसे प्रकाशमान है ) ऐसी श्रुति है। इस श्रुति वाक्यमें जिसके प्रकाशित होनेसे ये सब सूयं, 
चन्द्रमा आदि प्रकाशित होते हैं और जिसके प्रकाशसे यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है । इस 
विषयमें सन्देह होता है कि क्या यह कोई तेजस्वी पदाथ है अथवा परमात्मा ? पूचंपक्षी--यह तेजस्वी 


पदाथ है ऐसा प्राप्त होता है, किससे ? इससे कि सूयं आदि तेजस्वी पदार्थोके ही मानका प्रतिषेध किया 


है । यह प्रसिद्ध है कि दिनमें स्वामाविक तेजस्वो सूयंके प्रकाशित होनेपर तेज.स्वमाव चन्द्रमा तारा आदि 
प्रकाशित नहों होते । तथा ऐसा ज्ञात होता है कि सूयंके साथ यह सब चन्द्र, तारा आदि जिसमें 


So सत्यानन्दी-दीपिका 
ओर निगुण ब्रह्मामें समन्वय सिद्ध होता है । नामिसे एक वितस्ती ऊपर और कण्ठसे चार अङ्गूल 


नीचे वाम भागमें स्थित हृदय सवंलोक प्रसिद्ध है । उसके अन्तर स्थित आकाशको दहर आकाश 
कहा जाता है ॥ २१ ॥ 


“न तन्न सूर्यो भाति’ यह मुण्डक श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है, इस श्रुतिमें 'अचुमाति' 
( अनु-अनन्तर, भाति-प्रकाश करना ) यह पद तभी संगत होगा जब तेज: स्वमाववाला कोई एक 
विशेष पदार्थ माना जाय, अन्यथा नहीं; समान स्वमाववाछोंमें ही 'अनुकरण' देखनेमें आता है 
“जसे गो गोके पीछे दोड़ते हैं' पक्षी समान जातीय पशीके पीछे उड़ता है । परन्तु अतुल्य स्वमाववालोंमें 
अनुकरण' नहीं देखा जाता, अतः सूर्य आदिके समान वह भी तेजः स्वभाव पदाथं होना 
चाहिए । यद्यपि “यस्मिन्‌ द्योः एथिवी चान्तरिक्षमोतम' ( जिसमें द्य, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत- 
व्याप्त हैं ) यहाँ ब्रह्म प्रकृत है, तो भी अभिभव और अनुकारात्मक लिङ्गसे प्रकरणका वाध होकर कोई 
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स्वभाव एव कश्चिदित्यवगस्यते। अनुभानमपि तेजःस्वभावक एवोपपद्यते; समानस्वभाव- 
केष्वनुकारद्शानात्‌ , गच्छन्तमनुगच्छतीतिवत्‌। तस्मात्तेजोधातुः कञ्चिदित्येचं प्रासे बूमः 
प्राज्ञ एवात्मा भवितुमर्हति । कस्मात्‌ ? अझुरृतेः । अनुकरणमनुक्तिः। यदेतत्‌ ‘तमेव 
सरान्तमचुभाति सवंम्‌' इत्यनुभानं, तत्प्राज्ञ परिग्रहे ऽवकस्पते । 'मारूपः सत्यसंकल्पः’ ( छा० 
३।१४।२ ) इति हिं प्राज्ञमात्मानमामनन्ति। न तु तेजोधातुं कंचित्सूर्यादयोऽनुभान्तीति 
प्रसिद्धम्‌ । समत्वाच्च तेजोधातूनां सूर्यादीनां न तेजोधातुमन्यं प्रत्यपेक्षास्ति, यं भान्तमनुभायुः 
नहि प्रदीपः प्रदीपान्तरमनुभाति। यदप्युक्तम-समानर्वभावकेष्वनुकारो इयत इति। नाय- 
मेकान्तो नियमः, भिन्नस्वमावकेष्वपि ह्यनुकारो दश्यते। यथा खुतप्तो5यःपिण्डो५ग्न्यनु- 
कृतिरर्ि दहन्तमनुदहति, भौमं वा रजो वायु बहन्तमनुचहतीति । 'अनुकृतेः इत्यनुभानम- 
सू सुचत्‌ । “तस्य च' इति चतुथः पादमस्य सलोकस्य सूचयति। 'तस्य मासा सबेमिदं विमाति' 
इति, तद्धे तुकं भानं सूर्यादेरुच्यमानं प्राञ्ञमात्मानं गमयति। “तदेवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहो- 
पासतेऽस्टतम्‌ः ( द्र० ४।४।१६ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति; तेजोन्तरेण सूर्थादितेजो 


विभातीत्यप्रसिद्ध विरुद्धः च; तेजोन्तरेण तेजोन्तरस्य प्रतिघातात्‌अथवा- न सूर्यादीना- 


प्रकाशित नहीं होते वह भी कोई तेजःस्त्रमाव पदाथ है । “अजुमान' भी तेजः स्वमाव पदार्थके होनेसे 
ही उपपन्न होता है, क्योंकि समान स्वमाववाछोंमें ही अनुकार-अनुकरण देखा जाता है । जैसे जाते 
हुएके पीछे जाता है। इससे ज्ञात होता है कि यह कोई एक तेजस्वी पदाथ है । सिद्धान्ती-ऐसा 
प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह प्रकाशक परमात्मा ही होना युक्त है । किससे ? इससे कि अनुकृतिका 
श्रवण है । अनुकृति अर्थात्‌ अनुकरण । “तमेव भान्तमनुभाति संबस्‌' इसप्रकार यह जो अनुमान है, वह 
प्रमात्माके ग्रहण करनेसे ही संगत हो सकता है। "भारूपः सत्यसङ्गल्पः' ( वह्‌ प्रकाशरूप और ` 
सत्यसङ्कल्प है ) यह श्रुति स्वयं प्रकाशरूप परमात्माको ही कहती है और किसी तेजस्वी पदाथंके 
अनन्तर सूर्यादि प्रकाशित होते हैं ऐसा प्रसिद्ध नहीं है । सूर्यादि तेजस्वी पदार्थोको दुसरेके प्रकाशसे 
प्रकाशित होनेके लिए दुसरे तेजस्वी पदार्थोकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि दोनों समान तेजस्वी हैं। 
प्रदीप किसी दूसरे प्रदीपके अनन्तर प्रकाशित नहीं होता । जो यह कहा गया है कि समान स्वभाव 
वालोंमें ही अनुकरण देखा जाता है, तो यह कोई अव्यभिचरित नियम नहीं है, क्योंकि भिन्न स्वभाव- 
वालोंमें भी अनुकरण देखा जाता है । जैसे अच्छी तरह तपा हुआ लोहेका गोला अग्निका अनुकरण 
करता है जळती हुई अग्निके पीछे जलता है अथवा पार्थिव रज अपनेसे विलक्षण बहती हुई वायुके 
पीछे चलती है । 'अनुकृतेः यह सूत्रमाग अनुमानको सूचित करता है । 'तस्य च' यह सूत्रमाग उक्त 
श्रुति तस्य भासा सवंमिदं विभाति' के चौथे पादको सूचित करता है। “तस्य आासा' ( उसके 
प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) इस प्रकार सूर्यादिमें कहा हुआ तद्हेतुक प्रकाश परमात्माका 
ज्ञान कराता है । 'तद्देवा ज्योतिषां ज्योति’ ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वहप अभृतकी 
देवगण आयुरूपसे उपासना करते हैं ) इस प्रकार श्रुति परमात्माको कहती है । सूर्यादि तेज अन्य 
तेजसे प्रकांशित होते हैं यह अप्रसिद्ध और विरुद्ध मी है, क्योकि एक'तेअका दुसरे तेजसे प्रतिघात 
होता है। अथवा श्रुतिमें परिपठित सूर्यादिमें ही तद्हेतुक ( ब्रह्महेतुक ) प्रकाश नहीं कहा जाता, 
किन्तु जैसे सूर्यादि ज्योतिकी सत्तासे समस्त रूप-समुदायकी अभिव्यक्ति होती है, वंसे ही “सवंमिदुसर 


सत्यानन्दी-दीपिका र 0 न 
तेजोविशेष पदाथ प्रतीत होता है, ब्रह्म नहीं । पूवं “परं ज्योतिरु इस श्रृति वाक्याथविचारके 
प्रसंगसे 'न तत्र सूर्यो माति' इत्यादि वाक्यार्थका विचार करते हैं। इस प्रकार प्रसंगसंगतिसे इस 
अधिकरणका आरम्म है । 
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भेव ऋछोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुकं विभानसुच्यते। कि तर्हि ? 'सर्वेमिदम" इत्यविशेष- 
श्रुतेः सर्वस्यैवास्य नामरूपक्रियाकारकफर जातस्य याऽभिव्यक्तिः सा ब्रह्मज्योतिः सत्तानि- 
सित्ता। यथा सरर्यादिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्चस्य रूपजातस्याभिव्यक्तिस्तद्व तू 'न तत्र सूयो 
साति’ इति च 'तत्र' दाब्दमाहरन्प्रकतञ्रहणं दर्शयति । प्रतं च ब्रह्म * यस्मिन््यौः एथिची 
चान्तरिक्षमोतम्‌! ( सु० २।२।५ ) इत्यादिना । अनन्तरं च 'हिरण्सये परे कोशे विरजं ब्रह्म 
निष्कस्‌ । तच्छुओं ज्योतिषां ज्योतिस्तचदात्मविदो विदुः इति! कथं तञ्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत 
इद्सुत्थितम्‌-'न तत्र सूर्यो माति’ इति । # यद्प्युक्तम्‌-सूर्यादीनां तेजसां भानप्रतिषेधस्ते- 
जोघातायेवान्यस्मिन्नचकल्पते सूर्य इवेतरेषामिति। तत्र तु ख एव तेजोघातुरन्यो न संभ- 
चतीत्युपपादितम्‌। ्र्मण्यपि चैषां आनप्रतिषेधोऽचकल्पते । यतः-यदुपळभ्यते तत्सवं 
ब्रह्मणैच ज्योतिषोपलभ्यते, ब्रह्म तु नान्येन ज्योतिषोपळभ्यते, स्वयंज्योतिः स्चरूपत्वात्‌, 
थेन सुर्यादयस्तस्मिन्भायुः। ब्रह्म हान्य्धघनक्ति, न तु ब्रह्मान्येन व्यज्यते; “आत्मनैवायं 
ज्योतिषाऽऽस्ते? ( बु» ४।३।६ ), “अगृह्यो नहि गते ( वृ० शा२।४ ) इत्यादिश्रुतिस्यः ॥९९॥ . 
अपि च स्मयते ॥ २३ ॥ 
पद्च्छेद--अपि, च, स्मयंते । 


भिजन SR आ ME SE MS क 
इस सामान्य श्रुतिसे इ समस्त नाम, रूप, क्रिया, कारक और फल समुदायकी जो अभिव्यक्ति है वह 
ब्रह्म ज्योतिकी सत्तासे ही होती है । “न तत्र सूयो भाति०' इसमें “तन्न? शब्दका कथन करती हुई श्रुति 
प्रकृतका ग्रहण दिखलाती है । और 'यस्मिन्‌ द्यौः०' ( जिसमें झुलोक, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत 
्रोत हैं ) इत्यादिसे ब्रह्म ही प्रकृत है । ओर अनन्तर “हिरण्मये परे कोशे०' ( वह निमेछ और कला- 
हीन ब्रह्म हिरण्यमय-ज्योतिमंय परमकोशमें विद्यमान है। वह शुद्ध और सम्पूणं ज्योतिमंय पदार्थोकी 
ज्योति है, और वह है जिसे आत्मज्ञानी पुरुष जानते हैं ) यह श्रुति प्रकृत ब्रह्मको ही कहती है। 
वह ज्योतियोंका ज्योति किस प्रकार है । इस शङ्काके उत्तरमें “न तत्र सूर्या भाति' यह मन्त्र उपस्थित 
हुआ । सूर्यमें दुसरे तेजोंके प्रतिषेथके समान सूयं आदि तेजोंके प्रकाशका प्रतिषेध तमी संगत हो 
सकता है जव कि कोई दूसरा तेजस्वी पदार्थ हो, ऐसा जो कहा गया है, उसके उत्तरमें--वह ब्रह्म ही 
तेजोमय पदार्थ है, उससे अन्य तेजका संभव नहीं है, ऐसा उपपादन किया जा चुका है । ब्रह्ममें मी 
इन सूर्यादि तेजोंके प्रकाशका प्रतिषेध हो सकता है, क्योंकि जा उपलब्ध होता है वह सब ब्रह्मरूप 
ज्योतिसे ही उपलब्ध होता है । [ यदि ब्रह्म किसी दूसरे प्रकाशसे प्रकाशित होता तो सूर्य आदि उसके 
प्रकाशक होते | किन्तु ब्रह्म तो अन्य ज्योतिसे उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि वह स्वयं ज्योतिः स्वरूप है । 
जिससे सूयं आदि उसमें प्रकाशमान हों । 'आस्मनेवायं ज्योतिषास्ते०' ( आत्मरूप ज्योतिसे ही यह 
प्रकाशित है ) ‘अगृह्यो नहि ग्रृह्मते०' ( वह अगृह्य है, उसका ग्रहण नहीं किया जा सकता ) इत्यादि 
श्रुतियोंसे ज्ञात होता है कि ब्रह्म अन्य पदार्थको व्यक्त करता है, परन्तु ब्रह्म अन्यसे व्यक्त नहीं होता ॥२२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे घटादि पदार्थ सूर्यादि प्रकाशसे प्रकाशित होते हैं, अतः वह प्रकाश घटादिका प्रकाशक 
है । घटादि स्वयं अप्रकाशित होनेसे अपनी उपछब्बिमें दुसरे प्रकाशकी अपेक्षा रखते हैं । किन्तु ब्रह्म 
तो स्वयं ज्योतिःस्वरूप है । किसी बाह्य प्रकाशकी अपनी सिद्धिमें अपेक्षा नहीं रखता, क्योंकि “अत्रायं 
पुरुपः स्वयं ज्योतिः’ यह श्रुति ब्रह्मको स्वयं ज्योतिरूपसे प्रतिपादित करती है । तेजोमय सूर्यादि पदार्थों- 
की अभिव्यक्ति मी ब्रह्मसे ही होती है, क्योंकि वे जड़ हैं। स्वप्नावस्थामें सूर्यादि प्रकाशके अमाव 
होनेपर भी उस आत्मज्योतिसे सबकी प्रतीति होती है, अतः आत्मा स्वयं ज्योतिः स्वरूप है ॥ २२॥ 
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सृजाथे- ( स्मर्यते ) 'न तद्भासयते सूर्यो' यदादित्यगतं तेजो’ इसप्रकार यह स्मृति (अपि) 
भी प्रकृत ब्रह्मका ज्योतिरूपसे प्रतिपादन करती है । 
अपि चेडग्रूपत्वं प्राज्ञस्येवात्मनः स्मर्यते भगवद्गीतासु--न तज्ञासयते सूरयो न 
शझाहो न पाचकः । यद्गत्वा न निवतन्ते तद्धाम परमं मम' ( गी० १५६ ) इति, “यदादित्यगतं तेजो 
जगद्भासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नी तत्तेजो चिद्धि मामकम्‌' (गी० १५१२) इति च ॥२३॥ 
(७ प्रसिताधिकरणाम्‌ सू० २४-२५ ) 


शब्दादेव प्रमितः ॥ २४ ॥ 

पढ्च्छेद- शब्दाद्‌, एव, प्रमितः । 

सून्ञाथ--( प्रमितः ) “अजुष्ठमात्र: पुरुषो' इस प्रमितवाक्यमें प्रतिपाद्य पुरुष परमात्मा ही है, 
( शब्दादेव ) क्योंकि “ईशानो भूतमव्यस्य' इस श्रुतिमें ईशानशब्द दै । 

& 'अङ्गष्ठमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति’ इति श्रयते । तथा 'अङ्गष्ठमात्रः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतमव्यस्य स एवाद्य स उ श्व एतट्ट तत्‌’ (का० २।१।१३) इति च । 
तत्र योऽयमङ्कष्ठमान्रः पुरुषः श्र्यते, स कि विज्ञानात्मा, किंवा परमात्मेति संशय । तत्र 
परिमाणोपदेशात्तावद्धिशानात्मेति प्राप्तम्‌ । न ह्यनन्तायामविस्तारस्य परमात्मनो हु छपरि 
साणसुपपद्यते | विज्ञानात्मनस्तूपाधिमत्त्वात्संभवति कयाचित्कल्पनया5ह्लुष्टमात्रत्वम्‌। 
स्सृतेश्च--'अथ सत्यवतः कायात्पाशबद्धं वशं गतम्‌ । अङ्गुष्ठमात्रं पुरुषं निश्रकप यमो बलात्‌ ॥ 
(स० सा० ३।२९७।१७) इति। नहि परमेश्वरो बलाद्यमेन निष्क्रष्टुं शक्यः। तेन तत्र संसाये 


और भगवद्गीतामें भी “न तदू मासयते०' ( उस परं ज्योतिस्वरूपको न सूयं प्रकाशित कर 
सकता है, न चन्द्रमा और न अग्नि ही प्रकाशित कर सकती है, वही मेरा परम धाम है जिसको 
प्राप्त होकर मनुष्य फिर संसारमें नहीं आता ) और 'यदादिस्यागतं०' ( जो तेज सूयंमें स्थित हुआ 
सम्पूणं जगत्को प्रकाशित करता है तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है ओर जो तेज अन्निमे स्थित है 
-उसे तु मेरा ही तेज समझ ) ऐसा स्वरूप परमात्माका ही कहा गया है ॥ २३ ॥ 
अङ्कुएमात्र०' ( जो अङ्गष्ठ परिमाण पुरुष शरीरके मध्यमें स्थित है) और “अङगुषठमात्रः० 
( यह अङ्गष्ठामात्र पुरुष धूमरहित ज्योतिके समान है । यह भूत भविष्यत्का शासक है । यही आज 
( वतंमानकाळमें ) है और यही कल ( भविष्यत्‌में ) मी रहेगा । और निरचम यही वही (ब्रह्मतत्त्व) 
है ) ऐसी श्रुतियाँ हँ । इनमें जो यह अङ्गष्ठमात्र पुरुष सुना जाता है वह क्या जीवात्मा है अथवा 
क्या वह परमात्मा है? ऐसा संशय होता है। पूचंपक्षी-इन श्रुतियोमें परिमाणके उपदेशसे ऐसा 
प्राप्त होता है कि वह जीवात्मा है, क्योंकि अनन्त आयाम और विस्तारवाळा परमात्मा अज्ञुष्ठमात्र 
परिमाणवाला हो यह युक्त नहीं है । किन्तु विज्ञानात्मा तो उपाधि युक्त होनेसे किसी कल्पनासे अङ्गष्ठ- 
परिमाणवाला हो सकता है । मौर “अथ सत्यचतः०' ( इसके अनन्तर यमने सत्यवामुके शरीरसे अपने 
पाशोसे वेधे हुए और कमंवशीभूत अङ्गष्ठमात्र पुरुषको बलपुर्वक खींच लिया ) यह स्मृति भी है। 
परमेश्वर यमसे बळपूवॅक कदापि नहीं खौंचा जा सकता, इससे स्मृतिमें जीव ही अङ्गष्ठमात्र परिमाण- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& पूवं अधिकरणमें परमात्मा ज्योतिः स्वरूप प्रतिपादित किया गया है और इस अधिकरणमें 
“ङ्ग्ठमात्रः पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः? इस विषयवाक्यमें ज्योतिः द्वारा उपमीयमान जो पुरुष प्रतीत 
होता है, वह परमात्मासे भिन्न दै । ऐसी आशङ्काकी उपस्थितिमें सुत्रकारने इस अधिकरणका आरम्म 
किया है । अङ्गष्ठमात्र हृदयके साय विज्ञानशब्द वाच्य बुद्धिके साथ तादात्प्याघ्यासकी कल्पनासे किसी 
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कृष्ठमात्रो निश्चितः, स एवेहापीत्येवं ४ प्रासे घमः परमात्मैचायमङ्गष्टमात्रपरिमितः पुरुषो 
भवितुमर्हति । कस्मात्‌ ? शब्दात्‌, ईशानो भूतसब्यस्य' इति। नह्यन्यः परमेश्वराद्भूत- 
भव्यस्य निरङ्करामीशिता । “एत्वं तत' इति च प्रकतं पृष्टमिहानुसंदधाति। एतद्वे तद्यत्पष्ट 
ब्रह्मे त्यथः । पृष्टं चेह ब्रह्म अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌। अन्यत्र भूताच्च 
अब्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्वद’ ( का० १।२।१४ ) इति । दाव्दादेचेति--अभिधानश्चुतेरेचेशान इति 
परमेश्वरोऽवगम्यत इत्यर्थः ॥ २४ ॥ 
कथं पुनः सर्वगतस्य परमात्मनः परिमाणोपदेशः १ इत्यत्र घूमः-- 
हृद्यपेक्षया तु मचुष्याधिकारत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 

पद्च्छेद- हृदि, अपेक्षया, तु, मनुष्याधिकारत्वात्‌ । 

सूत्राथं--( मनुष्याधिकारत्वात्‌ ) शास्त्रमें मनुष्य अधिकृत है, मनुष्योंका हृदय स्व स्व अङ्नुष्ट- 
मात्र होता है । ( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथं है । ( हृद्यपेक्षया ) उस हृदयकी अपेक्षा परमेश्वर भी 
अंगुष्ठमात्र कहा गया है । 

& सवंगतस्यापि परमात्मनो हृदयेऽवस्थानमपेकष्याङ्गष्ठमात्रत्वमिदसुच्यते। आका- 
दास्येव वंशपचपिक्षमरल्लिमात्रत्वम्‌। नह्मन्जसाऽतिमात्रस्य परमात्मनो ऽङुषठमात्रत्वसुपपद्चते। 
न चान्यः परमात्मन इह ग्रहणमहतीशानराब्दादिभ्य इत्युक्तम्‌। ननु प्रति्ाणिभेदं हृदया- 
नामनवस्थितत्वात्तदपेक्षमप्यङ्गष्ठमात्रत्वं नोपपद्यत इत्यत उत्तरमुच्यते-मनुष्याधिकारत्वा- 


बाळा निश्चित होता है वही यहाँ भी निश्चित होता है । सिद्धान्ती-इसप्रकार प्राप्त होनेपर हम कहते 
है-र्‍यहां यह अङ्गष्ठमात्र परिमित पुरुष परमात्मा ही हो सकता है, किससे ? इससे कि 'ईशानो 
भूतमव्यस्य' इस श्रृतिमें ईशानशब्द है । भूत और मविष्यत्का निरङ्कुश ईशिता परमेश्वरसे अन्य नहीं है । 
“एतद्वै तत्‌० ( यह वही है ) इसप्रकार यहाँ “पुतदू' शाब्दसे प्रकत पृष्ठका यमराज अनुसन्धान करते हैं। 
नचिकेताने जिस ब्रह्मके विषयमें पूछा था यह वही है, ऐसा अथं है। “अन्यत्र धर्माद०' ( घमंसे अन्य, 
अघमंसे अन्य तथा इस कार्य-कारणसे अन्य एवं भूत, भविष्यत्‌ तथा वर्तमानसे भिन्न जिसको आप 
देखते है-अनुमव करते हैं उसे कहिये ) इसप्रकार यहाँ ब्रह्मविषयक प्ररन है । शब्दसे ही अर्थात्‌ 
[ ईशानो भूतभब्यस्य ] इस अभिधान श्रृतिसे ही यह परमेश्वर ज्ञात होता है, यह अथे है ॥ २४॥ 

फिर सवंत्र व्यापक परमातमामें अङ्गुष्ठमात्र -परिमाणका उपदेश कंसे है ? इस विषयमें हम 


ड 


जसे बांसके पवंमें अवस्थित होनेके कारण आकाश अरत्नि-हाथ मर कहलाता है, वैसे हृदयें 
अवस्थित होनेकी अपेक्षा सवंगत परमात्मा भी अंगुष्ठमात्र कहा जाता है, क्योंकि परिमाणातीत 
परमेश्वरका मुख्यरूपसे अंगुष्ठमात्र होना युक्त महीं है, और ऐसा कहा जा चुका है कि ईशानशब्द आदि 
हेतुओके होनेसे परमेश्वरसे अन्यका यहाँ ग्रहण भी नहीं किया जा सकता । परन्तु प्रत्येक प्राणीका 
हृदय भिन्न-भिन्न परिमाणवाला. होता है एक-सा नहीं होता, अतः उसकी अपेक्षासे भी 
प्रमात्माका अंगुष्ठ परिमाण होना युक्त नहीं है ? अ कहते हँ--“मनुप्याधिकारत्वात्‌' । 


सत्यानन्दीः का 
प्रकार बुद्धिहप उपाधि युक्त जीवात्मा अगुष्ठमात्र हो सकता है, किन्तु सवगत परमेश्वर नहीं । यह 
पूवपक्षीका अभिप्राय है । 


# उद्धृत श्रुतियोंमें अंगुष्ठमात्र पुरुषको जगत्‌का नियामक कहा गया है । सबका कारण होनेसे 


परमेश्वर ही समीका नियामक हो सकता है, इसलिए अंगुष्ठमात्र पुरुष परमेश्वर ही है । पृव॑पक्षमें 
्रह्महषटसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें जीव ब्रह्मका अभेदज्ञान है ॥ २४ ॥ 


अ यद्यपि परमात्मा घ्यापक है तो भी उसकी उपासनामें मनुष्यको अधिकारी मानकर और 
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दिति। शास्त्र द्यविशप प्रचूत्तम पि मजुप्यानेवाधिकरोति, शक्तत्वादथित्वादपर्युदस्तत्वादुप- 
नयनादिशास्राच्चेति वर्णितमतद्धिकारलक्षणे ( जे० ६।१ ) । मनुप्याणाँ च नियतपरिमाणः 
कायः । औचित्येन नियतपरिमाणमेव चेपामदुषमात्रं हृद्यम्‌। अतो मजुप्याधिकारत्वा- 
च्छास्त्रस्य मडुप्यद्ृदयावस्थानापेक्षमङ्गु मात्रत्वमुपपन्नं परमात्मनः ।:यदप्युक्तम-परिमा- 
णोपदेशात्स्सृतेश्व संसायंवायमङ्गुएमात्रः प्रत्येतव्य इति, तत्प्रत्युच्यते-'स आत्मा तत्त्वमसि’ 
इत्याद्वित्संसारिण एव सतो 5ङ्कु एमात्रस्य बह्मत्वमिदमुपदिड्यत इति । द्विरूपा हि वेदान्त- 
वाक्यानां प्रवृत्तिः, कचित्परमात्मस्वरूपनिरूपणपरा, कचिद्विज्ञानात्मनः परमात्मैकत्वोप- 


शास्त्र सामान्य रीतिसे प्रवृत्त हुआ भी ( त्रैर्वाणक ) मनुष्योंको ही अधिकृत करता है, क्योंकि वे 
समथं हैं, कामना विदोषसे युक्त हैं, श्रत्युक्त कर्मानुष्ठानमें अनिराकृत हैं और शास्त्र उनके उपनयन 
आदिका विधान करता है, ऐसा अधिकारलक्षणमें जेनिमि मुनिने वर्णन किया है । मतुष्योका शरीर 
निश्चित परिमाण ( अपना-अपना सात. वितस्ति परिमाण ) वाला होता है, इसलिए उनके हृदयका 
परिमाण भी उचितरूपसे नियत अङ्नुष्ठमात्र होना चाहिए । इससे यह सिद्ध होता है कि शास्त्रमें 
मनुष्योंका अधिकार होनेसे मनुष्यके हृदयमें अवस्थित होनेके कारण परमात्माका अङ्गष्ठपरिमाण 
होना युक्त है । जो यह कहा गया है कि परिमाणके उपदेशसे और [ सत्यवतः कायात्‌ ] इस पूवोक्त 
स्मृतिसे संसारी पुरुषको ही अङ्गुष्ठमात्र पुरुषः समझना चाहिए, उसके उत्तरमें कहते है--'स आत्मा 
तत्त्वमसि’ ( वह आत्मा है वह तू है ) इत्यादिके समान इस अंगुष्ठमात्र संसारीको ही ब्रह्मरूपसे यह 
उपदेश किया जाता है, क्योंकि वेदान्तवाक्योंकी दो प्रकारकी प्रवृत्ति है। कहीं परमात्मस्वरूप 


उसके हृदयको उपासनाका स्थान ल य हृदयके परिमाणको परमात्माका परिमाण 
स्वीकार किया गया है। मनुष्योंमें भी केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेक्ष्य इन तीनोंका वेदिक कमं 
करनेमें अधिकार है, ये तीनों ही समथं, अर्थी, अनिराक्कत और उपनयन आदि शास्त्रवाले हैं। _ 
“स्वर्गकामो यजेत' इत्यादि सामर्थ्यका प्रतिपादन है । इससे यह सूचित होता है कि कर्मानुष्ठानमें पशु, देव 
क्षि आदिका अधिकार निषिद्ध है । कारण कि शास्त्रज्ञान रहित होनेसे पशु अधिकारी नहीं हो सकता । 
देव आदिके उद्देश्यसे होम आदि किये जाते हैं, इन्द्र आदि देव अपनेको उद्देस्यकर होम आदि 
नहीं करं सकते, इससे वे वेदिक यज्ञादि कमं करनेमें असमथं हैं। इसप्रकार आर्षयवरण-ऋषियोके 
वरणमें अन्य ऋषिके अमावसे ऋषि मी असमथ होते है । अथित्व कहनेसे यह सूचित होता है 
कि कामना रहित मुमुक्षु और पशु, स्थावर आदिका कर्मानुष्ठानमें अधिकार निराकृत है । मुमुक्षु 
चित्तशुद्धिके लिए निष्काममावसे नित्य और नेमित्तक कमं कर सकता है किन्तु काम्यकमं नहीं । 
जिसका चित्त शुद्ध है उसका कमं करनेमें .अधिकार नहीं है किन्तु मोक्षके साधन वेदान्तश्नवण 
आदिमें अधिकार है । अपयुंदस्तत्व शब्दसे बूद्रका वेदिक कर्मानुष्ठानमें निषेध सूचित किया गया है, 
“शूद्रो यज्षे$नवक्ळूसः' ( तै० सं० ७।१।१।६ ) ( शूद्र यज्ञके योग्य नहीं है ) क्योंकि वह ढिज नहीं 
है, इसलिए बेदाष्ययनके आरम्ममें उपनयन-यजोपवीत आदि संस्कार उसके नहीं होते । “उपनयोत' 
“तसध्यापयीत' ( द्विज उपनयन करे, वेदाध्यापन करे ) “वसन्ते वसन्ते ब्राह्मणो अरिननाद्धीत, ओष्मे 
राजन्यः, शरदि वेश्य:' ( प्रत्येक वसन्त ऋतुमें ब्राहमण अर्तिका अधान करे, ग्रीष्ममें क्षत्रिय और 
शरदमें वेश्य ) इसप्रकार तीनों वर्णोका वेदिक कममें अधिकार है । यहाँ “पयुंदस्त' शब्द शूद्रका 
निराकरण करता है, अतः उससे भिन्न शेष तीन वणं अपमुंदस्त कहाते हैं, इसलिए इन तीनोंका 
। वैदिक कमंमें अधिकार है । 

18 # इस पूर्वोक्त रीतिसे “अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषः, इत्यादि मन्त्र जीव खोर ब्रह्ममें अभेद कहकर . 
| ३१ 
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देशपरा । तदत्र विज्ञानात्मनः परमात्मनेकत्वसुपदिड्यते, नाङ्गुष्ठमातरत्वं कस्यचित्‌ । एत- 
मेवार्थ परेण स्फुटीकरिष्यति--'अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषो$न्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनिविष्टः । 
तं स्वाच्छरीराखबृहेन्सुञ्जादिवेषीकां धेयेण । तं विद्याच्छुक्रमग्टतस्‌' ( का० २।६।१७ ) इति ॥२५॥ 
( ८ देवताधिकरणम्‌ स्‌० २६-३३ ) 
तदुप ये पिबादरायणः संभवात्‌ ॥ २६ ॥ 
पद्च्छेद्‌-तदुपरि, अपि? बादरायणः, सम्भवात्‌ । 

सूज्ञाथ--( तदुपयंपि ) मनुष्यसे श्रेष्ठ देवादिमें ( सम्मवात्‌ ) अर्थित्व आदि अधिकारके कारणका 
सम्भव होनेसे वे भी ब्रह्मविद्यामें अधिकारी हैं, ( वादरायणः ) ऐसा बादरायण आचाय मानते हैं। 

$ अङ्कष्ठमारशरुतिर्म बुष्यहृदयापेक्षा मजुप्याधिका रत्वाच्छारूस्येत्युक्त म, तत्प्रसङ्गे 
नेदसुच्यते। बाढम्‌, मनुष्यानधिकरोति शार्रम्‌; नतु मञुष्यानेचेतीह ब्रह्मज्ञाने नियमोऽति। 
तेषां मजुष्याणासुपरिष्टाद्ये देवादयस्तानप्यधिकरोति शारसत्रमिति बादरायण आचार्या 
मन्यते । कस्मात्‌ ? संभवात्‌ । संभवति हि तेपामप्यर्थित्वायधिकारकारणम्‌ । तत्रार्थित्वं 
तावन्मोक्षविषयं देवादीनामपि संभवति विकारविषयविभूत्यनित्यत्वालोचनादिनिमि क्षम्‌। 
तथा सामथ्यमपि तेषां संभवति; मन्तरार्थवादेतिहासपुराणलोकेभ्योविभ्रहयत्वाद्यचगमात्‌। 
नच तेषां कश्चित्पतिषेधो5स्ति । नचोपनयनशास्रेणेषामधिकारो निवत्येत; उपनयनस्य 


निरूपण परक है और कहीं पर जीवात्मामें परमात्मैकत्वपरक उपदेश है । यहाँ पर जीवात्माका पर- 


मात्माके साथ एकत्वका उपदेश है, किसीका भी अंगुष्ठपरिमाणके उपदेशमें तात्पयं नहीं है। इसी 
अ्थेको 'अङ्गुष्ठमात्रः०' (अंगुष्ठमात्र पुरुष जो अन्तरात्मा है सवंदा जीवके हृदय देशमें स्थित है मुञ्जसे 
सींकके समान उसे धेयंपूवंक अपने दारीरसे बाहूर निकाले [ अर्थात्‌ शरीरसे पृथक्‌कर अनुमव करे ] 
उसे शुक्र ( शुद्ध ) और अमृतरूप समझे ) इस उत्तरवाक्यसे यमराज स्पष्ट करेंगे ॥ २५॥ 

जो यह कहा गया है कि अंगुष्ठमात्र श्रुति मनुष्यके हूदयकी अपेक्षा रखती है, क्योंकि शास्त्रमें, 
मनुष्यका अधिकार है उस प्रसङ्गसे यह कहा जाता है । यह ठीक है कि शास्त्र मनुष्योंको अधिकृत 
करता है, परन्तु वह केवल मनुष्योंको ही अधिकृत करता है ऐसा यहां ब्रह्मज्ञानमें नियम नहीं है। 
किन्तु बादरायण आचार्यका मत है कि उन मनुष्योंसे श्रेष्ठ जो देवादि हैं उनको भी शास्त्र अधिकृत 
करता दै । किससे ? इससे कि ऐसा सम्मव है। कारण कि उनमें भी अर्थित्वादि अधिकारका कारण 
सम्मव है । क्योंकि विकार विषय विभूति ( ऐश्वयंसूख ) में अनित्यत्व आलोचन आदि निमित्तक मोक्ष 
विषयक अथित्व देवादिमें भी हो सकता है । उसी प्रकार उनमें सामथ्यं मी सम्मव हे । क्योंकि मन्त्र, 
अवाद, इतिहास, पुराण और लोक अनुमवसे यह अवगत होता है कि वे दारीरधारी हैं। उनके लिए 
कोई प्रतिषेध नहीं दै । और उपनयन आदि शास्त्रसे ल अधिकार निवृत्त नहीं होता, 


सत्य 
अंगुष्ठमात्र शब्दसे सवंव्यापक परमेश्वरका ही ग्रहण करते हैं सांसारिक जीवका नहीं । पृव॑पक्षमें ब्रह्म- 
दृष्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें अन्तरात्मा और ब्रह्मका अभेदज्ञान फल है ॥ २५ ॥ 

% गत अधिकरणके अनुसार शास्त्रमें यदि मनुष्योंका ही अधिकार है तो देवादिका ब्रह्म- 
विद्यामें अधिकार नहीं होगा । इस आक्षेपसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। वेदिक कर्मा- 
नुष्ठानमें मनुष्यका अधिकार है यह युक्त है। परन्तु ब्रह्मज्ञानमें मी केवल मनुष्योंका ही अधिकार है 
अन्यका नहों, यह नियम नहीं है । क्योंकि शास्त्रमे अधिकारके कारण सामथ्यं, अधित्वादि तो देवादिमें 
भी सम्मव हैं। यद्यपि ऐषवयं सुखमें आसक्त होनेके कारण उनमें वेराग्यादिका होना कठिन है, तो 
भी मोगोंको परिणामी, नश्वर समझनेवाळे और निरतिशयसुखको चाहनेवाले विवेकी देव मोक्षार्थी 
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वेदाध्ययनाथेत्वात्‌ । तेषां च स्वयंप्रतिमातवेद्त्वात्‌। # अपि चैषां विद्या्रहणार्थं ब्रह्मः 
र्यादि दर्शायति--'एकभ्नतं ह वै वर्षाणि मघवान्प्रजापतौ ब्रह्मचयमुचास” ( छा० ८।११।३ ), 
“शुवे वारुणिः वरुणं पितरसुपससार। अधीहि मगवो ब्रह्म! ( ते० ३।१ ) इत्यादि । यदपि 
कमेस्वनधिकारकारणसुक्तम्‌-न देवानां देवतान्तरामावात्‌' ( जे० ६।१।६ ) इति, 'न ऋपोणा- 
सापंयान्तरामावात्‌' (ज० ६।१।७) इति । न तढिद्यास्वस्ति । न होन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रिय- 
साणानामिन्द्राद्॒द्दे रोन किंचित्कृत्यमर्ि। न च भ्रग्वादीनां भ्रग्वादिसगोत्रतया । तस्मा- 
देवादीनामपि विद्यास्वधिकारः केन वार्येते ? देचाद्यधिकारेऽप्यङग्ठमात्रश्चुतिः स्वाङ्कुष्ठा- 
पेक्षया न विरुध्यते ॥ २६ ॥ 
विरोधः कर्मणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेदेश नात्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेदू---विरोध१, कमणि, इति, चेत्‌, न, अनेकप्रतिपत्तः, दर्शनात्‌ । 

सृजाथे- इन्द्र आदि देवोंका यदि शरीर माना जाय तो ( कर्मणि विरोध; ) कमंमें विरोध 
हो जायगा । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं, ( अनेङभ्रतिपत्तेः ) क्योंकि युगपत्‌ एकको 
ही अनेक शरीरों की प्राप्ति होती है, ऐसा ( दशनात्‌ ) 'स एकधा मवति' ( वह एक प्रकारका होता है 
तीन प्रकारका होता है) इत्यादि श्रृतियोमें देखा जाता है। अथवा अनेक कर्मोमें एकका ही 
अङ्ग होना लोकमें देखा जाता है, अतः इन्द्र आदिका भी अनेक स्थलोंमें हवि ग्रहण करना युक्त है । 

# स्यादेतत्‌, यदि विश्रहत्त्वाद्भ्युपगमेन देवादीनां विद्यास्वधिकारो वण्यंत। 


विग्रहवत्त्वाद त्विगादिवदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसं निधानेन कर्माङ्गभावो ५ भ्युपगम्येत्‌। तदा 


कारण कि उपनथन वेद अध्ययनके लिए होता है, उनको वेदका प्रकाश स्वयं हो होता है । और 
“एुकशतं ह बै०' ( इन्द्रने प्रजापतिके यहाँ एकसौ एक वषं ब्रह्मचयंवास किया ) "युवे वारुणिः- 
( वर्णका सुप्रसिद्ध पुत्र भृगु अपने पिता वरुणके पास गया, और बोला--मगवन्‌ मुझे ब्रह्मज्ञानका 
उपदेश कीजिए ) इत्यादि श्रुति उन देवादिमें विद्या ग्रहणके लिए ब्रह्मचर्यं आदि दिखलाती है । 
“न देवानां०' ( देवताओंको कमंमें अधिकार नहों है, क्योंकि अन्य देवताओंका अमाव है अर्थात्‌ 
इन्द्र से पृथक्‌ अन्य इन्द्रका अमाव है) और “न क्रषीणाम्‌०' ( ऋषियोंका कमंमें अधिकार नहीं है, 
क्योंकि दूसरे ऋषिका अमाव है अर्थात्‌ तद्नाम और तद्रूपवाला अन्य ऋषि नहीं है जिसके 
उद्देश्यसे कमं करे ) इसप्रकार जो उनका कमंमें अनधिकारका कारण कहा गया है वह विद्याओंमें नहीं 
है । क्योंकि विद्याओंमें अधिकारी हुए इन्द्रादिका इन्द्रादिके उद्देश्यसे कोई मी कृत्य नहीं दै । और भृगु 
आदि ऋषियोंका भी भृगु आदिके सगोत्रके उद्देश्यसे कोई मी कृत्य नहीं है। इससे देवादिका मी 
विद्याओंमें अधिकार कौन निवारण कर सकता है । देवादिके अधिकारमें मी अंगुष्ठमात्र श्रुति अपने 
अङ्गष्ठकी अपेक्षासे विरुद्ध नहीं है ॥ २६ ॥ 

ˆ ऐसा हो, यदि शरोरधारी स्वीकारकर देव आदिका विद्याओंमें अधिकार कहा जाय तो छारीर- 
वाला होनेसे ऋत्विक्‌ आदिके समान इन्द्र आदिका मी स्वरूप संनिधानसे कम में अङ्गमाव स्वीकार 
करना पड़ेगा तब तो कमंमें विरोध होगा, क्योंकि यागमें स्वरूप सान्निष्यसे इन्द्र आदिका अङ्गमाव 


र सत्यानन्दी-दीपिका 
हो सकते हैं । इसप्रकारके अनेक उदाहरण शास्त्र आदिमें उपलब्ध होते हैं । 

# 'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्‌ तथर्षीणाम्‌' ( देव, ऋषि और मनुष्योमें से 
जिस जिसने यह जान लिया कि भं ब्रह्म हूँ. वह ब्रह्म ही हो गया ) इससे देवोंके ब्रह्मविद्यामें 
अधिकारका कोई प्रतिषेध नहीं कर सकता । यहाँ पूवपक्षमें क्रममुक्तिकी इच्छावाले पुरुषोंकी दहर 
आदि उपासनाओंमें अप्रवृत्ति फल है, क्योंकि पूवंपक्षमें जब देवोंका ज्ञानमें अधिकार नहीं दै तब 


२४४ त्रहसूत्र-शाङ्ुरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


' च विरोधः कमेणि स्यात्‌। नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागेऽङ्गभावो इश्यते, नच 


संभवति; बहुषु यागेषु युगपदेकस्येन्द्रस्य स्वरूपसंनिधानतानुपपत्तरिति चेत्‌, नायमस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ ? अनेकप्रतिपत्तेः। पकस्यापि देवतात्मनो युगपद्नेकस्चरूपप्रतिपत्तिः 
संभवति । कथमेतदवगम्यते ? दर्शनात्‌। तथा हि-'कति देवाः' इत्युपक्रम्य त्रयश्च न्नी च 
दाता त्रयश्च त्री च सहत्रा' इति निरुच्य 'कतमे ते” इत्यस्यां एच्छायाम्‌ महिमान पुचैपामेते 
्रयसिशषस्वेव देवाः? ( दृ० ३।९।१,२ ) इति घ्रुचती श्रुतिरेकैकस्य देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां 
दर्शयति । # तथा त्रयस्त्रिशतोऽपि षडाद्यन्तर्भावक्रमेण ‘कतम एको देव इति प्राण? 


देखनेमें नहीं आता और सम्भव मी नहीं है, क्योंकि बहुत यागोंमें एक ही समय एक ही इन्द्रकी 


~= 


स्वरूपसे उपस्थिति अनुपपन्न है, ऐसा यदि कहो तो यह विरोध नहीं है, किससे ? इससे कि अनेक प्रतिपत्ति ' 


है। एक ही समयमें एक ही देवतात्मामें अनेक शरीरोंकी प्राप्ति सम्भव है । यह कंसे समझा जाय ? 
दशन होनेसे अर्थात्‌ श्रुतिमें ऐसा देखा जाता है, क्योंकि “कति देवाः? (देवता कितने हैं) ऐसा उपक्रमकर 
“त्रयश्च त्री च०' ( तीन सौ तीन मोर तीन हजार तीन अर्थात्‌ तीन सहस्र तीन सो छः हैं) ऐसा 
निवंचनकर 'कतमे ते” ( वे कोन हैं ) ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होनेपर “महिमान एवैपा०' (याज्ञवल्त्रय-ये तो 
इनकी महिमा ही है। देवता तो आठ वसु, एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, इन्द्र और प्रजापति इस 
प्रकार तेतीस ही हैं ) इस प्रकार कहती हुई श्रुति एक एक देवतात्माको एक ही समयमें अनेक रूपता 
दिखलाती है । उसीप्रकार उन तैँत्तीस देवोंका भी क्रमशः छः, तीन, दो और एकमें अन्तर्भाव दिखलाकर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

दहर आदि उपासनासे देवमावको प्राप्त होनेपर भी वे उपासक क्रम मुक्तिको प्राप्त नहीं कर सकते, 
क्योंकि कंवल्यभुक्ति ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञानसे ही होती है, उनको इस प्रकारका ज्ञान नहीं होता; और 
सिद्धान्तमे क्रम मुक्तिकी इच्छा करनेवाले पुरुषोंकी दहरादि उपासनाओंमें प्रवृत्ति फल है । क्योंकि 
देवादिको ज्ञानमें अधिकार है। इस कारण दहुरादि उपासना द्वारा क्रमसे मोक्षार्थी पुरुष देवमाव 
प्राप्तकर ब्रह्मादि लोकोमें ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञान प्राप्तकर मोक्षको प्राप्त हो सकते हैं ॥ २६ ॥ 

# यदि देवताको देहधारी मानें तो याग आदिमें ऋत्विकके समान उसका भी वहाँ प्रत्यक्ष 
दर्शन होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, अतः अथं युक्त शब्दको ही देवता मानना युक्त है। 
शब्दात्मक देवता तो जड़ है, इसलिए उसकी विद्यामें अधिकारकी चर्चा ही असम्मव है । शब्दात्मक 
देवता माननेसे कमंमें विरोध भी नहों होगा । सिद्धान्ती--यह युक्त नहीं है, क्योंकि देवताओंके 
युगपद्‌ झनेक शरीर धारण करनेमें श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, लोक अनुभव आदि अनेक प्रबळ 
प्रमाण हैं।। जैसे योगी लोग योगवलसे एक ही समयमें अनेक स्वरूपोंको धारण कर अनेक कायं 
करते हैं, वेसे देवता भी ऐश्वयं आदि बळसे अनेक स्वरूप धारण करते हैं, इसमें कोई विरोधका 


अवकाश नहीं है । इस विषयमें शाकल्य और याज्ञवल्क्यका प्रश्‍नोत्तर है-शाकल्य- “कतमे ते०' (वे . 


कितने हैं ) याज्ञवल्व्य--'त्रयस्त्रिशत्त्वेव०! (वे तैतीस हैं) 'अरिनि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, यो, 
चन्द्रमा ओर नक्षत्र ये आठ वसु हैं, क्योकि यही प्राणियोके कर्मेफलके आश्रय देहादि कार्यकरण 
संघातरूपसे परिणत होकर सवं जगत्‌को बसाते हैं, इसलिए ये वसु कहे जाते हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय, 
पाँच कर्मेन्द्रिय ओर एक मन ये एकादश रुद्र हैं, क्योंकि मृत्युके समयमें इनके देहसे निकल जानेपर 
कुठम्बियोंको रुलाने-ददन करानेसे ये रुद्र कहलाते हैं । वपमें द्वादश मास होनेसे द्वादश आदित्य हैं, 
ये पुनः पुनः परिभ्रमण करते हुए आयु और कर्मफल भोगको हरण करते हैं, अतः ये आदित्य कहे 
जाते हैं । इन्द्र और प्रजापति ये ही देवता अपनी-अपनी सामथ्यंसे अनेक रूप हो जाते हैं । 

# वे तैंतीस देवता- अग्नि, प्रथिवी, वायु, झन्तरिक्ष, आदित्य और चुलोक इन छः की 
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इति प्राणेकरूपतां देवानां दर्शयन्ती तस्यैवैकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दर्शयति । तथा 
स्सृतिरपि--'आत्मनो वे शरीराणि बहूनि मरतर्षम ॥ योगी कुर्याइलं प्राप्य तेश्च सर्वेमंहीं चरेत्‌ ॥ 
प्राप्चुयाद्विषयान्कैश्चिस्कैश्चिदुअं तपश्चरेत्‌ ॥ संक्षिपेच्च पुनस्तानि सूर्या रद्मिगणानिच ॥' इत्येवंजाती- 
यका प्रा्ताणिमाचेश्वर्याणां योगिनामपि युरापद्नेकदारीरयोगं द्रायति । किमु वक्तव्यमा- 
जानसिद्धानां देवानाम्‌ । अनेकरूपभ्रतिपतिसंभवाच्चैकेका देवता वहुभी रूपैरात्मानं 
प्रविभज्य वहुषु यागेषु युगपदङ्गभावं गच्छतीति। परेश्च न इञ्यतेऽन्तर्धाना दिंक्रियायोगा- 
दित्युपपद्यते । अनेकप्रतिपत्तेद्‌रानादित्यस्यापरा व्याख्या-विग्रहवतामपि कर्माङ्गभावः 
चोद्नास्वनेका प्रतिपत्तिर्दश्यते। कचिदेकोऽपि विग्रहवाननेकत्र युगपदङ्गभावं न गच्छति, 
यथा वहुभिभाजयकद्धिनेंको ्रह्मणो युगपद्गोज्यते। कचिच्चेकोऽपि विग्रहवाननेकत्र युगपद्‌- 
ङ्गभाचं गच्छति, यथा चहुभिनेमस्कुर्वाणेरेको ब्राह्मणो युगपन्नमस्क्रियते। तद्वदिहोद्दंदा- 


“कृतम एको देवः (वह एक देव कोन है ? प्राण है) इसप्रकार देवोंका प्राणरूप एक स्वरूप दिखलाती 


हुई श्रुति उसी एक प्राणकी युगपत्‌ अनेक रूपता दिखलाती है । तथा “आत्मनो चे०? ( हे भरतकुलमें 
श्रेष्ठ ! योगी योगमहिमासे अपने अनेक शरीर धारण करता है उन सब शरीरोठे पृथिवीमें विचरण 
करता है, उनमेंसे कुछ शरोरोंसे विषयमोग प्राप्त करता है ओर कुछ शरीरोंसे उग्रतप करता है, और 
फिर जैसे सूयं रश्मि समूहको अपनेमें समेट लेता है, वसे योगी पुरुष उन शरोरोंको अपनेमें समेट 
लेता है ) इसप्रकारको स्मृति मी प्राप्त अणिमा आदि ऐश्वयंवाले योगियोंका भी युगपत्‌ अनेक 
शरीरोंसे सम्बन्ध दिखलाती है । जन्म सिद्ध देवोंके विषयमें तो फिर कहना ही क्या है। अनेकस्वरूप 


घारणकर सकनेके कारण एक-एक देवता बहुत रूपों-शरीरोंसे अपनेको विभक्तकर युगपत्‌ बहुत 
यागोंमें अङ्गमावको प्राप्त हो सकता है । अन्तर्धान आदि योग क्रियाको सामथ्यंसे दूसरे पुरुष उन्हें 


देख नहीं सकते, इसप्रकार शरीरधारी सिद्ध होनेपर देवोंका ब्रह्मविद्यामें अधिकार युक्त है। “अनेक- 
प्रतिपत्तेदेशनात्‌' अब यह इसको दुसरो व्याख्या है-देहधारियोंको भो कमंके अङ्गभावको विधान 
करनेवाले विधिवाक्योंमें अनेक प्रतिपत्ति देखी जाती है । कहीं पर एक ही शरीरधारी अनेक स्थळोंमें 
युगपत्‌ अङ्ग मावको प्राप्त नहीं हो सकता, जैसे मोजन करानेवाले बहुत यजमानोंद्वारा युगपत्‌ (अनेक 
स्थलोमें ) एक ही ब्राह्मणको भोजन नहीं कराया जा सकता । इसीप्रकार कहोंपर युगपत्‌ अनेक स्थलोंमे 
एक भी अङ्गभःवको प्राप्त होता है, जैसे बहुत नमस्कार करनेवालोंसे युगपत्‌ एक ब्राह्मण नमस्कृत 
भी होता है । तो इसी प्रकार यहाँ मी उद्देश्य द्रव्य परित्यागात्मक यागमें एक शरीरी देवताके उद्देक्यसे 


विभूतियाँ हैं, अतः इनका इन छः में ही स्य है । pie पृथिवी, अन्तरिक्ष और द्यु इन तीनमें 
अन्तर्भाव है । ये तीन, अन्न और प्राण इन दोमें अन्तमूंत हैं, और ये दोनों एक प्राणरूप हिरण्य- 
गमंमें अन्तभूंत हैँ। इसप्रकार श्रुतिमें अनेकरूपताः दिखाई गयी है । इसमें “अणिमा महिमा चेव 
लघिमा प्रासिरीशिता । प्राकाम्यं च वशित्व॑ च यत्रकामावसायिता ॥' (माकण्डेयपुराण) (अणिमा, 
महिमा, लघिमा, प्राप्ति, ईशित्व, प्राकाम्य, वशित्व और यत्रकामावसायिता ) ये आठ ऐदवयं हैं । 
“योगी योगबळसे क्षणमरमें सूक्ष्म, महान्‌, भारी और हल्का हो जाता है। प्राप्ति-अंगुलीसे चन्द्रमा 
आदिका स्पशं करना, ईक्षिता-सृष्टि करनेकी सामथ्यं, प्राकाम्य-इच्छा शक्तिका नाश न होना, वशित्व- 
नियमन करनेको शक्ति, यत्रकामावसायिता-संकल्पमात्रसे इश्टको प्राप्वि।' “जन्मोपधिमन्त्रतपः समाधिजा 
सिद्धयः’ ( यो- यू० ४।१ ) ( जन्म. औषधसेवन, मन्त्रानुष्ठान, तप ओर समाधिसे सिद्धियाँ उत्पन्न 
होती हैं ) यह स्मृति प्रमाण भी है । साधनोंसे शरीर, इन्द्रिय और चित्तका मल नष्ट होकर विशेष 
परिवर्तन होनेसे उनमें अलौकिक शक्तियोके ्रादुर्मावको सिद्धि कहते हैं । योगबलसे जब योगी एकसे 


२४६ ब्रह्मसूच-दाळरभाज्ये [ अ० १ पा० ३ | 
परित्यागात्मकत्वाद्यागस्य विग्नहवतीमप्येकां देवतामुद्दिश्य वहवः स्वं स्व द्रव्यं युगपत्परि- 


व्यक्ष्यन्तीति विग्रहत्त्वेऽपि देवतानां न किंचित्कर्मणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 


शब्द इति चेन्नातः प्रभवासत्यक्षाबुमानास्याम्‌ ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--शब्दे, इति, चेत्‌, न, अतः, प्रमवात्‌, प्रत्यक्षानुमानाम्याम्‌ । 


सूत्राथं--( शब्दे ) वेदवाक्यमें विरोध उपस्थित होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो । 
युक्त नहीं है, क्योंकि ( अतः) बंदिक शब्दोंसे ( प्रमवात्‌ ) देव आदि जगत॒का प्रमव होता है । 


यह बात ( प्रत्यक्षानुमानाम्याम्‌ ) प्रत्यक्ष-श्रुति, अनुमान-स्मृतिसे सिद्ध होती है । 


मा नाम विश्नहवत्त्वे देवादीनामभ्युपगस्याने कर्मणि कश्चिद्विरोधः प्रसञ्जि। | 


शब्दे तु विरोधः प्रसज्येत । कथम्‌? औत्पत्तिकं हि शब्दस्यार्थन संबन्धमाश्रित्य 'अनपेक्ष- 
स्वात्‌' इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितस्‌ । इदानीं तु विग्रहचती देवताऽ भ्युपगस्यमाना यद्य- 


्यैश्वर्ययोगाद्युगपद्नेककर्मसंचन्धीनि हवींषि भुञ्जीत, तथापि विश्नदयोगादस्मदादिवज- | 


ननमरणवती सेति नित्यस्य शाब्दस्य नित्येनाथेन नित्ये संबन्धे प्रतीयमाने यक्वेदिके शब्दे 
प्रामाण्यं स्थितं तस्य विरोधः स्यादिति चेत्‌--नायभप्यस्ति विरोधः । कस्मात्‌ ? अतः प्रभ- 
वात्‌ । अत एव हि वेदिकाच्छन्दाद्देवादिकं जगत्प्रभवति । नलु 'जन्माच्चस्य यतः ( ब्र सू 
१।१।२ ) इत्यत्र त्रह्मप्रमवत्वं जगतोऽवधारितम्‌, कथमिह शब्दप्रभवत्वसुच्यते ? अपि च 
यदि नाम वैदिकाच्छम्दादस्य प्रभवोऽभ्युपगतः कथमेतावता विरोधः शब्दे परिहृतः ? 


बहुत याज्ञिक लोग अपने-अपने हविष्यरूप द्रव्यका युगपत्‌ त्यागकर सकते हैं। इसलिए देवोंके शरीर- | 


घारी होनेपर भी कममें कुछ विरोध नहीं है ॥ २७॥ 

देवादिको दरीरधारोी स्वीकार करनेमें कमंमें भले कुछ विरोध प्रसक्त न हो, परन्तु शब्दमें 
तो विरोध प्रसक्तः होगा, क्योंकि अर्थके साथ शब्दका औत्पत्तिक-स्वामाविक-नित्य सम्बन्ध मानकर 
“अनपेक्षत्वात्‌' ( प्रमाणान्तरकी अपेक्षा न होनेसे ) इसप्रकार वेदमें प्रामाण्यका स्थापन क्रिया है। 
देवता शरीरधारी स्वीकार किए जानेपर यद्यपि ऐश्वयंके योगसे युगपत्‌ अनेक कमं सम्बन्धो हविष्यों- 
को ग्रहणकर सकते हैं, तो भी शरीरके साथ सम्बन्ध रखनेसे हम लोगोंके समान वे जन्म-मरणवाछे 
हो जायेंगे । इसलिए नित्य शब्दका नित्यअर्थके साथ नित्य सम्बन्ध प्रतीयमान होनेसे वेदिक शब्दोंमें 


भ्रमाणान्तर अनपेक्ष्यत्वरूप प्रामाण्य स्थापन किया था उसका विरोध हो जाएगा । यदि ऐसा कहो | 


तो यह विरोध मो नहीं है, क्योंकि उससे देवादिका प्रभव है । उससे ही अर्थात्‌ वेदिक शब्दसे ही 
देवादि जगत्‌ उत्पन्न होता है । परन्तु 'जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रमें यह निश्‍चय किया गया है कि 
जगत्की ब्रह्मसे उत्पत्ति होती है, तो यहाँ यह कैसे कहते हो कि शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न होता है? जब कि 
बसु, रुद्र, आदित्य, विश्वेदेव ओर मरुद्गण ये अथं उत्पत्तिवाळे होनेसे अनित्यः ही हैं, यदि यह 
स्वीकार भी कर छिया जाय कि वंदिकदाब्दसे जगतूकी उत्पत्ति होती है, तो इतने ही से शबद 
विरोधका परिहार कंसे हुआ ? वसु आदिके अनित्य होनेसे उनके वाचक वैदिक 'वसु' आदि शब्दोंका 
अनेक रीर घारणकर सकता है, emu तो इस विषयमें कहना ही क्या है | 
इसलिए देवता शरीरघारी होते हैं ॥ २७॥ 
७ पूर्वपक्षी--प्ररन करते हैं कि शब्द और अथंके सम्वन्यमें अनित्यता शब्दके अनित्य होनेसे 
होती दै अथवा अयंके अनित्य होनेसे ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि देवादि ब्यक्ति शब्दसे 


उत्पन्न होते हैं, अतः सृष्टिके पहले उनकी स्थिति रहनेसे शब्द अनित्य नहीं हैं। द्वितीय विकल्पको _ 


“न' आदिसे कहते हैं । 


>> 


अधि० ८ सू० १८ ] साषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २४७ 


यावता वसवो रुद्रा आदित्या विइ्वेदेवा मरुत इत्येतेऽर्था अनित्या एवोत्पत्तिमत्त्वात्‌ । 
वद्नित्यत्वे च तद्वाचिनां वैदिकानां चस्वादिशव्दानामनित्यत्वं केन निवार्यते ? प्रसिद्ध 
हि लोके देवदत्तस्य पुत्र उत्पन्ने यज्ञदत्त इति तस्य नाम क्रियत इति । तस्माद्विरोध एव शब्द 
इति चेत्‌,#न; गवादिशदव्दार्थसंवन्धनित्यत्वद्शनात्‌ | न हि गवादिव्यक्तीनासुत्पत्तिमच्वे 
तदाकृतीनामपपुत्पत्तिमच्ं स्यात्‌ । द्रन्यशुणकर्मणां हिं व्यक्तय पचोत्पद्यन्ते, नाङतयः । 
आऊतिभिश्च शब्दानां संवन्धः, न व्यक्तिभिः; व्यक्तीनामानन्त्यात्संबन्धग्रहणानुपपत्तः । 
व्यक्तिपूत्पद्यमानास्वप्याक्तीनां नित्यत्वान्न गवादिशब्दे छु कथ्चिद्विरोधो इच्यते । तथा देवा- 
दिव्यक्तिप्रभावाभ्युपगमेऽप्याङृतिनिंत्यत्वान्न कश्चिद स्वादिशब्दे घु विरोध इति द्रष्टव्यम्‌ । 
आक्ृतिविशेषस्तु दे वादीनां मन्त्रार्थवादादिभ्यो विग्रहवच्वाद्ययगमाद्वगन्तव्यः। स्थान- 
विशेषसंवन्धनिमित्ताइचेन्द्रादिशव्दाः सेनापत्यादिशान्दवत्‌। ततश्च यो यस्तत्तत्स्थानमघि- 


RIN RRR RR VS SiS DE य 
अनित्यत्व कौन निवारण कर सकता है । लोक में यह प्रसिद्ध ही है कि देवदत्तके पुत्र होनेपर ही उसका 


नाम यज्ञदत्त रखा जाता हुं । इसलिए शब्दमें विरोध ही है। 

यनि ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि गो आदि शब्दों और अर्थोंका सम्बन्ध नित्य 
दिखाई देता है । गो आदि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति होनेपर उनके आकृतियों ( जाति ) की उत्पत्ति नहीं 
होती । द्रव्य गुण और कमं ये व्यक्तियाँ ही उत्पन्न होती हैं आकृतियाँ नहीं । शन्दोंका सम्बन्ध 
आङृतियों के साथ होता है व्पक्तियोके साथ नहीं, क्योंकि व्यक्तियाँ अनन्त हैं, अतः उनके साथ शब्दोंका 
सम्बन्ध ग्रहण नहीं हो सकता । व्यक्तियोंके उत्पद्यमान होनेपर मी आकृतियोके नित्य होनेके कारण 
गो आदि शब्दोंमें कोई विरोध नहीं देखा जाता । उसी प्रकार देवादि व्यंक्तियोंकी उत्पत्ति स्वीकार 
करनेपर भी आकृतिके नित्य होनेसे वसु आदि शब्दोंमें कोई विरोध नहीं है ऐसा समझना चाहिए । 
मन्त्र अर्थवाद आदिसे देवोंके शरीरधारण आदिको अवगति होनेसे उनकी आकृति विशेष भी है। 
ऐसा समझना चाहिए । सेनापति आदि शब्दोंके समान स्थानविशेषके सम्बन्धसे इन्द्र आदि शब्द 


सत्यानन्दी-दीपिका 

& मीमांसक लोग गो आदि शब्दोंको गोत्व आदिका वाचक मानते हैं । नैयायिक लोग गो 
आदि शब्दोंको व्यक्ति वाचक मानते हैं। यहाँ दो निकल्प हैं--एक व्यक्तिमें एक शक्ति है अथवा 
अनन्त व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ हैं ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं हैं, क्योंकि शुक्ल व्यक्तिका शक्तिग्रह 
(शक्तिज्ञान ) होनेपर इष्ण व्यक्तिका शक्तिग्रह न होगा, किन्तु होता है, अतः प्रथम पक्षमें व्यतिरेक- 
व्यभिचार है । दुसरा विकल्प भी ठीक नहीं है, क्योंकि अतीत, अनागत और वतंमान भेदसे अनन्त 
व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ माननेसे अनन्तश्चक्ति कल्पना गौरव है । और व्यक्तिकी उत्पत्ति और 
नागसे शक्तियोंकी मी उत्पत्ति और विनाश मानना पड़ेगा, इत्यादि. दोषोंकी प्रसक्ति है। इसलिए गो 
आदि पदोंको गोत्व आदि जातिमें शक्ति माननेसे लाघव है । इस शाब्दबोध प्रणालीके अनुसार 
जैसे गो आदि शब्दोंका अथं गोत्व 'आदि जाति है, बसे वसु आदि शब्दोंका अथं वसुत्व आदि जाति है 
व्यक्ति नहीं । यद्यपि शुक्ल पीत नीलादि भेदसे व्यक्ति नाना और अनित्य हैं तो मी गोत्व अथं नित्य है, 
इसलिए शब्द और अर्थ का सम्बन्ध नित्य हो सिद्ध होता है । कहीं व्यक्तिमें शब्दकी प्रवृत्तिका कारण 
जाति होती है, जैसे गो आदि व्यक्तिमें गो आदि शब्दकी प्रवृत्तिका कारण गोत्व आदि जाति है । कहीं 
प्रवृत्तिमै उपाधि कारण होती है, जैसे स्थानविशेष सम्वन्धरूप उपाधिको लेकर सेनापति आदि 
शब्दकी प्रवृत्ति होती है, वैसे इन्द्रादि भी स्थानविदोष है जो उस पदपर आ्ढ़ होते हैं, वे 
इन्द्रादि कहलाते हैं, अतः व्यक्तिके न रहने पर मी जाति पा वह नित्य है, इसलिए शब्द 


अर्थका सम्बन्ध मी नित्य है । इसलिए शब्दप्रामाण्यमें कोई विरोध नहीं है । 


२४८ ग्रह्मसूज्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ० १पा० ३ 


रोहति स स इन्द्रादिशाब्देरभिधीयत इति न दोषो भवति । * न चेदं शब्दप्रभवत्वं ब्रह्म- 
रभचत्ववदुपादानकारणाभिप्रायेणोच्यते। कथं तहि ? स्थिते वाचक (मना नित्ये शब्दे 
नित्याथसंचन्धिनि दाव्दन्यवहारयोग्याथव्यक्तिनिप्पत्तिः 'अतः प्रभवः इत्युच्यते । कथं 
पुनरवगम्यते शाब्दात्प्रभवति जगदिति ? प्रत्यक्षाचुमानाभ्याम्‌ | प्रत्यक्षं श्रुतिः; प्रामाण्यं 
प्रत्यनपेक्षत्यात्‌ । अनुमानं स्मृतिः; प्रामाण्यं प्रति खापेक्षत्वात्‌। ते हि दाब्दपूर्वा सृष्टि 
दर्शायत; । 'एत इति वे प्रजापतिदेंचानस्‌जतास्‌ग्रमिति मलुप्यानिन्द्व इति पिनरितरःपवित्रमिति 
ग्रहानाहव इति स्तोत्रं विश्वानीति शस्त्रममिसौसगेत्यन्याः प्रजाः' इति श्रृतिः । तथा5न्यत्रापि 'स 
मनसा वाचं मिथुनं सममवत्‌' (० १।२।४) इत्यादिना तत्र तत्र शब्दपूर्विका सृष्टि: श्राव्यते । 
ॐ स्सृतिरपि-'अनाद्निधना नित्या वागुत्सृष्टा स्वयंभुचा। आदौ वेदमयी दिव्या यत सर्चाः प्रबृत्तयः॥' 
(म. मा. शा, २३३।२४) इति। उत्सा ऽप्यं वाचः संप्रदायप्रवर्तनात्मको दर एव्यः,अनादिनिधनाया 
प्रवृत्त होते हँ । इसलिए जो जो उस उस स्थान पर आरुढ होता है वह वह इन्द्र आदि शब्दोसे कहा 
जाता है, अतः कोई दोष नहीं है । और यह शब्दप्रमवत्व ब्रह्मप्र मवत्व के समान उपादानकारणत्वके 
अभिप्रायसे नहीं कहा जाता । तब कैसे ? नित्य अर्थके साथ सम्बन्ध रखनेवाला जव नित्य वाब्द वाचक- 
रूपसे स्थित रहता है तमी शब्द व्यवहार योग्य अर्थ व्यक्तिकी निष्पत्ति होती है इस अभिप्रायसे 
शब्दसे प्रमव-उत्पत्ति होती है ऐसा कहा जाता है । परन्तु यह कैसे अवगत हो कि शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न 
होता है ? प्रत्यक्ष और अनुमानसे । प्रत्यक्ष-श्रुति, क्योंकि अपने प्रामाण्यके प्रति उसे किसी अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती । अनुमान-स्मृति, क्योंकि उसे अपनी प्रमाणताके लिए मुल भूत श्रुतिकी 
अपेक्षा होती है । ये दोनों ही शब्दपूवंक सृष्टिको दिखाते हैं, 'एत इति बै प्रजापति०' (“एते' इस पदसे 
देवोंका स्मरण कर अजापतिने देवोंकी, असम इस पदसे मनुष्योंका स्मरण कर मनुष्योंकी, 'इन्दव' 
से पितरोंका स्मरणकर पितरोंकी “तिरः पवित्रम' से ग्रहोंका स्मरणकर ग्रहोंकी, 'आशव' पदसे स्तोत्रका 
स्मरण कर स्तोत्रकी 'बिश्वानि पदसे शस्त्रका स्मरणकर शस्त्रको, 'अमिसोमगा' इससे अन्य प्रजाओं 
का स्मरणकर अन्य प्रजाओंकी सृष्टिको ) यह श्रुति है । इस प्रकार अन्य स्थलमें भी 'स सनसा०! (उस 
प्रजपतिने वेद त्रयीरूपा वाणीकी इन्द्रभावसे मावनाकी अर्थात्‌ मनके द्वारा वेद त्रयीकी आलोचनाकी ) 
इत्यादिसे स्थल-स्थलपर शब्द पूर्वक सृष्टिका श्रवण कराती है--प्रतिपादन करती है । 'अनादि निधना०' 
( मृष्टिके आरम्ममें स्वयंभूने अनादि, अनन्त, नित्य और दिव्य वेदमयी वाणीको उत्सगं-अभिव्यक्त किया 
जिससे अन्य सम्पूर्ण प्रवृत्तियाँ हुईं ) यह स्मृति मी है। वाणीका यह उत्सगं ( उत्पत्ति ) भी गुरू 
शिष्यपरम्परासे अध्ययनरूप संप्रदायका प्रवरतंनरूप ही समझना चाहिए। क्योंकि अनादि और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ जेके ब्रह्म जगतुकी उत्पत्तिमें उपादानकारण है, वेसे शब्द जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादान- 
कारण नहीं है, किन्तु निमित्तकारण है इसप्रकार पूर्वापरका पर्यालोचन करनेसे कारण विषयक 
कोई विरोध नहीं है। “नित्यत्वे सति अनेकसमवेतत्व जातिः? ( नित्य और देह, मनुष्य, पशु 
आदि अनेक व्यक्तियोंमें समवाय सम्बन्धसे रहनेवाला धमं जाति कहलाता है जसे मनुष्यत्व ) 
.मनुष्य आदि द्व्दोंका सम्बन्ध मनुष्यत्व आदि जातिसे है हाथ पैर आदि संघातसे नहीं । इस प्रकार 
शब्द नित्य है, और उससे जगत्‌की उत्पत्ति होतो है । इस विषयमें यह श्रुति प्रमाण मी है । “एते 
इति बै प्रजापति०' इस श्रृतिस्थ 'एते” पद देवताओंका स्मारक है । 'असृम्रम' पद 'असृग्‌-रुधर, 
रम-रमण, अर्थांन्त्‌ रुघर प्रधान देहमें रमण करनेवाले मनुष्योंका स्मारक है । चन्द्रमण्डलमे स्थित 
पितरोंका स्मारक 'इन्दु' दाब्द है। 
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अन्याददास्योत्सर्गस्यासंभवात्‌। तथा-नाम रूपं च भूतानां कर्मणां च प्रवतनम्‌। वेदशब्देभ्य 
पुबादौ निमे स महेश्वरः ॥' ( मनु० १॥२१ ) इति सत्रपां तु स नामानि कर्माणि च प्रथक्प्रथक । 
वेदशब्देभ्य एुचादौ प्रथक्संस्थाश्च निममे ॥' इति च। अपि च चिकी षितम्थंमजुतिष्ठंस्तस्य वाचक 
ब्द पूर्व स्सुत्वा पश्चात्तमथमजुतिष्ठतीति सवेषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌। तथा प्रजापतेरपि टुः 
सृष्टेः पूयं चेदिकाः शब्दा मनसि प्रादुर्चभू बुः, पश्चात्तदनुगतानर्थान्ससर्जेति गम्यते । तथा 
च शरुतिः स भूरिति व्याहरस्स भूमिमसजत' ( तै० ब्रा० २1२1५१ २ ) इत्येवमादिका भूरादि 
शान्दरेभ्य पच मनसि प्रादुर्भूतेभ्यो भूरादिलोकान्सप्डान्दर्ायति। किमात्मकं पुनः शब्दम- 
भिप्रेत्येदं राव्द्रभवत्वसुच्यते? स्फोटमित्याह । वर्णपश्षे हि तेषासुत्पन्नप्रध्वंसित्वान्नित्येभ्यः 
शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्युनुपपन्नं स्यात्‌। उत्पन्नध्वंसिनश्च वर्णा; प्रत्युच्चारण- 
मन्यथा चान्यथा च प्रतीयमानत्वात्‌। तथाहि-अदश्य मानोऽपि पुरुषविरोषो ऽ ध्ययनध्वनि- 
श्रवणादेव विशेषतो निर्धार्यते-देवदत्तोऽयमधीते यक्षदत्तो$यमधीतेइति। न चायं वर्ण 
बिषयोऽन्यथात्वप्रत्ययो मिथ्याज्ञानं; वाधकप्रत्ययाभावात्‌। न च च्णेभ्योऽर्थावगतियुंक्ता। . 
न ह्येकेको वर्णो5थ प्रत्याययेत्‌; व्यभिचारात्‌। न च चर्णसमुदायप्रत्ययोऽ स्ति, क्रमवत्त्वा- 


अनन्त वाणोका अन्य प्रकारसे उत्सगं सम्मव नहीं है । तथा 'नामरूपे०' ( उस महेश्वरने सृष्टिके 


आरम्ममें वेदिक शब्दोंसे ही भूतोंके नाम, रूप और सत्कर्मोके अनुष्ठानकी प्रवृत्ति निर्माण-उत्पन्न की ) 
और “सवेषां तु०' (उसने आरम्ममें सम्पूणं भूतोंके पृथक्‌ पृथक नाम, रूप, कमं एवं अवस्थाओंका वेद- 
शब्दोंसे निर्माण किया ) ये स्मृतियाँ मी वेद शब्दसे ही सृष्टि दिखलाती हैं। और हम सबका यह 
प्रत्यक्ष अनुमव है कि जब कोई पुरुष किसी अमीष्ट वस्तुको बनाना चाहता है तो प्रथम उस वस्तुके 
वाचक शब्दको स्मरण कर पदचात्‌ उस वस्तुका अनुष्ठान करता है अर्थात्‌ उसे बनाता है। उसी 
प्रकार स्रष्टा प्रजापतिके मनमें भी सृष्टिसे पहले वेदिक शब्द प्रादुभूंत हुए, अनन्तर शब्दके अनुगत 
अर्थोकी उसने रचनाक़ी, ऐसा ज्ञात होता है। तथा 'स भूरिति०' ( उसने भू ऐसा उच्चारणकर 
पृथिवीको सृष्टिको ) इत्यादि श्रुति मनमें प्रादुभूंत हुए भू आदि शब्दोंसे उत्पन्न हुए भू आदि छोकोंको 
दिखलाती है । पुनः किमात्मक शब्दोंको अभिप्रेत कर यह शब्द प्रमवत्व कहते हो ? स्फोटात्मक, ऐसा 
कहा है अर्थात्‌ शब्द वणत्मिक है अथवा स्फोटात्मक ? वयाकरणमतमें स्फोटात्मक है, यदि वर्णात्मक 
दब्दसे सृष्टि मानें तो उनके उत्पन्न और नष्ट होनेके कारण नित्य शब्दोसे देव आदि व्यक्ति उत्पन्न 
होते हैं यह कथन अनुपपन्न होगा । वणं उत्पन्न और विनष्ट होते हैं, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें ये 
मिन्न-मिन्न प्रतीत होते हैं। जैसे कि अध्ययन घ्वनिके श्रवणसे अइस्यमान पुरुष विशेष भी विदोष- 
रूपसे निर्धारित हो जाता है कि यह देवदत्त अध्ययन करता है, यह यज्ञदत्त अध्ययन करता है। और 
वणे विषयक यह अन्यथात्व ( भिन्न ) प्रतीति मिथ्याज्ञान नहीं है, क्योंकि उसका कोई वाधक ज्ञान 
नहीं है । किच वर्णो से अथंज्ञान युक्त नहीं है, कारण कि एक-एक वणे अर्थका प्रत्यायक-बोधक नहीं 
होता, क्योंकि व्यभिचार दै । तथा वणं समुदाय भी अयं प्रत्यायक नहीं होता, कारण कि वणं क्रम- 


सत्यानन्दी-दीपिका क 
& जैसे महामारत आदि वाक्य समुदाय किसी महापुरुषद्वारा निमित है, वसे वदिक शब्दोंकी 


उत्पत्ति नहो है, किन्तु आचायं शिष्य परम्परासे प्रवृत्त हुआ अध्ययन है, यही सम्प्रदाय है। इस्‌ 
प्रकारकी वेद वाणीको उत्पत्ति समझनी चाहिए । जैसे कुम्हार घट आदिके वनानेसे पहले उस वस्तुके 
नामका मतमें स्मरण कर तथा आकारको मनमें विचार कर पश्चात्‌ उस अमीट वस्तुको बनाता है, 
वैसे प्रजापति भी पुर्वेकल्पोके संस्कारोसे उस वस्तुके नामका मनमें स्मरण कर उस वस्तुका उस 
शब्दसे निर्माण करता है । इस प्रकार वे दिकशब्दोंसे जगत्‌ उत्पन्न होता है। 

३२ 
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वर्णानाम्‌ । ® पू्वपूर्ववर्णादुअचजनितसंस्कारसहितोऽन्त्यो बर्णो5्थ प्रत्याययिप्यतीति 


यद्युच्येत । तन्न। संबन्धप्रहणापेक्षो हि शब्दः स्वयं प्रतीयमानो 5थे प्रत्याययेत्‌, धूमाद्चित्‌। | 

नच ूर्वपूववर्णाइमवजञनितंस्कारसहिततस्यान्त्यचरणस्य प्रतीतिरस्ति; अप्रत्यक्षत्वा- ` 
° यप्रत्यायितै (| ००, क +© ७. च 

त्संस्काराणाम्‌ । कायप्रत्यायितेः संस्कारेः सहितो 5न्त्यो चरणा ५थ प्रत्याययिप्यतीति चेत्‌, | 


> 


न; संस्कारकार्यस्यापि स्मरणस्य क्रमवर्तित्वात्‌। तस्मात्स्फोट एव दाव्दः। सचे 


कैकवर्ण- । 


प्रत्ययाहितसंस्कारवीजेऽन्त्यवणंप्रत्ययर्जानतपरिपाके प्रत्ययिन्येकप्रत्ययविपयत्तया झडिति ' 
प्रत्यवभासते। ४8 न चायमेकप्रत्ययो वर्णचिषया स्सृतिः; दर्णानामनेकत्वादेकप्रस्ययविषय- | 


त्वाझुपपत्तेः। तस्य च प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिज्ञायमानत्वान्नित्यत्वम्‌; भेदप्रत्ययस्य चर्णविषय- 


त्वात्‌। तस्मा क्नित्याच्छव्दात्स्फोटरूपादभिघायकार्क्रियाकारकफळळक्षणं जगद भिधेयभूतं | 


प्रमचतीति । 'वर्णा एव तु शब्द” इति भगवालुपवर्ष:। ननूत्पन्नप्रध्वस्तित्वं वर्णानासुक्तम्‌ , तन्न; 


वाले हैं। यदि ऐसा कहो कि पुवं पूवं वर्णोके अनुभवसे जन्य संस्कार सहित अन्त्य वणं अर्थका वोध 
करायेगा, तो यह युक्त नहं है, क्योंकि शब्द सम्बन्ध ग्रहणकी अपेक्षा रखदा हुआ वह शब्द धूभादिके 
समान स्वयं प्रतीयमान होकर अर्थका वोध करा सकता है । पूवं पूवं दणंके अनुभव जन्थ संस्कार सहित 
अन्तिम वणंकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि कहो कि शाब्दबोधरूप कायेसे 
ज्ञापित संस्कारोंसे युक्त अन्त्य वणं अर्थकी प्रतीति करायेगा, यह युक्त नहीं, क्योंकि संस्कारका कायंरूप 
स्मरण मी क्रमवाला है । इस प्रकार वरणो में अ्थंप्रतीतिका अभाव होनेसे स्फोट हो शब्द है । एक-एक 
वणंकी प्रतीतिने जिसमें संस्काररूप बीज डाला है और अन्तिम वणेकी प्रतीतिने जिसमें परिपाक-अन्तिम 
संस्कार उत्पन्न किया है, ऐसे चित्तमें एक प्रतीतिके विषयरूपसे यह स्फोट झट अवभासित-अभिव्यक्त 
होता है । [ एकं पदम्‌ ] यह एक प्रत्यय वर्ण विषयक स्मृति नहीं है, क्योंकि वणं अनेक होनेसे एक 
प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते । उसका प्र त्येक उच्चारण प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेसे नित्य है । भेदप्रत्यय 
तो वणं विषयक है, इसलिए स्फोटरूप नित्य वाचक शब्दसे क्रिया, कारक और फलरूप अभिधेय भूत 
जगत्‌ उत्पन्न होता है । भगवानु उपवपं कहते हैं-वर्ण ही शब्द है। परन्तु यह जो कहा गया है 

रु यद्यपि पूर्वोक्तरीतिसे बा यावी हो पा फिर भो ज॑से आग्नेय' आदि यागोंका 
अपूव ( पुण्य-पाप ) द्वाय समुदाय होता है, वेसे संस्काररूप अपूव द्वारा वर्णोंक्का समुदाय संभव है। 
बया वह संस्कार वर्णोसे उत्पन्न अपूवं संज्ञक संस्कार है अथवा वर्णानुमवसे जन्य भावना नामका 
संस्कार है ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें कोई प्रमाण नहीं है । क्या वह संस्कार अज्ञात 
होकर अर्थका ज्ञान कराता है अथवा ज्ञात होकर ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार सहित 
शब्द ज्ञात होकर ही अथंकी प्रतीति कराता है, कारण कि वह धूम आदिके समान सम्बन्ध ग्रहणकी 


अपेक्षा रखकर ही बोघक होता है । द्वितीय पक्ष ( ज्ञात होकर ) तो क्या वह प्रत्यक्षसे होता है अथवा _ 


कायंरूप लिङ्गसे ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि दुसरा पक्ष कहो तो 
अ्थज्ञान होनेपर संस्कारज्ञान होता है और संस्कारज्ञान होनेपर अर्थज्ञान होता है इस. प्रकार 


अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त होता है, अतः यह भी युक्त नहीं है। पदार्थ स्मरण पदज्ञानके अनन्तर 
होता है, अतः संस्कार सहित अन्त्य वर्णात्मक पदका ज्ञान स्मरणसे नहीं होता, इससे भावना नामक 
सस्कारका मी निवारण हो गया, क्योंकि उससे केवल वणंस्मृति होतो है । इसलिए वह अर्थ प्रतिपत्तिका 
हेतु नहीं हो सकता । इस प्रकार वर्ण अथंके वोधक नहीं हैं किन्तु स्फोट है । 


क “राम” यह एक पद है, यह एक प्रतीति वर्णोको विषय नहीं करती, क्योंकि वर्ण अनेक हैं 


वे एक प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते, इसलिए इस एक प्रत्ययका विषय स्फोट है वह नित्य है । 


अछि० ८ सू० २८ | भाषाजुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५१ 


त एवेतिप्रत्यभिशानात्‌। साडडय़ात्परत्यभिक्षानं केशादिप्विवेति चेत्‌,-न; प्रत्यभिज्ञानस्थ 
प्रमाणान्तरेण वाधानुपपत्ते; प्रत्यभिजक्ञानमाऊृतिनिमित्तमिति चेत्‌,-न; व्यक्तिप्रत्यभिज्ञानात्‌। 
यदि हि भत्युष्यारणणं गवादिव्यक्तिवद्न्या अन्या वर्णव्यक्तयः प्रतीयेरंस्तत आकृतिनिमित्तं 
प्रत्यमिज्ञानं स्यात्‌, नत्वेतदस्ति; बर्णन्यक्तय एव हि प्रत्युञ्चारणं प्रत्यभिज्ञायन्ते। द्विर्गोशब्द्‌ 
उच्चारित इति हि प्रतिपत्तिन तु दो गोशब्दाविति ! ॐ नजु वर्णा अप्युव्चारणभेदेन भिन्नाः 
प्रतीयन्ते देचदत्तयक्षदत्तयोरध्ययनभ्वनिश्रवणादेच भेदप्रतीतेरित्युक्तम्‌। अत्राभिधीयते- 
सति वर्णविषये निञ्चिते प्रत्यभिज्ञाने संयोगविभागाभिव्यङ्कयत्वाद्णानामभिव्यञ्ञकवैचिच्य- 
निमित्तो5यं वर्णविपयो विचित्रः प्रत्ययो न स्वरूपनिमित्तः । अपि च वणंव्यक्तिभेद्वादि- 
नापि प्रत्यभिज्ञानसिद्धये वर्णाकृतयः कल्पयितव्याः । ताखु च परोपाधिको भेद्प्रत्यय 
इत्यभ्युपयन्तव्यम्‌। तद्वरं वर्णव्यक्तिप्वेव परोपाधिको भेदप्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च प्रत्य- 


_भिन्ञानमिति कर्पनालाघवम्‌। एप एवं च वर्णविषयस्य भेदप्रत्ययस्य बाधकः प्रत्ययो भेदप्रत्ययस्य वाघकः प्रत्ययो 


कि वणं उत्पत्ति और विनाशशीळ हैं, यह युक्त नहीं दै, क्योंकि वे ही वणं हैं, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती 
है । यदि ऐसा कहो कि जैसे काटे जानेके पश्चात्‌ उत्पन्न हुए केशादिमें साहस्यसे 'वे ही केश है. 
ऐसी [ भ्रमात्मक ] प्रत्यभिज्ञा हेती है, बंसे ही वर्णोमें भी प्रत्यमिज्ञा होती है, तो यह ठीक नहीं है, 
कारण कि यहाँ प्रत्यमिज्ञाका प्रम।णान्तरसे बाध अनुपपन्न है । यदि कहो कि यहाँ प्रत्यभिज्ञा आकृति- 
जाति निमित्तक है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि व्यक्तिको प्रत्यमिज्ञा होती है । यदि प्रत्येक उच्चा- 
रणमें गो आदि व्यक्तिके समान अन्य-अन्य वर्ण व्यक्ति प्रतीत होते तो आकृति निमित्तक प्रत्यभिज्ञा 
होती, परन्तु यह ऐसा नहीं है, क्योकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण व्यक्ति ही प्रत्यभिज्ञात होते हैं । दोबार 
“गो' शब्दका उच्चारण किया ऐसी प्रतीति होती है न कि दो गो शब्दोंका उच्चारण । परन्तु जो 
कहा गया है कि उच्बारणक़े भेदसे वणं भिन्न प्रतीत हुते हैं, क्योंकि देवदत्त और यज्ञदत्तकी अ ययन 
घ्वनिके श्रवणसे भेद प्रतीत होता है । इसपर कहते हैं--वर्ण विषयक भ्रत्याभिज्ञान निश्चित हौनेपर 
यह प्रतीत होता कि [ कण्ठ तालू आदि स्थानोके साथ कोष्ठस्थ वायुके | संयोग और विभाग से अभि- 
व्यङ्गय होनेके कारण वर्णोमें अभिव्यञ्जक वंचित्र्य निमित्तक ही यह वणे विषयक विचित्र प्रत्यय है 
स्वरूपसे नहीं । और वणं व्यक्तियोंको भिन्न मानने वाडोंको भी प्रत्यभिज्ञा सिद्धिके लिए वर्णोकी 
आकृति-जातिकी कल्पना करनी पड़ेगी और उनमें ( उदात्त आदि ) भेद प्रत्यय अन्य उपाधिसे हैं, 
ऐसो स्वीकार करना पड़ेगा । इससे तो यही मानना अच्छा है कि वर्ण व्यक्तियोंमें भेद प्रतीतिं अन्य 
उपाधिसे है और प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, इसमें कल्पना लाघव है । यह जो वर्ण विषयक प्रत्यमिज्ञा 
है वही वर्ण विषयक भेदप्रत्ययका बाधकप्रत्यय है । एक ही समय में बहुत छोगोंसे उच्चारित एक 


-दीपिका 


सत्यानन्दी 02 
“स्फुट्यते वर्णेव्यंज्यते इति स्फोटः वणोंसे व्यक्त होनेवाला और अथंकी अभिव्यक्ति करनेवाला जो 


गो आदि शब्द हैं वही स्फोट है वह एक और नित्य है । पद और वाक्यभेदसे स्फोट दो अकारका 
है । इनमें मी वाक्यस्फोट प्रधान है और पदस्फोट गोण । इस स्फोट वादका 'वर्णा एव तु शब्दः 


आदिसे खण्डन करते हैं । थलि हट 
५ उच्चारण भेदसे पर्णोंकों भिन्न-सि्न माननेमें कल्पना गौरव है, एक तो 'ग' वर्ण विषयक 


प्रत्यभिज्ञाको 'गोत्व' जाति विषयक मानना, वर्ण भेद प्रतीतिके लिए उपाधिकी कल्पना करना, 
उत्पत्ति और विनष्ट होनेसे अनन्त गर्णोकों कल्पना करना, इत्यादि कल्पना गौरव है । उच्चारण भेदसे 
वर्णोमे भेद स्वीकार करनेको अपेक्षा उनमें भेद औपाधिक है और प्रत्यमिज्ञा स्वरूपसे है, .ऐसा 
माननेमें कल्पना लाधव है। 


२५३ ` त्रह्मलूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


यत्प्रत्यभिन्ञानम्‌। कथं ह्येकस्मिन्काले बहूनासुव्चारयतामेक एव सन्गकारो युगपदनेकरूपः 
स्यात्‌! उवात्तश्चाचुदात्तश्च स्वरितश्च खाञुनासिकश्च निरजुनासिकशचेति । अथवा 
घ्वनिकृतो$यं प्रत्ययभेदो न वर्णक्कत इत्यदोषः। कः पुनरयं ध्वनिर्माम ? यो दूरादाकर्णयतो 
चर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णपथमवतरति । प्रत्यासीदतञ्च पटुसुदुत्वादिभेदं वर्णप्वास- 
ञ्जयति। तन्निवन्धनाश्चोदात्तादयो विशेषा न वर्णस्वरूपनिवन्धनाः; वर्णानां प्रत्युच्चारणं 
परत्यभिज्ञायमानत्वात्‌। एवंच सति सालम्वना एवैते उदात्तादिभ्रत्ययाभविष्यन्ति। इतरथा 
हि वर्णानां प्रत्यभिज्ञायमानानां निमेदत्वात्संयोगविभागङ्ता उदःत्तादिविद्दोषाः कल्पेरन्‌। 
संयोगविभागानां चाप्रत्यकषत्वान्न तदाश्रया विशेषा वर्णेप्वध्यवसातु शक्यन्त इत्यतो निरा- 
लम्बना एवैत उदात्ता दिप्रत्ययाः स्युः । # अपि च नैवैतदभिनिवेएव्यसुदात्तादिभेदेन वर्णानां 
प्रत्यभिज्ञायमानाजां भेदो भवेदिति । न ह्यन्यस्य भेदेनान्यस्याभियमानस्य भेदो भचितुम- 
- हंति। नहि व्यक्तिभेदेन जाति भिन्नां मन्यन्ते। वर्णेभ्यश्चार्थप्रतीतेः संभवात्स्फोटकदपना 5- 
5 ७ > हि ७ 
नाथिका। न कल्पयाम्यहं स्फो उम्‌, प्रत्यक्षमेव त्वेनमवगच्छामि; एकैकवर्णश्रहणरहितसंस्का- 
रायां वुद्धौ झटिति -राया बुद्धी झटिति प्रत्यवभासनादिति चेत्‌ , न; अस्या अपि वुद्वेचर्णविषयत्वात्‌। एकेकवर्ण- 
होता हुआ ही “गकार-'ग' युगपत्‌ उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, सानुनासिक और अननुनासिक भेदसे 
अनेकरूप किस प्रकार हो सकेगा ? अथवा यह भेद प्रत्यय ध्वनिकृत है वणकृत नहीं । इसलिए कोई 
दोष नहीं है। तो यह ध्वनि नामकी वस्तु क्या है ? दुरसे सुनने वाले और अलग-अलग वणो को न 
जाननेवाले पुरुषके कानमें जो प्रवेश करती है और समीपसे सुनने वालेके लिए परत्व मृदुत्व आदि 
भेदोंका वर्णोमे आरोप करती है वह ध्वनि है । उदात्त आदि विशेष उससे होते हैं वणस्वरूपसे नहीं 
होते, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें वणं प्रत्यभिज्ञाके विषय होते हुँ । ऐसा होनेपर ये उदात आदि प्रत्यय 
अवलम्बन सहित होते हैं। अन्यथा प्रत्यमिज्ञाके विषयभूत वणाँमें भेदके न होनेसे उदात्त आदि विशेष 
संयोग विमागसे होते हैं ऐसी कल्पना करनी पड़ेगी । संयोग विभाग अप्रत्यक्ष हैं, अतः तदाश्रय उदात्त 
आदि विशेष वर्णोमे आरोपित नहीं किए जा सके, इससे ये उदात्तादि प्रत्यय निराधार ही हो जायेंगे । 
किच्च स्फोटवादीको ऐसा आग्रह भो नहों करना चाहिए कि उदात्त आदि भेदसे प्रत्यभिञ्ञायमान 
वर्णोका भेद होगा, क्योंकि किसी एकके भेदसे अन्य अभिद्यमान पदार्थका भेद नहीं हो सकता । 
व्यक्तिके भेदसे जातिका भेद कोई मी नहीं मानते। और वर्णोसे अथकी प्रतीतिका संभव होनेसे 
[ विवादग्रस्त ] स्फोटकी कल्पना व्यथं है । पूर्वपक्षी--मैं केवल स्फोटकी कल्पना ही नहीं करता किन्तु 
उसका मुझे प्रत्यक्ष अनुमव हो रहा है, बयोंकि एक-एक वणंके ग्रहणसे अनुभव जन्य संस्कार सहित 
बुद्धिमें शीघ्र स्फोटका प्रत्यवभास होता है। ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है । क्योंकि यह बुद्धि भी 
वणे विषयक है । एक-एक वर्णका ग्रहण होनेके अनन्तर 'गो' यह जो एक बुद्धि होती है वह समस्त 


८ सत्यानन्दो-दोपिका गमं 
* वायुके संयोग आदि अप्रत्यक्ष होनेसे डि उदात्त आदि विचित्रताका व 
त्यक्ष आरोप असंभव है, इस अरुचिसे “अथवा” इत्यादि भाष्यसे स्वमतको उपस्थित करते हैं । 


वणोमें ध्वनिका अभेदाध्यास होनेसे ध्वनिके उदात्त आदि घम वर्णोमि प्रतीत होते हैं ॥ श्रोताके कणंमें 
ढुरसे आनेवाला मृदु, कठिन शब्द ध्वनि है। वह वर्णोत्रे भिन्न है। वर्णोकी प्रत्येक उच्चारणमें 
किए जा है है किन्तु ध्वनिकी अनुवृत्ति नहीं होती । घ्वनिके उदात्त आदि घम वर्णोमे आरोपित 


* जैसे परस्पर भिन्न अनेक गो व्यस्तियोंमें गोत्व जाति अभिन्न है अर्थात्‌ व्यक्तिके भेदसे 


जातिका भेद नहीं होता, वंसे ध्वनिके भेदसे वर्ण भी भिन्न नहीं होते । जिस ज्ञानमें जो अथे मासता 
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ग्रहणोत्तरकाला हीयमेका वुद्धिर्गोरिति समस्तवर्णविषया, नार्थान्तरविषया । कथमेतदव- 
गस्यते ? यतोऽस्यामपि वुद्धो गकारादयो वर्णा अधुयतंन्ते, नतु दूकारादयः। यदि ह्यस्या 
वुद्धे्गकारादिभ्पोऽर्थान्तरं *कोटो विषयः स्यात्ततो दकारादय इव गकाराद्योऽप्यस्या 
बुद्धेव्याबर्तेरन्‌ ; तनु तथास्ति | तस्मादियमेकवुद्धिवेणेविययेव स्मृतिः। # नन्वनेकत्वाद- 
णानां ने ऋवुद्धिविषय तो पयत इत्पु क्तम-तत्प्रतित्रूमः-संभवत्यनेकस्याप्येकवुद्धिबिषयत्वम्‌। 
पंक्तिर्वनं सेना शतं सहम्रमित्यादिदर्शनात्‌। या तु गोरित्येकोष्ये शब्द इति वुद्धि', सा 
बहुष्येव वर्णप्येकाथांवच्छेदनिवन्धनोपचारिकी वनसेनादिवुद्धिवदेव | अत्राह-यदि वर्णा 
एव स।मस्त्येनैकवुद्धिविपयतामापद्यमानाः पदं स्युस्ततो जारा-राजा कपिः पिक इत्यादिषु 
पद्विशेषश्रतिपत्तिने स्यात्‌ । त एव हि वर्णा इतरत्र चेतरच च प्रत्यवभासन्त इति। अत्र 
वदामः-स त्यपि समस्तवणंप्रत्यवमरां यथा क्रमानुरोधिन्य एव पिपीलिकाः पंक्तिवुद्धिमारो- 
हन्ति; एवं क्रमाचनुगोेधिन एव वर्णाः पदवुद्धिमारोक्ष्यन्ति तत्र वर्णानामविशेषेऽपि क्रम- 
_विशेषकता पद्विशेषप्रतिपत्तिन विरुध्यते।#बुद्धव्यवहारे चेमे वर्णाः क्रमादयबुग्रहीता शुद्ी-_ 
वर्ण विषयक है अर्थान्तर ( स्फोट ) विषयक नहीं है। मला यह कंसे ज्ञात हो तो ऐसे ज्ञात होगा 
कि इस बुद्धिमें मी गकारादि वर्गोकी ही, अनुवृत्ति होती है दकारादिको नहीं । यदि इस वृद्धिका गका- 
रादिसे भिन्न स्फोटहप अर्थं विषय होगा तो दकारादिके समान गकारादि मी उस वुद्धिसे व्यावृत्त हो 
जायेंगे अर्थात्‌ जेसे पूर्वं गकार बिषयक बुद्धिपें दकारादि विषयक अनुवृत्ति नहीं होती, बसे स्फोट 
विषयक बुद्धिमें गकारादिको मो अनुवृत्ति नहों होगी, किन्तु ऐसा होता नहों है। इसलिए यह एक 
बुद्धि वणं विषयक ही स्मृति है। किञ्च यह जो कहा गया है कि वर्णोके अनेक होनेसे उनमें एक 
बुद्धिको विषयता उपपन्नं नहीं होती, तो इसके विषयमें हम कहते हैं--अनेक भी एक वुद्धिके विषय 
हो सकते हैं, जैसे पंक्ति, वन, सेना, दश, शत, सहस्र इत्यादि स्यलोंमें एक बुद्धि विषयता देखो जाती 
है । “गौ' यह एक शब्द, ऐसी जो बुद्धि है वह वन, सेना आदि बुद्धिके समान बहुत वरणो में एकाथं- 
बोधक सम्वन्धसे औपचारिकरूपसे प्रयुक्त होती है । स्फोटवादी यहाँ कहते हैँ-यदि वणं ही सब 
मिलकर एक बुद्धिको विषयताको प्रास होकर पद बनते हों तो जारा, राजा, कपि, पिक इत्यादिमें पद 
विशेषकी प्रतीति नहीं होगो, क्योंकि वे ही वणं इधर उधर प्रत्यवमासित होते हैं। इसपर हम कहते 
हैं--शब्दमें सब वर्णोका प्रत्यवमश-स्मृति होनेपर मी जैसे क्रमके अनुसार ही पिपीलिकाओंमें 
(चोंटियोंमें ) पंक्ति बुद्धि होती है, वसे ही क्रमके अनुसार वणं भी पदवुद्धिमे आरूढ़ होते हैं । 
वर्णोके अभिन्न होनेपर मी क्रम विशेष कृत पद विशेषकी प्रतीति विरुद्ध नहीं होती क्रम आदिके 
अनुसार गृहीत उन वर्णोका वृद्धव्यवहारमें ( शक्तिप्रहदशामें ) भिन्त-मित्त अयोंके साय सम्बन्ध 
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है वह ज्ञान उसमें प्रमाण होता है। यह 'गो है, इस एक बुद्धिमें वण ही प्रतीत होते हैं स्फोट नहीं । 
इसलिए स्फोट माननेमें कोई प्रमाण नहीं । अतः पद वर्ण हप है, स्फोटरूप नहीं । 

# अनेक वणं एक बुद्धिके विषय होते हैं, अब इसको स्पष्ट करते हैं--जिसकी एक अथे 
शक्ति हो वह एक पद कहा जाता है, जैसे राम ॥ एक प्रधानाथंमें जिसका तात्पयं हो वह एक वाक्य 
होता है, जैसे “रामम्‌ आनय' ( रामको ले आओ ) । इसभ्रकार अनेक वर्णो तथा अनेक पदोंका 
एक अर्थके साथ सम्बन्ध होनेसे अनेकमें एकत्वका उपचार होता है अर्थात्‌ यद्यपि वर्ण अनेक हैं 
तो भी एकार्थ वोधकत्वरूप उपाधिको लेकर उनमें एक पदत ब्यवहार उनचारसे होता है । यथा 
गौ, वन, सेना आदि ऐसे झोकभें अनेक उदाहरण मिलते हैं 4 


# क्रमशः संमिलित वणं एस प्रकार एकार्थंको प्रतीति कराते हैं -ययुत्पत्ति दशामें बालक 


२५३ भ्रह्मसूनञ-शाङ्करमाष्यं [ अ० १ पा० ३ 


तार्थविरोषसंबन्धाः सन्तः स्वव्यवहारे5प्येके कवणंग्रहणानन्तर समस्तप्रत्यवमरिन्यां बुद्धौ 
ताइशा पच प्रत्यवमासमानास्तं तम्र्थमव्यभिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति वर्णवादिनो लघी- 
यसी कल्पना; स्फोटवादिनस्तु ष्टदानिररष्टकल्पना च, वर्णाश्चेमे क्रमेण युह्यमाणाः स्फोरं 
व्यञ्जयन्ति स स्फोटोऽथं व्यनक्तोति गरीयसी कल्पना स्यात्‌ , अथापि नास प्रत्युच्चारण- 
मन्येऽन्ये बणीः स्युः, तथापि प्रत्यभिज्ञाछम्वनभायेन वर्णसामान्यानाभवइयाभ्युपगन्तव्य- 
त्वाद्या वणेषवर्थप्रतिपादनपक्रिया रचिता सा खामान्येछु संचारयितव्या । ततश्च नित्येभ्यः 
शाब्देश्पो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ ॥ ९८ ॥ 
अत एव च नित्यत्वम्‌ ॥ २९ ॥ 
पदच्छेद--अतः, एव, च, नित्यत्वम्‌ । 
सूत्राथं-( अतएव च ) और देव आदि समस्त जगत्‌ वेद शब्दोंस उत्पन्न होनेके कारण 
( नित्यत्वम्‌ ) वेदमें नित्यत्व है अर्थात्‌ वेद नित्य है। 
$स्वतन्त्रस्य कतुरस्मरणादिमिः स्थिते वेदस्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभव/भ्युपगमेन 
_तस्य विरोधमाशङ्कथ अतः प्रमवात इति पर्डित्येदाना तच चेद इति परिहत्येदानी तदेव वेदनित्यत्व स्थितं द्रृढयति- 
ग्रहण किया जाता है, अतः अपने मध्यम व्यवद्वारमें मी एक एक वर्णका ग्रहण होनेपर समस्त 
वर्णोको विषय करनेवाली बुद्धिमें वेसे ही अवमासित हुए उस उस अर्थको अव्यभिचाररूपसे ज्ञान कराते 
हैं, इसप्रकार वर्णवादीकी कल्पनामें लाघव है। स्फोटवादोको तो दृष्ट हानि और अद्ृष्कल्पना होगी । 
क्रमसे ग्रहण किए हुए वे वर्ण स्फोटको व्यक्त करते हैं, वह स्फोट अथंको व्यक्त करता है, इसप्रकार 
कल्पना गोरव है। यदि यह मान लें कि प्रत्येक उच्चारणमें भिन्न-भिन्न वर्ण होते हैं तो भी प्रत्यभिज्ञा- 
के आधारहूपसे वणंगत जातियोंको अवश्य स्वीका होनेसे वर्णमिं जो अथ प्रतिपादन प्रक्रिया रची गई 
है, उसका वणंगत जातियोंमें संचार करना चाहिए । इस कारण नित्य शब्दोंसे देव - आदि व्यक्तियोंकी 
उत्पत्ति होती है, अतः कोई विरोध नहीं है ॥ २८ ॥ २ 
[ वेदापौरुषेथत्वाविकरणमें ] वेदके स्वतन्त्र कर्ताके स्मरण आदि न होनेसे वेदमें नित्यत्व 
सिद्ध होनेपर देव आदि व्यक्तियोंका प्रभव स्वीकार करनेसे [ देव आदिके वाचक इन्द्र आदि शब्दोंको 
मी उत्पत्ति माननी पड़ेगी ] वेदमें नित्यत्व अयुक्त है, इस विरोधकी आशङ्काको 'अतः प्रमवात इस 
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“गामानय? ( गौ छे आओ ) इस वृद्ध व्यवहारको देखकर “गाम्‌' इस उच्चारण क्रमसे उपलब्ध 
क्रमका वर्णोमें आरोप कर ये वणं जब इस क़मसे “गा, म्‌, आ, न, य' इस प्रकार ही हों, तो इस 
अर्थके वाचक हो सकते हैं । इस प्रकार अथ सम्बन्ध आदि खूपसे ज्ञात हुए वणं श्रोताके प्रवृत्तिकालमें 
और इस प्रकार स्मृतिमें आरूढ होकर अपने-अपने अर्थका वोध कराते हैं । इस प्रकार वर्णवादीके 
मतमें महानु लाघव है । ओर स्फोटवादीके मतमें दृष्टहानि-वर्ण अथके बोधक हैं, इसका त्याग ओर 
अदृष्ट-स्फोट अर्थका बोधक है यह अहृ कल्पना है । अभी तक तो वर्णोको नित्य स्वीकार कर स्फोटका 
खण्डन किया गया । अब वर्णोको अनित्य स्वीकार कर तकसे स्फोटका खण्डन 'अथापि' इत्यादि 
भाष्यसे करते हैं । नित्य तथा क्रम 'विशेषवाळे तथा गृहीत संगतिवाळे अर्थके वोधक जो निश्चित गोत्व 
आदि सामान्य हैं, उन सामान्योंमें मी वणंगत प्रक्रियाका संचार करना चाहिए । किन्तु अनिश्चित 


स्फोटकी कल्पना युक्त नहीं है । इस प्रकार वर्ण नित्य और सिद्ध झब्दोसे देवादि 
व्यक्षितयोंकी उत्पत्ति सवंथा अविरुद्ध है ॥ २८ ॥ बाज चिव. होतेत कट 


88 'अस्य महतो भूतस्य नि:इवसितमेतद्यरग्वेदो यजुवदः सामगेदोऽथर्वाङ्गिरस इतिहासः पुरा” 


विद्या उपनिषदः इलोकाः सूत्राणि' ( बर० २।४।१० ) ( याज्ञवल्क्य- हे मेत्रेयी ! ये जो त्रेः - 


अधि० ८ खू० ३० ] भआपाजुयाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५५ 


अतएव च नित्यत्वमिति। अतपच नियताकृतेद॑वादेज॑गतो वेदशव्दप्रभवत्वाछे दुदाब्दे नित्य- 
त्वमपि प्रत्येतव्यम्‌ । तथा च मन्त्रवणेः-'यक्षेन वाचः पदवीयमायन्तामन्वविन्दन्नपिषु प्रविष्टाम्‌ 
(ऋ० सं ०१०।७१।३) इति स्थितामेच चाचमचुविन्नां दर्शायति। चेदच्यासश्चैनमेव स्मरति 
“युगान्तेऽन्तरहितान्वेदान्सेतिहासान्महपयः । लेभिरे तपसा पूवमनुज्ञाता: स्तयंभुवा' इति ॥ २९ ॥ 
समाननामरुपत्वा्ावृत्तावप्यविरोधो दशनात्समृतेश्च ॥ ३० ॥ 

पद्‌च्छेद्‌--समाननामरूपवात्‌, च, आवृत्तौ, अपि, अविरोधः, दशनात्‌, स्मृतेः, च। 

सूजाथं- ५ आवृत्तावपि ) सृष्टि और प्रलयकी आवृत्ति होनेपर भी ( अविरोधः ) शब्द और 
अर्थं सम्बन्धमें अनित्यतारूप विरोध नहीं है, ( समाननामर्पत्वाच्च ) क्योंकि उत्तर-कल्पप्रपश्च पुर्वेकल्प 
प्रपच्चके समान नाम रूप वाला है। कंसे ? ( दशनात्‌ ) 'घाता यथापूवं मकल्पयत्‌? इत्यादि श्रुति और 
( स्मृतेः ) 'यथातुंष्वृतुलि ङ्गानि नानारूपाणि पर्यये’ इत्यादि स्मृति हैँ । , 

अथापि स्यात्‌-यदि पश्वा दिव्यक्तिवद्देवादिव्यक्तयोऽपि संतत्यैवोत्पद्येरन्निरुध्ये रञ्च 
ततोऽभिधानाभिधेयाभिधातव्यचहाराविच्छेदात्संचन्धनित्यत्वेन विरोधः दाव्दे परिहियेत। 
यदा तु खछु सकलं त्रैलोक्यं परित्यक्तनामरूपं निळेपं प्रलीयते, प्रभवति चाभिनवमिति 
श्रुतिस्खतिवादा दन्ति, तदा कथमविरोघ इति ? तत्रेदमभिधीयते समाननाम रूपत्वा- 
दिति। तदापि संसारस्यानादित्वं तावदभ्युपगन्तव्यम्‌। प्रतिपादयिष्यति चाचार्यः संखार- 
स्यानादित्वम्‌- “उपपद्यते चाप्युपछभ्यते च' ( ब्र० २१1३६ ) इति। अनादौ च संसारे यथा 
स्वापप्रबोधयोः प्रलयप्रभवश्रवणेऽपि पूर्वप्रवोधवदुत्तरप्रवोघेऽपिव्यचहारान्न कश्चिद्विरोधः, 
सूत्रसे परिहारकर अव पूवं सिद्ध उसी वेद नित्यत्वको “अतएव च नित्यस्वस्‌' इससे दृढ करते हैं। इसीसे 
नियत आकुति विशिष्ट देव आदि जगत्को वेदशब्दसे उत्पत्ति होनेके कारण वेदशब्दमें नित्यत्व 
समझना चाहिए । तथा 'यज्ञेन बाचः०' ( पूवं सुकृत पूण्य कमसे वेदके लामकी योग्यताको प्राप्त हुए 


` याज्ञिक पुरुषोंने ऋषियोंमें स्थित उस वेदमयी वाणीको प्राप्त किया ) यह मन्त्र पूवंकल्म सिद्ध वेदमयी 


वाणीकी उपलब्धि दिखलाता है । मगवान्‌ वेदव्यास भी ऐसा ही कहते है--'युगान्ते' ( अवान्तर 
प्रल्यके अनन्तर मह॒र्षियोंने ब्रह्माकी अनुज्ञा पाकर युगके अन्तमें तिरोभूत इतिहास सहित वेदोंको तपसे 
प्राप्त किया ) यह स्मृति भी है ॥ २९॥ 

किञ्च ऐसा होता हुआ भी यदि पशु आदि व्यक्तियोंके समान देवादि व्यक्तियोंके मी सन्तत 
जन्म और बिनाश होते तो नाम) विषय, वक्ताके व्यवहारका विच्छेद न होनेके कारण सम्बन्ध नित्य 
रहनेसे शब्दमे विरोधका परिहार हो जाता, परन्तु जब थृतियाँ और स्मृतियाँ उद्घोषित करती हूँ कि 
सम्पूणं त्रंलोक्य नाम रूपका परित्याग कर समुळ नष्ट हो जाता है ओर फिर नवीन उत्पन्न होता है, 
तब अविरोध कँसे ? इसके उत्तरमें यह कहते है--तो भी संसारको अनादि मानना चाहिए, क्योंकि 
'समाननामर्पस्वात्‌? इत्यादि कहा है। और आचायं--'उपपद्यते इस सूत्रसे संसारमै अनादित्वका 
प्रतिपादन करेंगे । संसारको अनादि माननेपर सुषुसि और जाग्रतमें उत्पत्ति और प्रलथके श्रवण होनपर 
भी जैसे पूर्व प्रबोधके समान उत्तर जाग्रत अवस्थामें व्यवहार होनेसे कोई विरोध नहीं होता, बसे पूव 
कल्पके लय और उत्तरकल्पके उत्पत्तिमें मी वैदिक नित्यतामें कोई विरोध नहीं है, ऐसा समझना 

सत्यानन्दी दीपिका 

यजुवद, सामवेद, अथववेद, इतिहास, पुराण, विद्या, उपनिषद्‌, इलोक-प्राह्मणमन्त्र सब इसी परमात्माके 
निःश्वास हैं ) इत्यादि श्रुतिके पर्यालोचनसे यह स्पष्ट होता है कि आकाश आदिके समान वेदको 
परमेश्वर सृष्ट माननेपर भी वेदके नित्यत्वमै कोई विरोध नहीं है ॥ २९॥ 


२७६ ब्रहमासञ्- शाकूरभाष्य [ आ० १ पा० ३ 


एवं कल्पान्तरप्रभवप्रटययोरपीति दृष्टव्यम्‌ । स्वापग्रवोधयोश्च प्रलयप्रभचौ श्रूयेते-'यदा 
सुप्तः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्सिन्प्राण पुवेकधा भरति त्नं वाक्सबैर्नाममिः सहाप्येति चञ्चुः 


re om rms BT et काचा | 


उत्पत्ति कहे गए हैं । यह ठोक है, परन्तु सुपुिमें अन्य पुरुषांका व्यवहार विच्छिन्न न होनेके कारण | 
„ सुषुसिसे प्रबुद्ध पुरुषको स्वयं पूवं जाग्रत्‌ अवस्थाके व्यवहारका अतुसन्यान हो सकता है, इसलिए कोई 
विरोध नहीं है । ।कन्तु महाध्रलयमें तो सब व्यवहारोंका उच्छेद हो जानेसे जन्मान्तर व्यवहारके समान 
कल्पान्तर व्यवहारका अनुसन्धान नहीं हो सकता, इसलिए ( दृष्टान्त और दार्टान्तिकमें ) विषमता 
है । यह दोष नहीं है । सबंव्यवहारके उच्छेद करनेवाले महाप्रलयके होनेपर भी परमेश्वरके अनुग्रहसे 
हिरप्यगर्मादि ईश्वरोंको कल्पान्तरके व्यवहारका अनुसन्धान ( स्मरण ) हो सकता है । यद्यपि प्राकृतं | 
प्राणी जन्मान्तरके व्यवहारोंका अनुसन्धान करते हुए नहीं देखे जाते, तो भी ईश्वरोंको उन प्राइव | 
प्राणियोंके समान नहीं समझ लेना चाहिए । जैसे प्राणत्व समान होनेपर भी मनुष्यत्वादिसे लेकर | 
स्तम्भ ( वक्षादि ) पर्यन्त प्राणियोमें ज्ञान ऐश्वर्यादिका प्रतिबन्ध उत्तरोत्तर बढ्ता हुआ देखा जाता 
है, वेसे मनुष्यादिसे लेकर हिरण्यगमं पर्यन्त ज्ञान, ऐश्वयं आदिकी अभिव्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक 


| सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि महाप्रलयमें अन्तःकरणाद स्थूलरूपस विद्यमान नहीं होते, तो मी सूक्ष्म वासनारूपसे 
अविद्यामे तो विद्यमान रहते ही हैं, अतः पूर्व वासनाके बछूसे ईव्वरेच्छासे सम्पूर्ण जगत्‌ पूर्व कले 
सहद्य नाम रूपात्मक ही उत्पन्न होता है, अतएव शब्दादिमें अनित्यत्व सम्भव नहीं । अभिव्यक्त पदाथ 
पूर्वेकल्पके समान नामरूपात्मक होते हैं । इसलिए किसी पुरुषके संकेतकी अपेक्षा नहीं । यद्यपि विषम 
सृष्टिमें संकेतकी आवश्यकता होती है, तो भी समान सृष्टिमें उसकी कोई अपेक्षा नहीं । महासग तथा 
महाप्रलय स्वीकार करनेपर भी संसार भ्रवाहरूपसे अनादि ही स्वीकायं है । जेसे जाग्रतुके संस्कार . 
सुषुप्तिके अनन्तर स्मरणको उत्पन्न करते हैं, वसे पुर्वकल्पके संस्कार महाप्रलयके अनन्तर भी स्मरणको 
उत्पन्न करते हैँ । तदनुसार सृष्टिका आरम्म होता हे । इसमें कोई विरोध नहीं है । 


FS 


समर्थ होता है । 


अधि० ८ सू० ३० ] भापाजुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २७ 


भवतीत्येतछुतिस्मतिवादेप्वसकुदनुश्रयमाण न शक्यं नास्तीति घदितुम | ततइचातीत- 
कल्पानुष्ठितप्रकष्शानकमंणामीश्वराणा हिरण्यगर्भादीनां वर्नमानकल्पादौ प्रादुभवतां 
परमेश्वराचुग्रदीतानां सुपतप्रतिन्रुङवत्कर्पान्तरव्यचहारानुसंधानोपपत्तिः । तथा च श्रतिः- 
“यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो चै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै । तं ह देचमात्मबुद्धिप्रकाशं समक्षवे 
दरणमहं प्रपद्ये’ ( श्वें० ६१८ ) इति। स्मरन्ति च शौनकादयः 'मधुच्छन्द प्रभृतिभि पिमि- 
दाशतय्य़ो दा” इति । प्रतिवेदं चैवमेव काण्डरप्यादयः स्मर्यन्ते । # श्रुतिरप्यु पिज्ञानपूर्वकमेव 
मन्त्रे णाचुष्ठानं द रायति--“यो ह वा अविदितापेय च्छन्दोदैवतब्राह्मणेन मन्त्रेण याजयति वाध्यापयति 
चा स्थाणुं वच्छंति गत वा प्रतिपद्मते' ( सर्वानु० परि० ) इत्युपक्रम्य “तस्मादेतानि मन्त्रे मन्त्र 
बिद्यात्‌' इति । प्राणिनां च सुखप्राप्तये घमा विधीयते। दुःखपरिहाराय चाधमः प्रति पिध्यते। 
दष्टानुश्रविकसुख दुःखविपयौ च रागे पौ भवतः, न विलक्षणविवयावित्यतो घर्माधर्मफलः 
सूनो त्तरा स्टष्टिनिप्पद्यमाना पूवेसष्टिसरड्येव निष्पद्यते । स्मृतिश्च भवति--तिपां ये यानि 
कर्माणि प्राकसष्टय' प्रतिपेदिरे । तान्येव ते प्रपद्यन्ते सुज्यमाना: पुनः पुनः ॥ हिंस्राहिम्ने खदुकरे धर्मा- 


होती है । ऐसा श्रुति और स्मृतिके वचनोंसे वार वार सुना हुआ है । वह नहीं है, ऐसा नहीं कह 


सकते । इसलिए अतीत कल्पमें जिन्होंने सर्वोत्तम ज्ञान ओर [आधानसे लेकर अश्वमेध पर्यन्त] कर्मका 
अनुष्ठान किया है और वर्तमान कल्पके प्रारम्ममें जो प्रादुभूंत हुए हैं तथा परमेश्वरसे अनुगृहीत हुए 
हिरण्यगर्मादि ईश्वरोंको सुषुप्तिसे जागे पुरुपके समान पूर्वकल्यके व्यवहारोंका अनुसन्धान होना युक्त 
है । क्योंकि “यो ब्रह्माणं विदधाति पूव ०' ( जो सृष्टिके आसम्ममें ब्रह्माको उत्पन्न करता है और जो 
उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्माव करता है अपनी बुद्धिको प्रकाशित करनेवाले उस देवको मैं मुमुक्ष 
शरण ग्रहण करता हूं ) ऐसी श्रुति है । और 'मधुच्छन्दः प्रश्रतिमि०' ( मघुच्छन्द आदि ऋषियोने 
† दस मण्डलवाले ऋग्वेदकी ऋचाएं देखीं ) इसप्रकार शौनकादि ऋषि मी कहते है । तथा बोधायन 
आदि ऋषियोंने भी प्रत्येक वेदमें काण्ड आदिके प्रा ऋषियोंका स्मरण क्या है। 'यो ह वा 
अविदिता०' ( जिस मन्त्रके छन्द, ऋषि, देवता तथा विनियोयका ज्ञान नहीं है उससे जो यज्ञ कराता 
है या अध्यापन करता है वह स्थाणु हो जाता है अथवा नरकको प्राप्त होता है) ऐसा उपक्रम कर 
'तस्मादेतानि०? ( इसलिए प्रत्येक मन्त्रमें ऋषि आदिको जाने ) इस प्रकार श्रुति मो ऋषिज्ञानपूर्वक 
ही मन्त्रसे अनुष्ठान दिखलाती है । प्राणियोंके सुखकी प्रापिके लिए धमंका विधान है और दुःख 
परिहारके लिए अघर्मका प्रतिषेध है । ऐहिक और पारलौकिक सुख दुःख विषयक राग ओर द्वेष 
होते हैं, अन्य विषयोंमें नहों होते । इसलिए धमं और अधमंके फलभूत उत्पन्न हुई उत्तरोत्तर सृष्टि 
पुर्वेसृष्टिके सदृश ही निष्पन्न होती है । "तेषां ये०' ( प्राणियोंमें से जिन प्राणियोने जो जो कमं प्रथम 

१ पूवं कल्पमें उत्तमज्ञान Bs आधार पर जिस-जिस पर परमेश्वर 
का अनुग्रह होता है उस उसको उतना उतना अधिक ज्ञान और ऐस्वर्यं आदि प्राप्त होते हैं इसमें 
किसी प्रकारके सन्देहका अवकाश नहीं दै । इसमें उद्धृत थुति स्मृति भी प्रमाण हँ । सृष्टिके आदिमे 
हिरण्यरामंमें पूवे कल्यके समस्त संस्कार जाग्रत होते हैं जिससे वह उत्तर कल्पकी सृष्टि करनेमे 

ऋक संहिता शाकल और शष्कल भेद्से दो प्रकार की है। उसमें दस मण्डल हैं। इस- 
किए उसको दशतय्य कहते हैं । इसमें पठित भएचाओंको दाशतय्य कहा जाता है । चक, संहिताका 


19 दूसरा नाम अष्टक भी है, क्योंकि इससे मण्डळ दस हैं और अष्टक आठ हैं। 


३३ 


२५८ ्रह्मसूत्न-ाङ्करमाष्य [ अ०१प्‌०३ | 


घर्माबृतानुते । तद्भाविताः प्रपद्यन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ॥' इति। & प्रलीयमानमपि चेदं जञ गच्छ- 
क्त्यवशेषमेव प्रलीयते । शक्तिमूलमेव च प्रभवति; इतरथाऽऽकस्मिकत्वप्रसङ्गात्‌। # न ` 
चानेकाकाराः शक्तयः दाक्याः कल्पयितुम्‌ । ततश्च विच्छिद्य विच्छिदयाप्युद्भवतां भूरादि- _ 
ळोकप्रवाहाणां देवतियंङमऱुष्यरक्षणानां च प्राणिनिकायप्रवाहाणां वर्णाश्रमधर्मफलव्यच- ` 
स्थानां चानादौ संसारे नियतत्वमिन्द्रियविषयसंबन्धनियतत्वचत्पत्येतव्यम्‌ । न हीन्द्रिय- 
बिषयसंवन्धादेन्यवददरस्य ग्रतिसर्गमन्यथात्वं षष्ठेन्द्रियविषयक्पं शक्यसुत्मे क्षितुम्‌। 


_जगत्क्लूत तथास्मन्नांप कर >... ...-------------- 
सृष्टिमे किये उन कर्मोको वे पुनः पुनः उत्पन्न होकर प्राप्त करते हैं ) “हिंत्राहि्रे०' (हिसा अहिसा, 
मुदु क्र, घमं अघमं, सत्य असत्य इत्यादि धर्मोसे भावित हुए उत्पन्न होकर उन्हींको प्राप्त करते हैं 
और वे ही उनको रुचिकर होते हैं ) ऐसी स्मृति भी है । प्रलीयमान होता हुआ भी यह जगत्‌ शक्ति 
अवशिष्ट प्रलीन होता है, फिर शक्ति से ही उत्पन्न होता है अन्यया जगत्‌ में अकारणत्व प्रसङ्ग 
उपस्थित होगा । अविद्यालूप उपादान कारणमें लीन, कार्यरूप संस्कारसे भिन्न अनेक प्रकारकी शक्तियों: | 
की कल्पना नहीं कर सकते [क्योंकि ऐसी कल्पनामें कोई प्रमाण नहीं है] इसलिए पृथक्‌-पृथक्‌ उतपन्न 
होनेवाले भू आदि लोकप्रवाह और देव, पशु, मनुष्यरूप प्राणी समुहका प्रवाह, वणं, आश्रम, घमं 
और फलकी व्यवस्थाओंका नियतत्व अनादि संसारमें विषयेन्द्रिय सम्बन्धके नियतत्वके समान समझना 
चाहिए । छठी इन्द्रिय ( मन) के विषयके समान प्रत्येक सृष्टिमे इन्द्रिय विषय सम्बन्ध आदि | 
व्यवहारके भेदकी कल्पना नहीं की जा सकती । इस कारण सब कल्पोंमे तुल्य व्यवहार होनेसै और | 
हिरण्यगमं जादि ईश्वरोंको अन्य कल्पके व्यवहारका अनुसन्धान करनेमें समथे होनेसे प्रत्येक सृष्ठिमे | 
समान नाम रूपवाले मिन्न-मिन्न व्यक्ति प्रादुमूंन होते हैं। नाम और रूपके समान होनेसे जगत्की | 
महासृष्टि और महाप्रलयरूप आवृत्ति स्वीकार करनेपर भी शब्द प्रामाण्यादिमें कोई विरोध नहीं है। | 
श्रुति और स्मृति भी सब कल्पोमें नामरूपकी समानता दिखछाती हैं--'सूर्याचन्द्रससौ०” ( ब्रह्मते 
पूवंकल्पके समान ही सूयं, चन्द्रमा, चुलोक, पृथिवी, अन्तरिक्ष और स्वगंकी रचना की ) पुवकल्पमे 
सूर्य चन्द्रमा आदि जगतुकी जैसो कल्पनाकी थो, बंसी इस कल्पमें भी परमेश्वरने उनकी कल्पना की | 
ऐसा अथं है । इसप्रकार 'अग्निर्वा अकासयत०' ( यजमानने कामनाकी कि मैं देवोंके मध्यमें अश 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# यहाँ विलयका अर्थ नाश नहीं है, किन्तु कारणरूपसे विद्यमानता और कायंख्पसे लीन 
होना है, इसलिए संस्कारके बलसे ही पुरुषको पुण्य पाप रुचिकर होते हैं । यदि संस्कारका भी नाश 


मानें तो जगतुमें सुख दुःख आदिकी जो विचित्रता प्रतीत होती है वह विना कारणके ही होगी । इससे 
कृतहान-अकृतम्यागम दोष भी प्रसक्त होगा । होनेको 
® ब्रह्माकी सुषुस्ति अवस्थाको अवान्तर प्रलय कहते हैं। ब्रह्माकी पूर्ण आयुकी समाप्ति होने 
महाप्रलय कहा जाता है । महाप्रयके अनन्तर जो नवीन सृष्टि उत्पन्न होती है वह महसग है! 
इसप्रकार जगतुकी वारम्वार आवृत्ति होनेपर भी वेद निष्ठ स्वतः प्रमाण्यका विरोध नहीं दै । 
% इस पूर्वोक्त रोतिसे पूवंसृष्टिके समान यह नवीनसृष्टि भी उत्पन्न होती है । इससे सिद्ध हुआ 


अधि० ८ खू० ३१ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित २५९, 


अन्नादो देवानाँ स्यामिति । स एतमझये कृत्तिकाभ्यः घुरोडाशमष्टाकपालं निरवपत? ( ते० ब्रा 
३।१।श१ ) इति नक्षत्रेष्टिविधी योऽग्निर्निरयपद्यस्मै वाऽग्नये निरवपत्तयोः समाननाम- 
रूपतां दर्शयतीत्येवंजातीयका थरुतिरिहोदाहतंव्या । स्सृतिरपि--“ऋपीणां नामधेयानि 
याश्च वेदेपु दृश्यः । शर्वेयंन्ते प्रसूतानां तान्येवैभ्यो ददात्यजः ॥ यथातुष्वृतुलिज्ञानि नानारूपाणि ` 
पर्यये । दृश्यन्ते तानि तान्येच तथा मावा युगादिपु ॥ यथामिमानिनोऽतीतास्तुल्यास्ते सांग्रतैरिह । 
देवा देवेरतीतैहि रूपैर्नामभिरेव च ॥' इत्येचंजातीयका द्रष्टव्या ॥ ३० ॥ 
मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं जैमिनिः ३१ ॥ 

पद्च्छेद्‌-- मघ्वादिषु, असंमवात्‌ , अनधिकारम्‌ , जैमिनिः । 

सूच्नार्थ--( मष्वादिषु ) 'असो वा आदित्यो देवमधु' इत्यादि मनुष्याधिकारक मध्वादि 
उपासनाओंमें ( असंमवात्‌ ) देवादिके अधिकारका असंमव होनेसे ( अनधिकारम्‌ ) ब्रह्मविद्यामें भी 
देवादिका अधिकार नहीं है, ( जमिनिः ) ऐसा जैमिनि आचायं मानते हैं । 

& इह देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायामस्त्यधिकार इति यत्प्रतिज्ञातं तत्पर्यावत्येते । 
देवादीनामनधिकार जैमिनिराचार्यो मन्यते। कस्मात्‌? मध्वादिष्वसंभवात्‌। ब्रह्मविद्याया- 
मधिकाराभ्युपगमे हि विद्यात्वाबिशेषान्मध्वाविविद्यास्वप्यधिकारो 5 भ्युपगम्येत । न चैवं 
संभवति | कथम्‌? 'असौ वा आदित्यो देवम' ( छा० ३।१।१ ) इत्यत्र मनुष्या आदित्यं 
_मध्वभ्यासेनोपासीरन्‌। देवादिषु युपासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्याित्य कमर सा रख । देवादि खु ह्यपासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्वावित्यः कमन्यमादित्यसुपा- 
मक्षक अग्निलूप हीऊं । उसने कृत्तिका नक्षत्रोके अभिमानो अग्निके लिए आठ कपालोंमें बनाया गया 
पुरोडाश ( हविष्य ) अपंण किया ) यह श्रुति नक्षत्रेष्टि विधिमें जिस यजमानरूप अंग्निने जिस अग्निके 
लिए हविष्य अपंग किया उन दोनोंके नामरूपकी समानताको दिखलाती है और यहाँ इस प्रकारकी 
श्रुतियोंको उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । “ऋषीणां०? ( पुरवकल्पर्मे जो-जो ऋषियोंके नाम थे और 
जो जो वेद विषयक दृष्टि थी प्रलयके अन्तमे पुनः उनके उत्पन्न होनेपर ब्रह्माने उन्हं नामों और 
शक्तियोंको उन ऋषियोंको दिया । जैसे वसन्त आदि भिन्न-मिन्न ऋतुओंमें मिन्न-मिन्न उनके नवपल्ल- 
वादि चिह्न होते हैं और वे उन ऋतुओंके आनेपर फिर दिखाई देते है, वसे ही सृष्टिके आदिमें पदाथं 
दिखाई देते हैं। चक्षु आदि इन्द्रियोंके अभिमानीजो अतीत कल्पे देवता थे उनके समान इसी 
कल्पमें भी वही सूयं आदि देवता हैं । और अतीत देवताओंके नामख्पके समान ही उनके नामझ्प 
भी हैं ) इसप्रकारकी स्मृति भी नामरूपको समानतामें प्रमाणरूपसे समझनी चाहिए ॥ ३० ॥ 

यह जो प्रतिज्ञा की गई है कि यहाँ बरह्मविद्यामें देवादिका भी अधिकार है, उस पर आक्षेप 
करते हैं । जैमिनि आचार्यका मत है कि देव आदिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है, किससे ? इससे कि 
मधु आदिमें उनके अधिकारका संमव नहीं है। ब्रह्मविद्यामें उनका अधिकार स्वीकार करनेपर-विद्यात्व 
दोनोमें समान होनेके कारण मधु आदि विद्याओंमें मी उनका अधिकार मानना पड़ेगा । परन्तु ऐसा 
सम्मव नहीं है, क्योंकि 'असौ वा आदित्यो०” ( निश्चय यह आदित्य देवोंका मधु है ) इसमें मधुके 
अध्यासे आदित्यकी मनुष्य उपासना करें । परन्तु देव आदिको उपासकरूपसे स्वीकार किये जानेपर 
आदित्य किस अन्य आदित्यको उपासना करे? और आदित्यके आश्रित रोहित आदि पाँच किरण 


सत्यानन्दी-दीपिका आ 
कि जन्म और मरणवाछे शरीरके अङ्गीकार करनेपर भी देधादिका कमं ओर शब्दमें विरोध नहीं है 
अर्थात्‌ नित्य वेदसे अनित्य देतादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति माननेपर मी वेदमें नित्यत्वका विरोध नहीं है॥३०॥ 
& सूर्यको मधुका रूपक बतलाते हैं--ारों वेदोंमें प्रतिपादित चार प्रकारके कसे ओर प्रणव ये 
पाँच पुष्प हैं 1 इन पुष्पोंस होममन्त्रख्प मधुमवि्ययां हवन किये गये सोम, घृत बदि पदाथ रूप 


२६० व्रहस्‌ज-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०३ 


सीत ? पुनश्चादित्यव्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादीन्यसूतान्युपक्रम्य वसवो रुद्रा आदित्या 
मरतः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्तदस्तसुपजीचन्तीत्युपदिद्य 'स य एतदेवमसृतं 
चेद वसूनामेबैको भूत्वाउमिनेव मुखेनेतदेवाम्रत दृष्टा तृष्यति’ इत्यादिना वस्वायुपजीव्यान्यस- 
तानि विज्ञानतां बस्वादिमहिमप्रासि दर्शायति । # वस्वादयस्तु कानन्यान्वस्वादीनस्ृतो- 
पज्ञीविनो विजानीयुः ? कं वाऽन्यं वस्वादिमदिमानं प्रेप्सेयुः £ तथा “अग्नि; पादो वायुः 
पाद आदित्यः पादो दिशः पादः ( छा० ३।१८।२ ), “वायुर्वाच संवर्ग! ( छार ४।३।१ ) 
“आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु देवतात्मोपासनेणु न तेषामेव देचतात्म- 
तामधिकारः संभवति । तथा इमावेव गोतममरद्वाजावयमेव गोतमोऽयं अरद्वाजः' (ब्रृ० २:२।४) 
इत्यादिप्वप्युपिसंबन्थेषूपासनेषु न तेषामेवपीणामधिकारः संभवत ॥ ३९ ॥ 

कुतश्च देचादीनामनधिकार- 

ज्योतिषि भाषाच ॥ ३२ ॥ 

पद्च्छेद्‌--ज्योतिषि, भावात्‌ , च। 

सून्नाथं---( ज्योतिषि ) दृश्यमान ज्योतिमंण्डलमें ( भावाच्च ) आदित्य शब्दका प्रयोग और 
आदित्य प्रत्यय होता है । वे मण्डल अचेतन हैं । उनसे भिन्न शरीरादि युक्त चेतन प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे 
अज्ञात है, इसलिए शरीर रहित होनेके कारण देवतादि ब्रह्मविद्याके अधिकारी नहीं हैं । 


अमृत हैं ऐसा उपक्रम कर वसु, रुद्र, आदित्य, मरुत्‌ और साध्य ये पाँच देवगण क्रमसे उस उस 
अमृतका उपभोग करते हैं ऐसा उपदेश कर 'स य एतद्रेवमस्तं०' ( वह जो इस प्रकार इस अमृतको 
जानता है अर्थात्‌ उपासना करता है वह वसुओंमें से ही कोई एक होकर अग्निरूप मुखसे इसी अमृतको 
देखकर तृप्त हो जाता है) इत्यादि श्रुति वसु आदिके उपजीव्य अमृतोंको जाननेवालेके लिए वसु आदिकी 
महिमाकी प्राप्ति दिखलाती है। यदि वसु आदिको उपासक मानें तो वसु आदि अमृतोपजीवी किन अन्य 
वसु आदिको जानेंगे ? अथवा किन अन्य वसु आदिको महिमाको प्राप्त करना चाहेंगे ? तथा 'अग्निः 
पाढो०” ( अग्नि पाद है, वायु पाद दै, आदित्य पाद है और दिशाएँ पाद है) 'वायुर्वाव संवर्गः०' 
( निश्चय वायु संवर्ग है ) 'आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः०' ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा आदेश है ) इत्यादि देवः 
ठात्मक उपासनाओंमें उन्हीं देवताओंका अधिकार सम्मव नहीं है। इसी प्रकार “इमावेव? ( ये दोनों 
[ श्रोत्र] ही गौतम ओर भरद्वाज है । यही गौतम है और यह दूसरा भरद्वाज है ) इत्वादि ऋषि 
सम्बन्धी उपासनाओंमें उन्हीं ऋषियोंका अधिकार सम्भव नहीं है ॥ ३१ ॥ 
झर कित हेतुसे देवतादिका अनघिकार है? 
सत्यानन्दी-दीपिका 

लोहित, शुक्ल, कृष्ण, अतिक्कष्ण, गोप्य नामके ये पाँच अमृतोंको होममन्त्रों द्वारा पुव, पश्चिम, उत्तर, 
दक्षिण और ऊब्धं इन पांचों दिद्याओंमें स्थित मधु मविखयोंके छत्तेके छिद्ररूप सूयंकी रब्मियोंद्रारा 
सू्यमण्डळमें ले जाती हैं; और वहाँ वे यश, तेज, इन्द्रिय, वीर्यं ओर अन्नरूपमें परिणत होकर पाँच 
दिजाओमिँ स्थित वसु आदि देवताओंसे उपजीव्य होते हैं। इस प्रकार सूर्यकी मधुरूपसे उपासना 
करनी चाहिए । इस प्रकार ध्यान करनेवाले मनुष्यके लिए वसु आदिकी प्राप्ति कही गई है । 

% इस आकाशख्प ब्रह्मके अग्नि आदि चार पाद हैं। इसलिए वायु आद उपासक नहीं हो 
सकते, क्योंकि ब्रह्मके पादरूपसे इनकी उपासनाका विधान किया ग्या है। दो श्रोत्र, दो नेन्न, दो नासिका, 
एक वाणि रूप सात इन्द्रियोंमें सप्त ब्पियोंका ध्यान करे । यह दक्षिण श्रोत्र गोतम है और वाम 


श्रोत्र भरद्वाज है, दक्षिण नेत्र विस्वामित्र है, दक्षिण नासिका वसिष्ठ है, वाम नेत्र जमदग्नि हैं _ 


4 
र्न 
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४ यदिदं ज्योति मण्डले द्युस्थानमद्दोरात्राभ्याँ बम्श्रमज्ञगदवभासयति, तस्मिन्ना- 
दित्यादयो देवतावचनाः शब्दाः प्रयुज्यन्ते । छोकप्रसिद्धेवाक्यशोपप्रसिद्धेश्च। न च ज्योति- 
संज्डलस्य हृदयादिना विग्रहेण चेतनतया ५थित्वादिना वा योगोऽचगन्तुं शक्यते; मृदादि- 
बदचेतनत्वावरामात्‌। एतेनाग्न्यादयो व्याख्याता: | स्यादेतत्‌-मन्त्राथवादे तिहासपुराण- 
छोकेभ्यो देवादीनां विग्रहवस्वाद्यवगमादयमदीप इति, नेत्युच्यते; नहि तावह्लोको नाम 


` किचित्स्वतन्त्रे प्रसाणमस्ति। प्रत्यक्षादिभ्य एव हविचारितविशेषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्ध 


एवार्थो लोकात्प्रसिद्ध इत्युच्यते । न चा प्रत्यक्षादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति । इतिहास- 
पुराणमपि पौद्पेयत्वात्प्रमाणान्तर सूलमाकाङ्कति । 8 अर्थवादा अपि विधिनैकवाक्यत्वा- 
त्स्तुत्वर्थाः सन्तो न पार्थेगथ्यंन देवादीनां विग्रद्दादिसद्भावे कारणभावं प्रतिपद्यन्ते । मन्त्रा 
अपि श्रुत्यादिविनियुक्ता: प्रयोगसमवायिनो5मिघानार्था न कस्यचिदर्थस्य प्रमाणमित्या- 
चक्षते । तस्मादभावो द्रेवादीनामधिकारस्य ॥३२॥ 

द्युलोकमें स्थित यह जो ज्योतिमंण्डल दिन रात पुनः पुनः भ्रमण करता हुआ जगतुको 
प्रकाशित करता है उसमें आदित्य आदि देवतावाचक शब्द प्रयुक्त होते हैं, क्योंकि यह लोक प्रसिद्धि - 
ओर वाक्यरोष प्रसिद्धि है । ज्योतिमंण्डलका हृदयादि शरीरके साथ अयवा चेतनता और अधित्वादिके 
साथ सम्बन्ध नहीं जाना जा सकता, क्योंकि मृद्‌ आदिके समान वे अचेतन ज्ञात होते हैं। .इसी 
प्रकार अग्नि आदि भी समझ लेने चाहिए । ऐसा ही हो, परन्तु यदि ऐसा कहो कि मन्त्र, अयंवाद, - 
इतिहास, पुराण और लोक व्यवहारसे भी यह प्रतीत होता है कि देवादिमें विग्रहवत्त्वादिका ज्ञान 
होनेसे यह अनविकाररूप दोष नहीं है, तो इस पर कहते हैं--यह युक्त नहीं है, क्योंकि लोक कोई 
स्वतन्त्र प्रमाण नहीं है । जिसके विशेष विषयमें विचार नहीं किया गया है ऐसे प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे 
प्रसिद्ध हुआ अयं हो लोकसे प्रसिद्ध होता है ऐसा कहा जाता है। देवताका शरीर होता है इस 
विषयमें प्रत्यक्ष आदिमें से कोई मो प्रमाण नहीं है । इतिहास, पुराण भो पुरुष प्रणीत होनेसे मुळमूत 
अन्य प्रमाणकी अपेक्षा रखते हैँ अर्थवाद वाक्य मी विधिके साथ एक वाक्यता [ एकाथ प्रति- 
पादकता ] के कारण स्तुति अथंक होकर विधिवाक्यके अथसे भिन्न स्वतन्त्ररूपसे देवतादिके शरीरके 
सद्भावमें कारणत्तको प्राप्त नहीं हो सकते । श्रुति आदि द्वारा विनियोगको प्रात हुए वे मन्त्र मी 
प्रयोगके साथ सम्बन्ध रखनेवाले अर्थका अमिधान करते हैं, स्वतन्त्ररूपसे किसी अथमें प्रमाण नहीं 


हैं, ऐसा मीमांसक कहते है । इसलिए शरोर आदिके अभाव होवेसे ब्रह्मविद्यामें देवता आदिका 
अधिकार नहीं है ॥ ३२॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
और वाम नासिका कश्यप है, वाणी अत्रि है, इस प्रकार अध्यात्मोपासनाओंमें ऋषियोंको घ्येय कहा 
गया है अर्थात्‌ तत्‌ तत्‌ स्थानमें तत्‌ तत्‌ ऋषिकी उपासना करनेका विधान है। अतः इन उपास्य 
देवता ओर ऋषियोंका उक्त उपासनाओंमें अधिकार नहीं है ॥ ३१ ॥ 

& मोमांसक लोग देवताको मन्त्रात्मक मानते है । इसलिए शरीर न होनेसे देवतादिका ब्रह्म- 
विद्यामें अधिकार नहीं है । “आदित्य: पुरस्तादुदेता पचादस्तमेता' [ छा० ३।४।६ ] ( आदित्य पूवं 
दिशामें उदय होता है और परिचममें अस्त होता है ) इस मधुविद्या वाव्यशेषमें आदित्य शब्दका प्रयोग 
जड ज्योतिमंण्डलमें प्रसिद्ध है । अतः शरीर रहित होनेसे शब्दात्मक देवताका विद्यामें अधिकार नहों । 

® “वज्रहस्त. पुरन्दरः’ ( हाथमे वज्र लिया हुआ इन्द्र ) इत्यादि मन्त्र है । 'सोऽरोदीतः (वह 
अग्नि रोया) इत्यादि अथवाद हैं । इष्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवाः दास्यन्ते यज्ञमाविताः । ते तृझास्तपे- 
यस्त्येनं सवंकामफलैः द्युमेः ॥' ( यज्ञसे प्रसन्न हुए देवता तुम्हें इष्ट भोग देंगे । तृप्त हुए देवता सब 
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भावं तु बादरायणोऽस्ति हि ॥३३॥ 
पदच्छेद्‌--मावम्‌, तु, बादरायणः, अस्ति, हि। 
सूचाथ- ( तु ) शब्द पूवे पक्षको व्यावृत्तिके लिए है, ( बादरायणः ) बादरायण आचार्यका 
` मत है कि ( भावम्‌ ) शरीरधारी होनेसे देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है, ( हि) यतः-कयोंकि 
( अस्ति ) उनमें अधित्व आदि अधिकारका कारण है। 


++ तुशब्दः पूर्व पक्ष व्यावर्तयति। बादरायणस्त्वाचार्यो भावमधिकारस्य देवादीनमपि | 
मन्यते । यद्यपि मध्वादिविद्यासु देवता दिव्यामिश्रास्वसंभवोऽधिकारस्य; तथाप्यस्ति हि. 


शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संभवः। अर्थित्वसामर्थ्याप्रतिषेधाद्पेक्षत्वादधिकारस्य। न च कचिद्‌ 
संभव इत्येतावता यत्र संभवस्तत्राप्यधिकारोऽपोद्येत। मजुष्याणामपि न सबंषां ब्लाह्मणा- 
` वीनांसर्वेषु राज सूयादिष्वधिकारः संभवति। तर यो न्यायः सो5५त्रापि अविष्यति। ब्रह्मविद्यां 
च प्रत्य भवति दशनं श्रौतं देवाद्यधिकारस्य सूचकम-- तथो यो देवानां प्रत्यडुष्यत स एव 
तदभवत्तथर्षीणां तथा मनुष्याणाम्‌? ( दृ० १।४।१० ) इति । “ते होचुहदन्त तमात्मानमन्विच्छामो 
यमात्मानमन्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान्‌ ' इति । इन्द्रो ह चे देवानाममिप्रवन्राज 
विरोचनो$सुराणाम? ( छा० 41७२ ) इत्यादि च । स्मातेमपि गन्धर्वयाज्ञवस्क्यसंचादादि । 
सूत्रस्य “तु? शब्द पूर्वेपक्षकी व्यावृत्ति करता है । बादरायणाचायं तो ऐसा मानते हैं त एकका उरस आइति करता है। बादरायणाचार्य तो ऐसा मानते हैं कि देवता 

आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार है। यद्यपि देवता आदिसे सम्बन्धित मध्वादि विद्याओंमें उनके 
अधिकारका असम्मव है, तो मी शुद्ध ब्रह्मविद्यामें अथित्व, सामथ्यं, अप्रतिषेष आदिको अपेक्षासे 
अधिकारका सम्मव है । यदि कहीं ( मध्वादि विद्यामें ) अधिकारका असंभव है तो इतने मात्रसे जहाँ 
(ब्रह्मविद्यामे) सम्मव है वहाँ मी अधिकारका निषेध नहीं हो सकता । मनुष्योंमें मो सव ब्राह्मण आदिका 


1 


सम्पूर्ण राजसुय आदिमें अधिकार सम्मव नहीं है, वहाँ जो न्याय है वह यहाँ मी लागू होगा । ब्रह्मः | 


विद्याको प्रस्तुतकर देवता आदिके अघिका रका सूचक “तथ्यो यो०' (उसे देवोंमेंस जिस जिसने (आत्मस्भसे) 


जाना वही तद्रूप हो गया । इसी प्रकार ऋषियों और मनुष्योंमेसे मी जिस जिसने जाना वह तद्रूप-्रह्म | 
रूप हो गया) और “ति होचुहंन्त०' ( वे कहने लगे-हम उस आत्माको जानना चाहते हैं जिसके । 
जानने पर जीव सम्पूणं लोकों और समस्त भोगोंको प्राप्त कर लेता है, ऐसा निश्चय कर देवताओंका | 
राजा इन्द्र और असुर्रोका राजा विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथमे समिधाएँ लेकर प्रजा | 
पतिके पास आये ) इत्यादि श्रौत लिङ्गदशंन मो है । तथा गन्धर्व और याज्ञवल्क्यका संवाद आदिं | 


सत्यानन्दी-दीपिका , 
कामनाओकि शुम फलोसे इसको तृप्त करेंगे ) इत्यादि इतिहास और पुराण वाक्य हुँ । इससे 
देवताओंका शरीर सिद्ध होता है । परन्तु इन मन्त्र अथंवाद आदिका स्वतन्त्र अर्थं नहीं है, क्योंकि यह 
सब अर्थवाद आदि वाक्य विविवाकयोंके अङ्ग होकर प्रसंसा आदि परक हैं, अतः शरीर न होतेसे 
देवतादिका ब्रह्मविद्यामे अधिकार नहीं है ॥ ३२ ॥ 

& पूर्वपक्षाने जो यह कहा है कि 'मरह्मविद्या, देवादीन्‌ नाधिकरोति, विद्यात्वात्‌, मध्वादि- 
बिद्यावत' “ब्रह्मविद्या देवादिको अधिकृत नहीं करतो, विद्या होनेसे मध्वादि विद्याके समान” यह हेतु 
अप्रयोजक है अर्थात्‌ यह कोई अव्यभिचरित नियम नहीं है कि जिसका कहीं पर अधिकारका असम्मव 
हो तो सवंत्र उसका असंभव हो, जसे कि राजसूय आदि यागोंमें सब ब्राह्मण आदिका अधिकार नहीं 
है। 'दर्शादिक न व्राह्मणमधिकरोति कमंत्वात राजसूयादिवत्‌" ( दर्शादि कमै ब्राह्मणको अधि 
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नहीं करते, कमे होनेसे, राजसूय आदि कमंके समान ) जेठे राजसूय आदि कर्ममें ब्राह्मणका अधिका य 


ड्र 
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§ यदप्युक्तम्‌-ज्योतिषि भावाच्येति । अत्र जूमः--ज्योतिरादिविषया अपि आदित्यादयो 
देवतावचनाः शब्दाइचेतनावन्तमैश्र्याद्यपेतं तं तं देवतात्मानं समपंयन्तिःमन्वार्थवादादि घु 
तथा व्यवहारात्‌। अस्ति होश्वर्ययोगाद वतानां ज्योतिराद्यात्मभिश्चावस्थातुम्‌, यथेष्टं च तं तं 
विग्रहं ग्रहीतुं सामर्थ्यम्‌। तथा हि भूयते जुत्रह्मण्यार्थवादे- मेघातिथेमंषेति। “मेधातिथिं ह 
काण्वायनमिन्द्रो मेषो भूत्वा जहार” ( षड्विंश० ब्रा० १।१ ) इति । स्मयते च--'आदिस्यः पुरुषो 
भूत्वा इन्तीसुपजगाम ह? इति। सूदादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारोऽभ्युपगम्यन्ते; 'खदब्ववीदा 
पोच्चुवन' इत्यादिदर्शनात्‌ । ज्योतिरादेस्तु भूतघातोरादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगस्यते । 
चेतनास्त्वचिष्ठातारो देचतास्मानो मन्तार्थवादादिव्यचह्दारादित्युक्तम्‌। यदप्युक्तममन्त्राथे 
वादयोरन्यार्थत्वान्ञ देवता विग्रहादिप्रकाशनसामथ्यंमिति । अत्र ब्रूमः-प्रत्ययाप्रत्ययो हिः 
स्मृति लिङ्ग भी है। किः ज्योतिषि भावाच’ इस सुत्रमे जो कहा गया है, अब उसपर हम कहते हैं-- 
ज्योतिमंण्डल आदि विषयक होनेपर भी देवता वाचक आदित्य आदि शब्द चेतनावाले ऐश्वयं आदि युक्त 
उस उस देवताका बोध कराते हैं, क्योंकि मन्त्र, अर्थवाद आदिमें ऐसा व्यवहार है । ऐश्वयके योगसे 
देवताओंका ज्योति आदिरूपसे अवस्थान हो सकता है और यथेष्ट उस-उस विग्रहके धारण करनेकी 
भी उनमें सामथ्यं है। उसी प्रकार सुब्रह्मप्याथंवादमे 'मेघातिथि०” ( इन्द्रने भेड़ बनकर कण्वके 
पुत्र मेघातिथिका अपहरण किया ) इस श्रुतिमें इन्द्रके प्रति 'मेघातिथिका मेष” ऐसा सम्बोधन है । 
'आदित्य०' ( आदित्य पुरुष बनकर कुन्तिके पास गया ) ऐसा स्मृति मी है। मृत्तिका आदिमें मी 
चेतन अधिष्ठाता स्वीकार किए गए हैं, क्योंकि “सृदब्रवीत्‌०' ( मृत्तिका बोली, जळ बोळा ) इत्यादि 
श्रुतियाँ हैं। आदित्य आदिमें ज्योतिमंण्डल आदि भौतिक वस्तुका अचेतन स्वीकार किया जाता है। 
मन्त्र अथेवाद आदिके व्यवहारसे ज्योतिदंण्डळादिके अधिष्ठाता देवता चेतन हैं ऐसा कहा गया है । 
जो यह कहा गया है कि मन्त्र ओर अथंवादमें अन्यायंकत्व होनेसे देवताके विग्रह प्रकाशनकी सामथ्यं 
नहीं है । उसपर हम कहते हैं--वस्तुके सद्माव और असद्मावमें उसका प्रत्यय एवं अप्रत्यय ही 
सत्यानन्दी दीपिका 


- नहीं है, वैसे दशे आदि कमंमें मी ब्राह्मणका अधिकार नहीं है, क्योंकि यह भी कमं है । यहाँ कमंत्व 


भी अप्रयोजक हेतु है अर्थात्‌ साध्यको सिद्ध करनेमें असमर्थं है । “राजा राजसूयेन यजेत' “हणो 
वृहस्पतिसवेन यजेत' ( राजा राजसूय नामक यागसे इष्टकी भावनाकरे, ब्राह्मण बृहस्पतिसव नामक 
यज्ञसे इष्टकी भावना करे ) यहाँ दोनों यागोंमें कमंत्व समान होने पर भी जिसमें जिसका अधिकार है 
उसमें उसका ही अधिकार है अन्यमें नहीं । जैसे ब्राह्मणका राजसूय यागमें अधिकार न होनेपर भी 
वृहस्पतिसवमें अधिकार है । क्षत्रिय राजाका राजसूयमें अधिकार होनेपर भी बृहस्पतिसव यागमें 
अधिकार नहीं है । वैसे देवता आदिका मध्वादि विद्यामें अधिकार न होनेपर भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार 
है । यहाँ अधिकारका कारण अर्थीत्व, सामथ्यं, अप्रतिषेष आदि हैं। वे उनमें हैं, क्योंकि उनमें 
कामना, सामथ्यं है उनका कहीं निषेध भी नहीं है कि उनका. ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है । उद्घृत 
श्रुतियोंस मी यही सिद्ध होता है कि देवता आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । विश्वासु गन्धवंने 
याज्ञवल्क्यसे प्रश्‍न किया कि 'किमत्र अद्मासतम्‌ ? याज्ञवल्क्यने उसका उत्तर दिया । यह स्मातं संवाद 
आदि भी इसी बातको हढ़ करता है कि देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । 

# मन्त्र, अथंवाद, पुराण, इतिहास आदिसे आदित्य आदिके भी दो-दो अंश सिद्ध होते हैं। 
एक तो मूतोंका कार्य ज्योतिमंण्डळ आदिरूप अचेतन अंश और दूसरा दृष्यमान ज्योतिमंण्डळ आदिके 
अधिष्ठाता देवतारूप चेतन अंश, जिसका ब्रह्मविद्यामें अधिकार सिद्ध किया जाता है । इन दोनों 
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सद्भावासद्भावयोः कारणं, नान्यार्थत्यमनन्यारथत्वं वा। तथाह्मन्याथमपि प्रस्थितःपथि पतितं 
तणपर्णाद्यस्तीत्येच प्रतिपद्यते। अत्राह--विषम उपन्यासः । तत्र हि तृणपर्णादिविषयं प्रत्यक्ष 
प्रवृत्तमस्ति, येन तदस्तित्वँ प्रतिपद्यते । अत्र पुनरविध्युद्दे शीकवाक्य भावेन स्तुत्य थं ऽथचादे 
न पाथेगथ्येन वृत्तान्तविषया प्रदृत्तिःशक्या ५ध्यवसातुम्‌ । नदि महावाक्ये ऽर्थप्रत्यायकेऽ- 

“ बान्तरवाक्यस्य पृथकप्रत्याय कत्वम स्ति; यथा 'न सुरां पिबेत्‌' इति नञ्वति वाक्ये पद्त्रयसं- 

वन्घात्खुरापानप्रतिषेध पवैकोऽथोऽवगम्यते, य पुनःखुरां पिवेद्रिति पदद्धयसंवन्धात्छुरा- 
पानविधिरपीति। अन्रोच्यते-विपम उपन्यासः। युक्तं यत्सुरापानप्रतिपधे पदान्वयस्येक- 
त्वाद॒चान्तरवाक्यार्थस्याग्रहणम्‌। िध्युद्देशार्थवाद्योस्त्वर्थवादस्थानि पदानि पृथगन्वय 
बृत्तान्तविषयं प्रतिपद्यानन्तरं केमथ्यंवशेन कामं विधेः स्तावकत्वं प्रतिपद्यन्ते। यथा हि-- 
“वायब्य्रे खेतमालभेत भूतिकामः’ इत्यत्र विध्युद्दे शवतिनां वायव्यादिपदासां विधिना सम्बन्ध 


नेवं “वायुरं क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति स॒एवेनं भूतिं गमयति’ इत्येषा मर्थः - 


चादगतानां पदानाम्‌। न हि भवति वायुर्वां आऊभेतेति क्षेपिष्ठा देवता वा आळभेतेत्यादि। 
e कीर्तनेन चयेवविरि ® > त्यसिदं De 1 ~ 

वायुस्वभावसं त्ववान्तरमन्वये प्रतिपद्येचंविरिष्ठदैवत्यमिदं केति विधि स्तुवन्ति। 

& तद्यत्र सो५वान्तरवाक्यार्थे; प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तत्र तदचुबादेनाथेवाद: प्रवर्तते। 


कारण है, अन्यार्थकत्व अथवा अनन्यार्थेकत्व कारण नहीं है । जंसे कि किसी अन्य प्रयोजनके लिए 
प्रस्थान किया हुआ पुरुष मागमें पड़े तूण पत्ते आदिके अस्तित्वको प्रतिपन्न होता है । इसपर कहते 
है--यह दृष्टान्त विषम है । वहाँ तो तृण पर्णादि विषयक प्रत्यक्ष प्रवृत्त है, जिससे उनके अस्तित्वको 
प्रतिपन्न होता है । परन्तु यहाँ तो विधि वाक्यके साथ एकवाक्यता प्राप्त करनेसे स्तुति अर्थक अर्थ- 
वादमें स्वतन्त्ररूपसे भूताथं विषयक प्रवृत्तिका निश्‍चय नहीं किया जा सकता । अथे बोधक महावाकयोंमे 
अवान्तर वाक्यको पृथक्‌ अथंबोधकत्व नहीं. है । जैसे “न सुरां पिवेत्‌’ ( सुरा न पिए ) इस नकार 
वाले वाक्यमें तीन पदोंके सम्बन्धसे -सुरापानका प्रतिषेधरूप एक ही अथं अवगत होता है, न कि 
“सुरां पिदेत्‌? इन दो पदोंके सम्बन्धसे पुनः सुरापान विधि मी । हस विषयमें कहते है--यह दृष्टान्त 
विषम है । सुरापानके प्रतिषेधमें पदान्वय एक होनेके कारण [ घुरां पिवेत्‌ ] इस अवान्तर वाक्यार्थ- 
का ग्रहण करना युक्त नहीं है । . परन्तु विधिवाक्य और अरथंवादमेंसे अथंवादस्थ पद भूताथं विषयक 
पृयक्‌ .अन्वित होकर अनन्तर केमथ्यंस्‌. [ इस अथंवादका क्या प्रयोजन है, किसलिए है? ] यथेष्ट 
विघिवाक्यके स्तावक होते हैं। जैसे 'वायन्यं इवेतमा०? ( ऐइ्वयं चाहनेवाला वायव्य स्वेत पशुका 
बालमन करे ) इसमें विधिवाक्यगत वायु आदि पदोंका विधिके साथ सम्बन्ध है, वेसे 'वायुवे 
क्षेपिष्ठा देवता०' ( निश्चित वायु शोघ्रगामी देवता है । जो यजमान हविको वायुके लिए देता है 
अर्थात्‌ वायुके लिए हृविका माग करता है वह उसको ऐश्वयं देता है) इन अथंवाद वाक्यगत पदोंका 
विधिके साथ सम्बन्ध नहीं है । 'वायुर्वा आलभेत' अथवा 'क्षेपिष्ठा देवता वा आलभेत' इत्यादि: 
वाक्योंका विधिके साथ सम्बन्ध नहीं होता । किन्तु वायु स्वमावके कथनद्वारा अवान्तर अन्वय प्राप्त- 
कर इसप्रकार विशिष्ट देवता सम्बन्धी यह कमं है, इसप्रकार विधिको स्तुति करते हैं। यहाँ जो 
अवान्तर वाक्याथ प्रमाणान्तरका विषय होता है, वहाँ उसके अनुवादसे अर्थवाद प्रवृत्त होता है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
मादित्य शब्दका प्रयोग होता है । इस विषयको आगे 'अभिमानिब्यपदेशस्तु०' ( ब्र० सू० २।१।५ ) 
इस सूत्रमें स्पष्ट करेंगे । 
, #विरोघे गुणवादः स्यादनुवादोऽत्रधा रिते । भूताथवादस्तद्धानाद्थंवाद स्त्रिधा मतः ॥' (प्रत्य- 
क्षादिवे विरोध होनेपर गुणवाद ओर प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अथं अवगत होनेपर अनुवाद और जहाँ 
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यत्र प्रमाणान्तरविरुद्धस्तत्र गुणवादेन । यत्र तु तदुभयं नास्ति तत्र कि प्रमाणान्तराभावा- 
दूयुणवादः स्यात्‌ , आहोस्तित्प्रमाणान्तराविरोधाद्विद्यमानवाद्‌ इति प्रती तिदारणे विंद्यमा- 
तवाद आश्रयणीयो न गुणवादः । एतेन मन्त्रो व्याख्यातः।- अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेव- 
व्यानि हर्वीषि चोद्यद्भिरपे्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌ । न हि स्वरूपरहिता इन्द्रादयश्चेतः 
स्यारोपयितुं शक्यन्ते । न च चेतस्यनारूढाये तस्यै तस्यै देवताये हविः प्रदातुं दाक्यते। थाव- 
यति च- “तस्यै देवतायै हवियुंहीतं स्यात्तां ध्यायेद्वपट्करिप्यन! ( ऐ० ब्रा० ३।८।१ ) इति । नच 
शन्दमातसर्थेस्वरूपं संभवति; दाव्दार्थयोभेदात्‌ । तत्र यादशं मन्त्रार्थवादयो रिन्द्रादीनां 
स्वरूपमवगतं न तत्तादशं शाव्दप्रमाणकेन प्रत्याख्यातुं युक्तम्‌। इतिद्दासपुराणमपि व्याख्या- 
तेन मार्गण संभवन्मन्तरार्थवादमूलत्वात््रमचति देवताविग्रहादि साधयितुम्‌ परस्यक्षादिसूलः 


जहाँ प्रमाणान्तरसे विरोध है वहाँ गुणवादसे। जहाँ ये दोनों नहीं हैं वहाँ प्रमाणान्तरके अमावसे 


गुणवाद हो अथवा प्रमाणान्तरके अविरोधसे विद्यमान, अर्थवाद हो ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 
प्रतीतिशरण पुरुपोसे विद्यमान अर्थवाद ] भूताथंवाद ] आश्रयणीय है, गुणवाद नहीं । इसप्रकार 
मन्त्रोमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ मन्त्र भी प्रमाणान्तरके संवाद और विसंवादके अमावसे स्वाथमें 
प्रमाणभूत हैं ॥ और इन्द्रादि देवता सम्बन्धी हविष्य देनेकी प्रेरणा करनेवाली विधियाँ भी इन्द्रादिके 
स्वरूपकी अपेक्षा रखती हैं । वस्तुतः स्वरूप रहित इन्द्रादि देवताओंका चित्तमें आरोप-घ्यान नहीं किया 
जा सकता । चित्तमें अनारूढ उस उस देवताके लिए हविष्य देनेके लिए समर्थ नहो हो सकता । 
“यस्ये देवताये०' ( जिस देवताके लिए हविका ग्रहण किया हुआ हो उस देवताका “वषट्‌' इस शब्दका 
उच्चारण कर पहले ध्यान करे ) ऐसा श्रुति कहती हे। और केवल शब्द अथंस्वरूप नहीं हो सकता, 
क्योंकि शब्द और अर्थमें भेद है। उन मन्त्र और अथंवादमें इन्द्रादिका जेसा स्वरूप अवगत होता 
है वसा स्वरूप शब्दप्रमाणकों द्वारा प्रत्याख्यान करना युक्त नहीं है । इतिहास और पुराण भी मन्त्र 
मर अर्थवाद मूलक होनेके कारण प्रमाण होकर उक्त रीतिसे देवतादिके विग्रह आदि सिद्ध करनेमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पर दोनों ही नहीं वहाँ भुताथवाद, इसप्रकार अथंवाद तीन प्रकारका है ) जिस.वाक्यका अयं प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणोंसे विरुद्ध हो वहाँ बिरोध परिहाराथं गौणीवृत्ति मानकर समाधान किया जाता है। यथा 
‘आदित्यो यूपः? इस स्थलमें प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे यूप और आदित्य दोनोंका भेद प्रतीत होता 
है, इससे दोनोमें अभेद विरुद्ध है । यूपमें आदित्यका जो तेजसित्व गुण है, उस गुणसे यह अवाद 
प्रवृत्त होता है, तो यहाँ “आदित्यो यूप का 'आदित्यसवुशो यूपः यह अथं है । “वायुं क्षेपिष्ठा 
देवता' इत्यादि स्थलोंमें प्रत्यक्ष प्रमाणसै वायुका शीघ्रगामित्व प्रसिद्ध है, उसका अनुवाद कर यह अर्थ- 
वाद प्रवृत्त होता है, अतः इस अर्थंवादका नाम अनुवाद है । “वज्रहस्तः पुरन्दरः’ ( जिसके हाथमें 
वज्च है वह इन्द्र है ) श्रुति आदि प्रमाणसे ज्ञात होता है और प्रत्यक्षादि प्रमाणपे अज्ञात है, अतः यह 


अर्थं भूता्थंवाद कहलाता है । वाक्यके दो तात्पर्यं होते हैँ--अवान्तर तात्पयं और महातात्पयं । 
गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्य विषयभूत अर्थेमें प्रामाण्य नहों ss केवल महा- 
तात्पयं विषयभूतमें ही प्रामाण्य है । भूताथंवादका दोनोंमें प्रामाण्य रहता है । प्रमा अनधि- 
गतत्व और अबाधितत्व दो विशेषण दिए गए हैं। गुणवादमें अबाघितत्व नहों है, अनुवादमें अनघि- 
गतत्व नहीं है, इसलिए गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्पय विषयमें प्रामाण्य नहीं है । 
भूताथंवादका दोनोंमें प्रामाण्य रहता है, क्योंकि शब्दका तात्पयं विषयीभूत अथमें प्रामाण्य होता दत 
शब्दसे जो अथे प्रतीत हो उसमें नहीं । शब्दका आकार तो नहीं होता, तब उसका ध्यान मी 

होगा ? इसलिए विधि आदिकी सिद्धिके लिए देवताका विग्रह मानना युक्त है । 

३४ 
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मपि संभवति। भवति हास्माकमप्रत्यक्षमपि चिरन्तनानां प्रत्यक्षम्‌। तथा च व्यासादयो देवा- 
दिमिःप्रत्यक्षे व्यवहरन्तीति स्मर्यते। यस्तु नयादिदानींतनानाभिव पूर्वेघामपि नास्ति देवादिः 
दिभिव्यचहतु सामर्थ्यमिति, स जगद्वेचित्र्यं प्रतिषेधेत्‌। इदानी मिच च नान्यदापि सार्वभौमः 
क्षत्रियोऽस्तीति ब्र्यात्‌। ततश्च राजसूयाद्चोद नोपरुन्ध्यात्‌। इदानीमिच च कालान्तरे 5- 
प्यव्यचस्थितग्रायान्वर्णाश्रमधर्मान्प्रतिजानीत । ततश्च व्यचस्थाविधायि शास्त्रमनथंकं 
स्यात्‌। तस्माद्धमौत्कर्षंबशाच्चरन्तना देवादिभिः प्रत्यक्षे व्यवजह रिति र्लिष्यते। अपि च 
स्मरन्ति स्वाभ्यायादिष्टदेवतासंप्रयोगः' (यो० सू ० २४४७४) इत्यादि । योगो ५प्यणिमाचैश्वयंप्रा- 
घिफलः स्मर्यमाणो न शक्यते साहसमाज्रेण प्रत्याख्यातुम्‌। श्रुतिश्च योगमाहात्म्यं प्रख्याप- 
यति--'एय्व्यशेजोऽनिलखे ससुत्थिते पञ्चात्मके योगुणे प्रद्त्ते। न तस्य रोगो न जरा न सत्युः प्रासस्य 
योगाग्निमयं शरीरस्‌' (शवे०२।१२) इति। ऋषी णामपि सन्त्रत्राह्मणददानां सामर्थ्ये नास्मदीयेन 
सामर्थ्येनोपमातुं युक्तम्‌। तस्मात्ससूलमितिहासपुराणम्‌। ७ लोकप्रसिद्विरपिन सति संभवे 
निराळम्वनाऽध्यवसातुं युक्ता। तस्मादुपपन्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां वित्रहवस्वाद्यवगमः। 
ततश्चार्थित्वादिसँभवादुपपन्नो देवादीनामपि ग्रहविद्यायामधिकारः । क्रममुक्तिद्शंनान्य- 
प्येवमेवोपपद्यन्ते ॥ ३३ ॥ 

समथं होते हैं। ओर देवताके शरीर आदिमें प्रत्यक्ष आदि मूलत्व मी संभव है.। हम छोगोंको 
अप्रत्यक्ष भी चिरन्तनों-प्राचीनोंको प्रत्यक्ष है । जैसे व्यास आदि देवताओके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते' 
हैं, ऐसी स्मृति है । जो ऐसा कहे कि आजकळके समान प्राचीन लोगोंकी भी देवादिके साथ व्यवहार 
करनेकी सामथ्ये नहीं थी, वह जगतूकी विचित्रताका प्रतिषेध करता है और इदानीके समान अन्य समयमें 
भी सावंमोम क्षत्रिय नहीं थे ऐसा कहे, तो राजसूय आदि विधियाँ बाधित हो जायेगी । किच आजकलके 
समान अन्य समयमें भी वर्णाश्रम धमं अव्यवस्थितप्राय थे ऐसी प्रतिज्ञा करे तो ऐसी स्थितिमें व्यवस्था 
विधायक शास्त्र अनर्थक हो जायगा, इससे सिद्ध होता है कि घमंके उत्कषंके कारण प्राचीन लोग 
देवादिके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे यह युक्त दै । “स्वाध्यायादिष्ट०' ( स्वाघ्यायसे-मन्त्र जपसे इष्ट 
देवताका सान्निष्य और उसके साथ संभाषण होता है ) इत्यादि स्मृति भी है। अणिमा आदि ऐश्वयं 
प्राप्ति फलवाले और स्मृति सिद्ध योगका भो साहसमात्रसे निषेध नहीं किया जा सकता । 'एथ्व्य- 
प्तेजो०? ( पृथिवी, अल, तेज, वायु, आकाश इन पाँच भूतोंके अपने वश्यमें होनेसे और अणिमा आदि 
सिद्धियोंकी प्राप्ति होनेसे अमिव्यक तेजोमय देहको प्राप्त हुए योगीको रोग, जरा और मृत्यु नहीं होती ) 
इत्यादि श्रुति भी यीगकी महिमाका वर्णन करती है । मन्त्र तथा ब्राह्मणरूप वेदके द्रष्टा ऋषियोंकी 
सामध्यंकी अपनी सामथ्यंसे तुलना करना युक्त नहीं है । इससे इतिहास, पुराण समूलप्रमाणभूत हँ । 
रोक प्रसिद्धि भी श्रुति, स्मृति आदि आलम्बनके होनेपर निराधार निश्चित करना युक्त नहीं है । इस 
लिए मन्त्रादिसे देवादिमें विग्रहवस्व आदि प्रतीति युक्त है । उनमें अथित्व आदिके सम्मव होनेके कारण 
देवता आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार उपपन्न है । इसप्रकार क्रममुक्ति प्रतिपादक शास्त्र भी 


उपपन्न होते हैं ॥ ३३ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% कलाकारों द्वारा निर्मित देवादि विग्रह भीतिचित्र आदि श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, 
लोक अनुमव आदिके विद्यमान होनेसे निराधार नहीं कहे जा सकते । 


विग्रहो हविषां मोग ऐश्चय च प्रसन्नता । फळदातृत्वमित्येरपञ्चकं विग्रहादिकस्‌ ॥ | 


( शरीरघारी होना, हविष्यका ग्रहण, ऐश्वयं, आदिसे प्रसन्नता, प्रसन्न होकर यजमान- | 
को फल देना इसप्रकार पाँच विग्रह होते हैं ) । ह € 


“विग्रहो हविः स्वीकारः तदूभोजनं तृप्ति: । प्रसादुश्रेत्येतच्चेतनस्योचितं पञ्चकम्‌ ॥' 
ॐ 


अधि० ९ स्‌० ३४ ] भापानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६७ 
(९ अपशुद्राधिकरणम्‌ स्ू० ३४-३८ ) 


शुगस्य तदनादरश्रवणाचदाद्रवणात्वच्यते हि ॥३४॥ 

पद्च्छेद- शुक्‌, अस्य, तदनादरश्रवणात्‌, तदाद्रवणात्‌, सूच्यते, हि । 

सूजार्थ--( अस्य ) जानभ्रुतिको ( तदनादरथवणात्‌ ) इससे अपना अनादर श्रवण करनेसे 
( शुक्‌ ) शोक उत्पन्न हुआ, वह ( सूच्यते हि) शुद्र से सूचित किया गया हैं, ( तदाद्रवणात ) 
झोकसे ही रैक्वके पास गमन किया, इससे शुद्र कहा गया है 

§ यथा मनुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विद्यास्वधिकार उक्तस्तथैव द्विजा- 
त्यधिकारनियमापवादेन शद्रस्याप्यधिकारः स्यादित्येतामाराङ्का निवर्तयितुमिदमधिकरण- 
मारभ्यते । तत्र शाद्रस्याप्यधिकारः स्यादिति तावत्प्राप्तम्‌; अर्थित्वसामर्थ्ययोः संभवात्‌, 
“तस्माच्छूद्रो यज्ञेऽनवक्लसः? (तै० सं० ७।१।१।६) इतिवत्‌ “द्रो विद्यायामनवक्ळसः इति च निषे- 
घाश्रवणात्‌ । यञ्च कर्मस्वनघिकारकारणं शूद्वस्यानग्नित्वम्‌ ,न तद्विद्यास्वाधिकारस्यापचा- 
दकं लिङ्गम्‌। न ह्याहवनीयादिरहितेन विद्या वेदितुं न शाक्यते । भवति च ढिङ्ग शुद्वाधि- 
कारस्योपोद्वलकम्‌। संवर्गविद्यायां हिज।नथुति पौत्रायणं शुशु शुद्रशब्देन पराम्चशति- 
अह हारे त्वा शक तवेच सह गोमिस्तु' (छा० श२।३)इति । चिडत सन हारे त्वा झूद्र तवेव सह गोमिस्तु' (छा० ४।२।३) इति । चिदुरप्रशुतयश्च शुद्रयोनि9भवाअपि 

केवल मनुष्यका ही ब्रह्मविद्या में अधिकार है, इस नियमका निषेघकर जैसे देवतादिका मो 
ब्रह्मविद्यामे अधिकार कहा गया है, वैसे ही ढिजातिमात्र ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य ) का विद्यामें 
अधिकार है, इस नियमका अपवादकर कहां शूद्रका मो विद्यामें अधिकार हो, तो इस आशङ्काको 
निवृत्तिके किए इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है । पू्पक्षो--बरह्मविदयामें शूद्रका भी अधिकार 
हो ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि अधित्व और सामथ्यं उसमें भी सम्भव हैं । किञ्च 'तस्माच्छूद्रो०' (अग्नि 
रहित होने से शूद्र यज्ञमें असमर्थं है) इसके समान, दो विद्यायां०' ( शूद्र विद्यामें असमर्थं है ) इस 
प्रकार निपेधका श्रवण नहीं अर्थात्‌ निप्रेषक श्रुति नहीं है । कमं में अनधिकारका कारण जो अग्नि- 
रहितत्व है वह ब्रह्मविद्यामें अधिकारका अपवादक रिङ्ग नहीं है। आहवनीय आदि अग्नियोंसे रहित पुरुषसे 
विद्या संपादन नहीं की जा सकती, यह ब त नहीं है । शूद्रके अधिकारका समर्थक श्रौत लिजू-श्रुति है । 
संवर्गविद्यामें श्रवण करनेकी इच्छा रखनेवाले पौत्रायण जानश्रुतिका रैबबने 'अह हारे स्वा० ( हे शूद्र ! 
गौओं सहित यह हार युक्त रथ तेरे ही पास रहे) इस प्रकार सू शब्दसे परामर्श किया है। ऐसी 

सत्यानन्दी-दीपिका : 

( विग्रह, हविष्यका स्वीकार, उसंको मोगमा, तृप्ति, प्रसन्न होकर यजमानको फल देना ये पाँच 
चेतनके लिए ही उचित हैं शब्दात्मक जड़ देवताके लिए नहीं ) इत्यादिसे यह सिद्ध होता है कि देवताका 
विग्रह होता है, इससे उनका ब्रह्मविद्यामें अधिकार भी सिद्ध होता है। इससे क्रम मुक्ति प्रतिपादक 
शास्त्र मी संगत होते हैं । अहंग्रह उपासना आदि से ब्रह्मलोकमें जाकर दिव्य शरीरको पाकर दिव्य 
भोगोंका अनुभव करता है । - संत्कारबलसे वहाँ ब्रह्माद्मारा ज्ञान प्रासकर आत्मसाक्षात्कार होनेसे मुक्त 
हो जाता है, इसप्रकार उसकी क्रममुक्ति होती है । इसलिए देवादिको शरीरधारी मानकर ्रह्मविद्यामें 
अधिकार मानना श्रुति संगत है ॥ ३३ ॥ 

"य देवानाम' इस भुते. देवशब्दसे जैसे महानि केवळ भुय अघिकारको 
हुटाकर देवादिका मी अधिकार कहा गया दै, वसे शु 
हटाकर शूद्रका मी अधिकार है । इसप्रकार दृष्टन्तसंगतिसे इस अधिकरणका आर्म है । देवतादिका . 
जो बहाविद्यामे अधिकार निश्चित किया है, उसोसे ब्रह्मविद्यामं शूदका भी अधिकार है कि नहीं ! 


गड 
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विशिष्टविज्ञानसंपन्नाः स्मर्यन्ते। तस्मादधिक्रियते शाद्रो विद्यास्विति। के एवं प्राप्ते चृमः-न्‌ 
शूद्रस्याधिकारः; वेदाध्ययनाभावात्‌ । अधीतवेदो हि विदितवेदाथ वेदाथ ष्बघिक्रियते | 
नच शूद्वस्य चेदाध्ययनमस्ति; उपनयन पूर्वेकत्वाङ्केदाध्ययमस्य । उपनयनस्य च वर्णत्रय- 
विषयस्वात्‌। यर्वर्थित्वं न तदसति साम्यं ऽधिकारकारणं भवति | सामर्थ्य मपि न लौकिकं 
केवळमधिकारकारणं भवति; शास्त्रीये$्थ शासत्रीयस्य साम थ्यस्यापेक्षितस्वात्‌, शास्त्रीयस्य 
च सामर्थ्यस्याष्ययननिराकरणेन निराकृतत्वात्‌ । यच्चेदं 'ञचद्रो यज्चेडनचक्कप्त इति तन्न्याथ- 
पूर्यकस्वाद्िद्यायामप्यनवक्लपत्वं द्योतयति;न्या यस्य साधारणत्वात्‌। यत्पुनः संवर्गविद्यायां 
शूद्गशऱ्दअवणं लिङ्ग मन्यसे, न तलिङ्गम्‌ „ न्यायाभावात्‌। न्यायोक्ते हि लिङ्गदर्शनं योतक 
भवति।न चात्र न्यायो ऽस्ति। कामं चायं शूद्शब्दः संवरगविद्यायामेवैकस्यां शूद्रेमधिकुर्यात्‌ 
तद्विपयस्वात्‌, न सर्वाखु विद्यासु । अर्थवादर्थस्वात्तु न कचिदप्ययं शूद्रमधिकतुमुत्सहते। 


स्मृति भी है कि विदुर आदि शूद्र योनिमें उत्पन्न हुए भी विज्ञान सम्पन्न थे। इसलिए शूद्र 
विद्याओंका अधिकारी है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ वेदाध्ययनके न होने कारण 
शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है। अधीत वेद और विदित वेदार्थ युरुपका ही वेदार्थं विचारमें 
अधिकार है । शूद्रके किए तो वेदाध्ययन ही नहीं है, क्योंकि वेदाध्ययन तो उपनयनपूवंक किया जाता 
है । और उपनयन वणंत्रय ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य ) विषयक होता है । जो अयित्व है, वह 
सामर्थ्यंके न होनेपर अधिकारका कारण नहीं हो सकता । केवल लौकिक सामथ्यं भी अधिकारका 
कारण नहीं है, क्योंकि शास्त्रीय अर्थम शास्त्रीय सामथ्यंकी अपेक्षा होती है, और अध्ययनके निरा- 
करणसे शास्त्रीय सामर्थ्यका भी निराकरण हुआ समझना चाहिए। किञ्च 'झूद्गो यज्ञ 5नवक्लप्त:” यह 
जो कहा गया है वह न्यायपूव॑क होनेसे विद्यामें मी असामथ्यंको सूचित करता है, क्योंकि न्याय दोनोंमें 
समान है । और संवगेविद्यामें शूद्वशब्द श्रवणको तुम लिङ्ग मानते हो वस्तुत: वह लिद्ध नहीं है । 
क्योंकि वेदाथं ज्ञानात्मकसामथ्यं रूप अनुकूल न्याय नहीं है। लिङ्गदशंन तो न्याय संगत विषयका 
ही सुचक होता है, परन्तु यहाँ तो उक्त न्याय नहीं है। मळे हो यह शूद्रशब्द केवल एक संवगं- 
विद्यामें शूद्रको अधिकार दे, क्योंकि यह्‌ शूद्र शब्द संवगबिद्यामें पठित है, सब विद्याओंमें उसका 
अधिकार नहीं है । और शूद्रशब्द अर्थवाद वाक्योंमें पठित होनेके कारण किसी भी विद्यामें 


इस प्रश्नका निणंय करते हैं । CS अधिकार है । इसमें एक उदाहरण 
कहते हैं--राजा जानश्रुतिने ६०० गायें और रथ आदि गुरु रेक्वको देकर यह प्रार्थना की कि मुझे संवर्ग 
विद्याका उपदेश कीजिए। तब कन्याके साथ विवाह करनेकी इच्छा रखनेवाले विधुर रेक्वने उससे 
फहा- अह हारे खा झूद्र तवेव सह गोमिस्तु' इस प्रकार जानश्रुतिके प्रति रैक्वने शूद्र शब्दका प्रयोग 
किया है । तदनन्तर राजाने बहुत धनादिके साथ अपनी कन्याको अपंग किया । उससे प्रसन्न होकर 
रैक्वने राजाको संवर्गविद्याका उपदेश किया । इससे सिद्ध होता है कि अथित्व और सामथ्यसे युक्त 
शूद्का मी विद्यामें अधिकार है । जैसे अग्नि रहित होनेसे कमांमे शूद्रके अधिकारका निषेध है, वेसे 


्रह्मविद्यामें. अधिकारका निषेध नहीं । अतः ब्रह्मविद्यामें शूद्रका अधिकार मानना चाहिए । पृव॑पक्षमें 
द्विज के समान शूद्रको भी श्रौत ब्रह्म विद्यामें प्रवृत्ति है, सिद्धान्तमें नहीं है । 


क उपनयन संस्कारके अनन्तर 'स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इस अध्ययनविधिके अनुसार आचायंसे 
जिसने अपातत वेदाथ जान छिया है । उसका वेदायं विचारमें अधिकार है अन्यका नहों । अध्ययन 


विधिसे अधीत वेदाथ ज्ञानरूप सामथ्यं शूद्रमें नहीं है, क्योकि उसके लिए उपनयनका विधान ही 
नहीं है । इससे उनका वेदाधायनमे अधिकार न होनेसे ब्रह्मविद्यामें भी अधिकार नहीं है। | 
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_ होकर गाड़ीरूप चिल्लसे युक्त रेक्वके पास जाकर राजा 


अधि० ९ सू० २५ ] भाषानुधाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित २६९, 


शाक्यते चायं शुद्वशब्दो ऽ धिकृतयिषयो यो जयितुम्‌। $ कथमित्युच्यते ? 'कम्वर एनमेतत्सन्तं 
सयुग्वानमिव रेकमात्थ' (छा० ४।१।३) इत्य धमा ्धंसवाक्यादात्मनोऽनादरं श्रुतवतो जानथुतेः 
पौत्रायणस्य शुगुत्पेपे, तामूपी रैक शुद्ध शन्देनानेन सूचयांबभूवारमनः परोक्षज्ञताख्यापतता- 
येति गम्यते; जातिशाट्र स्यानधिक्रा गात]कथं पुनः शूद्र शब्देन शुगुत्पन्ना सूच्यत इति?उच्यते- 
तदाद्रवणात्‌। शुचमभिदुद्राच, शुचा वाऽभिदुद्रवे, शुचा वा रेकमभिडुद्रावेति शूदः: 
अचयवार्थंखंभवाद्रूड्यर्थस्य चासंभवात्‌ । द्यते चायमथाऽस्यामाख्यायिकायाम्‌ ॥३४॥ 
क्षत्रियत्वगतेश्रोत्तरत्र चैत्ररथेन लिङ्गात्‌ ॥ ३५ ॥ 

पद्च्छेद्‌--क्षश्ियत्वगतेः, च, उत्तरत्र, चेत्ररथेन, लिङ्गात्‌ । 

सुजाथ- ( क्षत्रियत्वगतेरच ) क्षत्रियत्व ज्ञान होनेरो जानश्रुति मुख्य शूद्र नहीं है, क्योंकि 
(उत्तरत्र) संवर्गविद्याके वाक्यशेपमें (चैत्ररथेन) प्रसिद्ध क्षत्रिय चेत्ररय अभिभ्रतारीके साथ ( लिङ्गात्‌ ) 
सममिव्याहाररूप लिङ्गसे जानश्रुति क्षत्रिय ज्ञात होता है, इससे विदयामें शूद्रका अधिकार नहीं है। 

इतश्च न जातिशूद्रो जानश्रुतिः । यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियत्वमस्योत्तरत् 
चैत्ररथेनाभिप्रतारिणा क्षत्रियेण समभिव्याहाराल्लिङ्गाहम्यते। उत्तरत्र हि संवर्गविद्यावाक्य- 


दोषे चैत्ररथिरभिप्रतारी कषत्रियः संकीत्यंते--'अथ ह शौनकं च कापेयमभिप्रतारिणं च काक्षसेनिं 
शष चनराथरसिप्रतारा सतय स 0 म आयत ne 


शुद्रको अधिकार नहीं दिळा सक्ता । और यह शूद्र शब्द अधिकृत विषयक ( द्विजाति ) पुरुषके 
लिए मी प्रयुक्त किया जा सकता है । किस प्रकार? कहते है--'कम्वर एनमे०' (अरे ! तू किस महत्त्व- 
से युक्त रहनेवाले इस राजाके प्रति इस तरह सम्मानित वचन कह रहा है? क्या तु उसे गाडीवाले 
रैक्वके समान बतलाता है ? ) इस हंस वाक्यसे अपने अत्नादरको सुननेवाले पौत्रायण जानश्रुतिको 
शोक उत्पन्न हुआ । यह प्रतीत होता है कि रैक्व ऋषिने अपनी परोक्षज्ञताको जतलानेके लिए इस 
शूद्रशव्दसे उस शोकको सूचित किया । क्योंकि यहाँ जातिगत शूद्रका अधिकार नहीं है । तो राजाको 
उत्पन्न हुआ शोक ही यहां शूद्रशव्दसे कैसे सूचित किया गया है? कंहते है--उसके आद्रवणसे, 
वह शोककी ओर अग्रसर हुआ अर्थात्‌ शोकसे व्याप्त हुआ अथवा शोकसे रॅक्वके पास गया, इसलिए 
उसे शूद्र कहा गया, क्योंकि यहाँपर अवयव ( यौगिक ) अर्थका सम्मव है रूढि अथेका सम्मव नहीं है। 
इस आख्यायिकामें यही. अथं देखा जाता है ॥ ३४ ॥ घ 

ओर इस हेतुसे मो जानभूति जातिसे शुद्र नहीं है, क्योंकि प्रकरणके निरूपणसे आगे चेत्ररथ 
अभिप्रतारी ही क्षत्रियके साथ समभिव्यवहाररूप लिङ्गसे ज्ञात होता है । उत्तरत्र-संवगंविद्याके वाक्य- 

सत्यानन्दी-दीपिका हर 

& ( छान्दो० ७१ )--एक समय राजा जानथुति ग्री; ऋतुमें रात्रिके समय महलकी छत 
पर सोया हुआ था । उसके अन्नदानादि अनेक गुणोंसे सन्तुष्ट हुए ऋषि गण उसके कल्याणके लिए 
हंसका रूप धारणकर पंक्तिरूपसे उसके ऊपर उडते हुए आये । उनमेंसे पिछले हंसने आगेवाले 
हंससे कहा 'हो होऽयि मलाक्ष मलाक्ष जानभ्रुतेः पौत्रायणस्य समं दिवा ज्योतिराततं तन्मा प्रसाद 
क्षीस्तर्वा मा प्रधाक्षीरिति।? ( ओ जो मलाक्ष ! ओ मलाक्ष !! देख पौत्रायण जानश्रुतिका तेज 
दुळोकके समान फैला हुआ है। तू उसका स्पर्श न 2242. | न कक वज कु 

हंसको ! चारा विद्याहीन हे । र 
sl ह ह सय रहनेवाले रेक्वके लिए किया जाता है अर्थात्‌ 
रैक्वका तेज दुलंखुघ दै । इस आत्मज्ञान रहित जानभुतिका तेज वसा नहीं है। इन वचनोंसे खिन्न 
ब्रह्मशानको प्राप्त करे ऐसा हंसोंका अभिप्राय 
था । उन हंसोंसे अनादर वाक्य सुनकर राजाको थोक उत्पन्न हुना या ॥ २४॥ 


२७० प्रह्सुज़-शाइरआणष्य [ अ० १ पा० ३ 


[सूदेन] परिविष्यमाणौ ब्रह्मचारी विमिक्षे' (छा० ४।६।५) इति । चेत्ररथित्वं चाशिप्रतारिणः कापेय 
योगादवगन्तव्यम्‌। कापेययोगो हि चित्ररथस्यावगतः “पतेन बे चित्ररथं कापेया अयाजयन्‌' 

( ताण्डयब्रा० २०।१२।५ ) इति । समानान्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजका भवन्ति। 
` 'तस्माब्चत्ररथिरनामैकः क्षत्रपतिरजायत’ इति च क्षत्रपतित्वावगमात्क्ष्रियत्वमस्याचगन्तव्यम्‌। 
तेन झत्रियेणाभिप्रतारिणा सह समानायां संवर्ग विद्यायां संकीतंन जानश्रुतेरपि क्षत्रियत्वं 
सूचयति । समानानामेच हि प्रायेण समभिव्याहारा भवन्ति । क्षत्तुप्रेषणःद्येश्वर्ययोगाञ्च 
जानश्रुतेः क्षत्रियत्वावगतिः । अतो न शाद्रस्याधिकारः ॥ ३५ ॥ 


संस्कारपरामर्शात्तदभावामिलापाच ॥ ३६ ॥ 
पदच्छेद्‌--संस्कारपरामर्शात्‌, तदभावामिलापात्‌, च । 
सून्राथ--( संस्कारपरामर्शात्‌ ) ब्रह्मविद्यामें उपनयन आदि संस्कारोंका परामश है (च) 
और ( तदमावामिलापात्‌ ) शूद्रके लिए उपनयन आदि संस्कारोंके अभावका कथन है, इससे ब्रह्म- 
विद्यामें शूद्रका अधिकार नहीं है । 
कै इतश्च न शुद्वस्याधिकारः, यद्विाप्रदेरो षूपनयनादयः संस्काराः परासइयन्ते-- 
“त होपनिन्ये? (श० ब्रा० ११।५।३।१३) । “अधीहि मगत इति होपससाद’ (छा० ७।१।१) 'ब्रह्मपरा 
ब्रह्मनिष्ठा: परं ब्रह्मान्वेषम।णा एष ह चे तत्सवं वक्ष्यतीति ते ह समित्पाणयो सगवन्तं पिप्पलाद्‌सुप- 
सन्नाः (प्र० १।१) इति च । 'तान्हानुपनीयैवः (छा० ५।११।७) इत्यपि प्रद्दितेवोपनयन प्राप्ति- 
शेषमें चेत्ररथि अमिश्रतारी क्षत्रियका 'अथ ह शौनकं०' (एक वार कपिगोत्रज शौनक ओर कक्ष सेनके पुत्र 
अभिम्रतारीसे, जव कि उन्हें मोजन परोसा जा रहा था, एक ब्रह्माचारीने भिक्षा मांगी ) इस प्रकार 
कथन है । अभिभ्रतारीमें चेत्ररथित्व कापेयके सम्बन्धसे समझना चाहिए । 'एतेन चै चित्ररथं०' (इस 
द्विरात्रेश्सि कापेयोंने चित्ररथको यज्ञ कराया ) इससे चित्ररथका कापेयके साथ सम्बन्ध अवगत होता 
है । प्रायः समान वंशवाले समान वंशवालोंके याजक होते हैं अर्थात्‌ राजवंशियोंके प्रायः पुरोहितवंश्य 
याजक होते हैं । “तस्माचेतरथिनामेकः०? (उससे चित्ररथसे चेत्ररथि नामका एक क्षत्रपति उत्पन्न हुआ) 
इस प्रकार क्षत्रपतित्वकी अवयतिंसे उस चेत्ररथमें क्षत्रियत्व समझना चाहिए । उस क्षत्रिय अभिप्रतारीके 
साथ एक संवगंविद्यामें संकीतंन जानश्रुतिको मी क्षत्रियत्व सूचित करता है। समानोके ही प्राय 
समभिव्याहार होते हैं । सारथि प्रषण ( भेजना ) आदि ऐश्वयंके योगसे जानश्न॒तिमें क्षत्रियत्व अवगत 
होता है । इसलिए श्रोतविद्यामें शूद्रका अधिकार नहीं है ॥ ३५॥ 
ओर इससे भी शूद्रका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं हैं, क्योंकि “त होपनिःये०” ( उसका उप- 
नयन किया ) “अधीहि मगव०' ( हे भगवत्‌ ! मुझे उपदेश कीजिए, ऐसा कहते हुए नारद सन- 
त्कुमारके पास गए ) “ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठाः०' ( ये अपरब्रह्मकी उपासना करनेवाले और तदतुकूल 
अनुष्ठानमें तत्पर भारद्वाज आदि छः ऋषिगण परब्नह्मके जिज्ञासु होकर भगवानु पिप्पलादके पास, 
यह सोचकर कि ये हमें उसके विषयमें सब कुछ वतला देंगे, हाथमें समिधा लेकर गये ) इस प्रकार 
विद्याके प्रकरणोमें उपनयन आदि संस्कारोंका परामशं है । 'तान्हानु०' (उनका उपनयन किए विना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
+ शङ्का--राजा अश्वपतिने प्राचीनशाल आदि छः ऋषिजनोंको उपनयन संस्कार किए विना 
. ही विद्याका उपदेश किया है, इससे सिद्ध होता है कि उपनयन रहितका भी विद्यामें अधिकार है, तो 
संस्कार रहित शूद्रका भी विद्यामें अधिकार होना चाहिए ? समाधान- वस्तुतः उपनयन दो प्रकारका 
होता है, एक वेदाष्ययनके लिए विधि पूर्वक यज्ञोपवीत आदिका घारणरूप, दूसरा ब्रह्मविद्याकी प्राप्ति 
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भचति । शूद्रस्य संस्काराभावो ५भिलप्यते, 'द्व्रश्वतुर्था बण एकजाति? (मनु० १०।४) इत्येक 
ज्ञातित्वस्मरणात्‌। “न द्ग पातकं किंचिन्न च संस्क्रारमहांत' (मनु० १०।१२।६) इत्यादिभिञ्च।३६॥ 


 तदभावनिर्धारणे च प्रबृत्तः ॥३७॥ 

पदच्छेद - तदमावनिर्धारणे, च, प्रवृत्तेः । 

्न्ार्थ--( तदमावनिर्धारणे ) सत्यकाममें सत्यकथनसे शूद्रत्वामाव निर्धारित करने पर 
( प्रवृत्तेः ) गौतम सत्यकामके लिए उपदेश आदि करने में प्रवृत्त हुए । इससे ( च ) भी विद्यामें 
शूद्रका अनधिकार है । 

इतश्च न शूद्र स्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन शुद्रत्वाभावे निर्धारिते जाबारं गौतम 
उपनेतुमचुशासितु च प्रववृतते; 'नेतदब्राह्मणो विवक्तुमहंति समिधं सोम्याहरोप त्वा नेष्ये न 
सत्यादृगाः' (छा० ४।४।५) इति श्रुतिलिज्ञात्‌ ॥३७॥ 

श्रवणाध्ययनार्थग्रतिपेधात्ससृतेश्च । ३८ 

पद्च्छेद- श्रवणाध्ययनाथंप्रतिषेघात्‌, स्मृते।, च । 

सृज्जाथे-  स्मृतेः ) ‘अथास्य वेदमुपश्यृण्वतः' इत्यादि स्मृतिसे (श्रवणाष्ययनाथंप्रतिपेघात्‌) ` 
शूद्रके लिये वेदके श्रवण, अध्ययन, अथंज्ञान एवं अनुष्ठानका प्रतिषेष किया गथा है, इससे (च) भी 
शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है । 


ही राजाने उस विद्याका उपदेश किया ) इसमें मी उपनयनकी प्राप्ति दिखलाई गई है । परन्तु 


'शद्गश्चतुर्थो चणं०' ( शूद्र चतुथं वणं एवं उपनयन रहित है ) इसप्रकार स्मृतिमें वह एक जाति कहा 
गया है । “न झद्रे पातकं०' ( शूद्रको अमक्ष्य लशुनादि भक्षण से कुछ पाप नहीं है और वह उपनयन 
आदि संस्कार के योग्य नहों है ) इत्यादि स्मृतिसे मी शाद्रमें संस्कारोके अमावका कथन है ॥३६॥ 

और इस हेतुसे भी शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि सत्य बोळनेसे शृद्रत्व अमावका 
निर्धारण होनेपर गोतम सत्यकामका उपनयन करने ओर उसे विद्याका उपदेश करनेके लिए प्रवृत्त 
हुए 'नेतद्ब्राह्मणो०! ( उससे गौतमने कहा--एऐसा स्पष्ट माषण कोई ब्राह्मणेतर नहीं कर सकता. 
अतः हे सोम्य ! तु समिधा ले आ, मैं तुम्हारा उपनयन करूंगा, क्योंकि तुमने सत्यका त्याग नहीं 
किया ) यह श्रुतिलिङ्ग है ॥ ३७॥ 

सत्यानन्यी-दीपिका 

के लिए उपसदनरूप । उपसदन भी दो प्रकारका होता है--एक तो विद्यार्थीका आचायंके पास सादर 
गमन ओर दूसरा आचायं द्वारा उसे शिष्यरूपसे स्वीकार करना तथा बहुत कालतक-अपने सात्निष्यमें 
रखकर अपनी सेवादिकी अनुमति देना आदि । वेद वेदाङ्गोमें पारंगत त्ररषिजनोंमें वेदाष्ययनसे पूव 
ही यज्ञोपवीत संस्कार सिद्ध है, इसलिए 'तान्हाबुपनीयेव' इस श्रुतिसे उपनयनका निषेध करना 
अयुक्त है । उपनयन किए हुएके लिए पुवः उपनयन प्राप्त ही नहीं है । और दूसरा विद्यार्थीका 
आचार्यके पास सादर गमनरूप उपसदन वह उन ऋषियोंमें भी सिद्ध है । तो फिर 'तानहाचुपनीयेच” 
इस श्रति से किए गए उपनयन निषेधका क्या तात्पयं है ? इसका तात्पय यह है कि आचायं द्वारा 
शिष्यमावसे स्वीकार कर अपने सान्निष्यमें रखकर सेवा आदिके अनुमतिरूप उपनयनका निषेध 
है, क्योंकि उ्तम्वणंवाले विद्यार्थीके प्रति निम्नवणंवाले गुरुको सेवा लिए विना विद्या देनी चाहिए 
इस अभिप्रायसे श्रतिमें ऐसा कहा गया है । अतः उपनयन आदि संस्कार रहित होनेसे शूद्रका 
विद्यामे अधिकार नहीं है ॥ ३६ ॥ 


२७२ ब्रह्मसृत्र-शाङ्करभाष्य [ अ° १ पा०३ 


इतश्च न शूद्रस्याधिकारः यदस्य स्मृतेः श्रबणाध्ययनार्थप्रतिपधो भवति । वेद 
श्रवणप्रतिपेधो वेदाध्ययनप्रतिपेघस्तदथज्ञानाबुष्टानयोश्च प्रतिपेधः शूद्रस्य स्मर्यते | 
श्रुवणप्रतिषेघस्तावत्‌ “अथास्य वेदसुपश्टण्वतसत्पुजतुभ्यां श्रोत्रप्रतिप्रणम्‌' इति । “पद्यु ह वा एत- 
च्छ्मशान यच्छूदरतस्माच्छूदसमीपे नाध्येतव्यम्‌' इति च । अत एवाध्ययनप्रतिपेधः। यस्य 
समीपेऽपि नाध्येतव्यं भवति, स कथमशथुतमधीयीत ? भवति च वेदोज्चारणे जिह्वाच्छेदो 
धारणे शरीरभेद इति । अत एव चार्थादर्थज्ञानाबुष्ठानयोः प्रतिपेधो भवति--'न ञद्राय 
सतिं दद्यात इति, ‘द्विजातीनामध्यचनमिञ्या दानम्‌ इति.च । येपां पुनः पूर्वक्ृतसंस्कारवशा- 
द्विदुरधर्मेव्याघप्रभृतीनां ज्ञानोत्पत्तिस्तेपां न शक्यते फळप्राधिः प्रतिषेद्धु; ज्ञानस्यै- 
कान्तिक॑फळत्वात्‌। “श्रावयेचतुरो वर्णान्‌' इति चेतिहासणुराणाधिगमे चातुर्वण्यस्याधिकारः 
स्मरणात्‌ । वेदपूर्वकस्तु नास्त्यधिकारः शूराणामिति स्थितम्‌ ॥३८॥ 

( १० कस्पनाधिकरणम्‌ स्र० २९ ) 
कस्पनात्‌ ॥३९॥ 

सूत्रार्थ-'यदिदं किः’ ( यह सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न हुआ चेष्टा करता है ) इस कम्पनसे 
प्रतीयमान प्राण परमात्मा ही है । 

* अवसितः प्रासङ्गिको ऽ धिकारविचारः। प्रकृतामेचेदानीं वाक्यार्थविचारणां प्रवर्त- 


यिष्यामः । 'यदिदं किंच जगत्सवं प्राण एजति निःसृतम्‌ । महद्भयं वच्रमुद्चत॑ य एतद्विदुरम्टतास्ते 


इससे भो शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि स्मृ तिमें उसके लिए श्रवण, अध्ययन 
ओर अर्थज्ञानका- प्रतिषेध है । स्मृतिमें शूद्रके लिये वेदके श्रवण, वेदके अध्ययन और वेदार्थज्ञान 
एवं अनुष्ठानका निषेध है। 'अथास्य” ( समीपसे वेदोंका श्रवण करनेवाले शूद्रके दोनों कान रांगा 
और लाखसे मर दे ) और “पद्यु ह वा०” ( शूद्र निस्सन्देह पादयुक्त ( जंगम ) श्मशान है, इसलिए 
शूद्रके समीप वेदका अध्ययन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकार वेदके श्रवणका प्रतिषेध है। श्रवणके 
निषेघसे अध्ययनका निषेध भी सिद्ध होता है क्योंकि जिसके समीपमें भी अ ययन करना युक्त नहीं है 
वह अश्रृत वेदका अव्ययन केसे करेगा ? वेदके उच्चारण करनेपर शृद्रकी जिह्वाके उच्छेद और धारण 
करनेपर शरीरके भेदनका विधान है । वेदाष्ययनके अमाव होनेसे शूद्रके लिए अथं ज्ञान और 
अनुष्ठानका निषेध अथंसे सिद्ध होता है। “न झाद्राय मतिं दद्यात' ( ब्राह्मणको चाहिये कि शाद्रको 
वेदाथंज्ञान न दे ) और 'द्विजातीनाम०' ( द्विजाति-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैदयके लिये ही अव्ययन, यज्ञ 
तथा दानका विधान है )। परन्तु विदुर धमंव्याध आदि जिनको पूवंकमके संस्कारोंसे ज्ञान उत्पन्न 
हुआ है, उनके लिये फलप्राप्तिका प्रतिपेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि ज्ञान अव्यभिचरित फल 
वाला होता है । “श्रावयेचतुरो वणान्‌? ( चारों वर्गोको सुनावे ) इसप्रकार यह स्मृति इतिहास- 
पुराणके ज्ञान करनेमें चारों वर्णोका अधिकार बतलाती है । इससे सिद्ध हुआ कि वेदाध्ययन पूर्वक 
ज्ञान प्राप्त करनेका शूद्रको अधिकार नहीं है ॥ ३८॥ 

प्रासज्ञिक अधिकार विषयक विचार समाप्त हुआ । अत्र आगे प्रकृत वाक्याथ विचारको ही 
करेंगे । “यदिदं किञ्च जगत्सव ०! ( यह जो कुछ सारा जगत्‌ है प्राण-ब्रह्ममे, उदित होकर, उसीसे 
चेष्टा कर रहा है । वह ब्रह्म महानु भयरूप और हाथमें उठाए हुये वज्त्रके समान है । जो इसे जानते 

जा सत्यानन्दी-दीपिका 

% 'शब्दादेद प्रमितः’ इत्यादि तृतीय पादके सप्तम प्रमिताधिकरणमें 'अंगुष्टमात्रः पुरुषः’ इस 

श्रुतिका विचार करते हुए “हृ्पेक्षया तु मजुष्णाधिकारत्वात इस सूत्रसे शास्त्रमें मनुष्यका अधिकार 
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अधि०१० सू० ३९, ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ऱ्ञ्रे 


भवन्ति' ( का० २६५ ) इति । तद्वाक्यं 'एज कम्पने' इति धास्वर्थानुगमाङ्कक्षितम्‌ । 
अस्मिन्वाक्ये समिदं जगत्प्राणाश्रयं स्पन्दते, महञ्च किचिद्धयकारणं वञ्रदाच्दितसुद्यतम्‌ „ 
तद्विशानाच्चामृतत्वप्रासिरिति श्रयते। तत्र कोऽसौ प्राणः, कि तद्भयानक वज्जमित्यप्रतिपत्ते- 
विचारे क्रियमाणे प्राप्त ताचत्प्रसिद्धेः पश्चवृत्तिर्वायुः प्राण इति । प्रसिद्धेरेत्र चाशनिर्वज्र 
स्यात्‌ अ साल माहात्म्य संकीत्यंते। कथम्‌ ? सर्वमिद जगत्पः्ववृत्तो वायो प्राणशब्दिते 
प्रति । वायुनिमित्तमेव च महद्धयानकं वञ्जमुद्यम्यते । वायो हि पजेन्यभावेन 
विवतंमाने विद्यत्स्तनयित्नुब्ृश्थशनयो विवर्तन्त इत्याचक्षते । वायुविज्ञानादेव चेदमसृत- 
त्वम्‌। तथा हि श्रुत्यन्तरम्‌-'वायुरेव व्य ्िर्वायुः समष्टिरप पुनरूुत्युं जयति य एवं वेद’ इति। तस्मा- 
द्वायुरयभिह प्रतिपत्तव्य इति। एवं प्रासे मूमः जहे वेदमिह प्रतिपत्तव्यम्‌ । कुतः? पूर्वात्तरा- 
खोचनात्‌। पूर्वात्तरयोहि ग्रन्यमागयोब्रेह्मेव निर्दिदयमानमुपलभामहे। इहेव कथमकस्मा- 
दन्तराळे वायुं निर्दिद्यमानं प्रतिपद्येमहि ? पूर्वत्र तावत्‌ तदेव झुक तदब्रह तदेजारूतमुच्यते। 


तस्मिंल्लोकाः श्रिता सर्व तदु नास्येति कश्चन’ ( का० २।६।१ ) इति ब्रह्म निर्दिष्म्‌ , तदेवेहापि, 


हैं वे अमर हो जाते हैं ) “पज कम्पने’ ( एजु धातुका अथं कम्पन है ) यह वाक्य इस धातु अथके 
अनुगमसे लक्षित है। इस वाक्यमें यह सम्पूणं जगत्‌ प्राणके आश्रित चेष्टा करता है, वह उद्यत 
वज््रके समान भयानक कोई महानु है। उसके ज्ञानसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, ऐसी श्रुति 
है । उसमें यह प्राण कौन है? और वह भयानक वज्र क्या है ? इसके निश्‍चय न होनेके कारण 
विचार करने पर लोक प्रसिद्धिसे ऐसा ज्ञात होता है कि पाँच वृत्तिवाला वायु प्राण है। और लोक 
प्रसिद्धि से वज्र अशनि ( व्र ) ही है । यह वायुका ही महात्म्य कहा गया है । कँसे ? यह सम्पूणं 
जगत्‌ पाँच वृत्तिवाले प्राणनामक वायुमें रहकर व्यापार करता है । वायु से ही वह महान्‌ भयानक वस्त्र 
उठाया जाता है । वायु पजंन्यमावसे विवतंमान होने पर विद्युत्‌, मेघ, वृष्टि ओर अशनिरूपमें मी 
विवर्तित होता है, ऐसा कहते है । वायु के ज्ञानसे भी यह अमृत्व है । “वायुरेव व्यष्टिर्वायुः०' ( वायु 
ही व्यष्टि है, वायु ही समष्टि है जो ऐसा जानता है वह अपमृत्युको जीतता है ) ऐसी दुसरो भूति है । 
इसलिए यहाँ प्राणको वायु समझना चाहिए । सिद्धान्ती-एऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होने पर हम कहते हैं 
यहाँ प्रग्णशब्दसे ब्रह्म ही समझना युक्त है, किससे ? इससे कि पूवं और उत्तर वाक्योंकी पर्यालोचना करने 
से यही स्पष्ट होता है [यदिदं किञ्च] इस वाक्यके पूवं तथा उत्तर ग्रन्थ मागोंमें हमें ब्रह्म ही निदिश्यमान 
उपलब्ध होता है। तो हम यहीं पर मध्यमें अकस्मात्‌ वायुको निदिश्‍्यमान केसे प । ना झुक्त०' 
[सार व विशद्ध ज्योतिः स्वरूप है, वही ब्रह्म है और वही अमृत कहा 
बा स लीन Sh हैं, कोई भी उसका eT सकता । यहो निश्चय 
वह-ब्रह्म है ) इसभपूवं वाक्यमें ब्रह्म निदिष्ट है। यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधानसे “सम्पूण 
अपेक्षासे संत्या को उपपत्ति कही गई है। इस 
द त र प्या इत्यादि आठ सूत्रोसे अष्टम देवताधिकरणमें देवताओंका 
भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है । पुनः प्रसङ्गसे 'झुगस्य तदनादर०' इत्यादि पाँच सूत्रे 
नवम अधिकरणमें शूद्रका वेदविद्यामें अधिकारका निषेध किया गया है । इसप्रकार प्रासंगिक अधिकार 
विचार तमात हुआ ।,अब प्रकृत विचारको आरम्म करते हैँ । यद्यपि “अत एव प्राण: इस अधिकरण 
सूत्रसे ही इस कम्पत अधिकरण सूत्रका विषय चरितार्थ हो जाता है, तो भी “यदिदं किञ्च जगत्‌ सघ० 
इस वाक्यमें ब्रह्मका स्पष्ट रिङ्ग नहीं है अथवा “अत एब प्राण: इस अधिकरणका भी यह कम्पन 


20 अधिकरण विस्तार है, इसलिए इस अधिकरणकी पृथक रचना करनेमें कोई दोष नही है । “शब्दादेव 
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२७७ प्रह्वासूज-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा०३ 


संनिघानातू, जगत्सर्व प्राण एजतीति च लोकाश्रयत्वप्रत्यसिज्ञानान्निदिएमिति गम्यते। 
प्राणशाब्दोप्ययं परमात्मन्येव प्रयुक्त, प्राणस्य प्राणस' ( दृ० ४।४।१८ ) इति दर्शानात्‌ । 
फजयितृत्वमपीदं परमात्मत एवोपपद्यते न वायुमात्रस्य । तथा चोक्तम्‌- प्राणेन नापानेन 
सत्यो जीवति कश्चन । इतरेण तु जीवन्ति यस्सिन्नेताबुपाश्चिती" (का० २।५।५) इति । उत्तरत्रापि 
“अयादस्यासिस्तपति भयात्तपति सूयः । मयादिन्द्रश्च वायुश्च रूत्यु्धावति पञ्चमः’ ( का० २।६।३ ) 
इति ब्रह्मैव निर्देक्ष्यते न वायुः। सचायुकस्य जगतो भयददेतुत्वाभिझानात्‌। तदेवेहापि 
संनिधानात्‌ 'महद्धयं वत्रसु्तम्‌' इति च भयहेतुत्वप्रत्यभिज्ञानालिदिएमिति गञ्यते । चञ्चः 
शाब्दो ऽप्ययं भयहेतुत्वसामान्यात्परयुक्तः। यथा हि वज्ञसुद्यतं ममैव शिरसि निपतेचयहमस्य 
शासनं न कुर्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रवतंत एवभिदमग्निवायु- 
सूर्यादिकं जगदस्मादेव ब्रह्मणो बिभ्यन्नियमेन स्वन्यापारे प्रवतत इति भयानक चज्रोपमितं 
ब्रह्म । तथा च ब्रह्मविषयं श्ुत्यन्तरम्‌-'मीषाऽसमाद्वातः पवते । भीषोदेति सूर्य: । मीषाऽस्मादसि- 
इचेन्दरश्न । खत्युर्धावति पञ्चमः’ ( तै० ८१ ) इति। अमुतत्वफलश्चवणादपि त्रह्लैवेद्मिति 
गम्यते । ्रह्मज्ञानाद्धयस्रृतत्वप्रा्तिः । “तमेव विदिस्वाऽतिस्त्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ 

(श्रे० ६१५) इति मन्त्रवर्णात्‌ । यत्तु वायुविज्ञानात्कचिदस्रतत्वमभिहितस्‌, तदापेक्षिकम्‌। 
जगत्‌ प्राणमें चेष्टा करता है” इस तरह लोकाश्रयरूपसे प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निदिष्ट है । यह प्राण 
शब्द भी परमात्मामें ही प्रयुक्त है, क्योंकि प्राणस्य प्राणास्‌०' ( प्राणका प्राण है ) ऐसा देखा जाता 
है । और यह एजयितृत्व-कम्पनकतृंत्व मी परमात्मामें ही उपपन्न होता है, वायुमात्रमें नहीं, क्योंकि 
“न प्राणेन नापानेन०' ( कोई भी मनुष्य-प्राणी न प्राणसे और न अपानसे जीवित रहता है, किन्तु 
वे तो, जिसमें ये दोनों आश्रित हैं ऐसे किसी अन्यसे ही जीवित रहते हैं) ऐसा कहा गया है । आगे 
भी “मयादस्य०' ( इस-परमेश्वरके भयसे अग्नि तपता है, इसीके भयसे सूर्यं तपता है तथा इसीके 
अयसे इन्द्र, वायु और पांचवीं मृत्यु दौड़ती हैं अर्थात्‌ नियमतः अपने अपने व्यापारमें प्रवृत्त होते 
हैं ) इस प्रकार ब्रह्मका ही निर्देश करेंगे वायुका नहीं, क्योंकि इसमें वायु सहित जगतूके मय हेतुत्वका 
अभिधान है । यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधान-प्रकरणसे और 'महद्भयं०' ( उद्यत वज़के 
समान महानु भयका हेतु है ) इस प्रकार मय हेतुत्वरूप प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निर्दिष्ट है। यह व 
शब्द भी मय हेतुत्व साहस्यसे उसमें प्रयुक्त है । यदि मैं इसकी आज्ञाका पालन नहीं करूँगा तो यह 
उठा हुआ बज्र मेरे ही शिरपर पड़ेगा, इस भयसे जैसे लोग राजा आदिके झासनमें प्रवृत्त होते है, 
वेसे अग्नि, वायु, सूर्यादि यह जगत्‌ इसी ब्रह्मसे डरता हुआ नियमसे अपने व्यापारमें प्रवृत्त होता 
है, इससे भयानक वञ्जके साथ ब्रह्म की उपमा-तुलना की गई है । और 'भीषास्माद्वातः०' (इसके भयसे 
वायु चलता है, इसके मयसे सूयं उदय होता है, तथा इसके मयसे अग्नि, इन्द्र और पाँचवीं मृत्यु 
दोड़तो हैं अर्थात्‌ नियमतः अपना अपना व्यापार करते हैं ) इस प्रकार ब्रह्म विषयक यह दूसरी श्रुति 
है और अमृतत्व फलके श्रवणसे भी यही ज्ञात होता है कि प्राण ब्रह्म ही है, क्योंकि ब्रह्मज्ञानसे ही 
अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, कारण कि “तमेव विदित्वा० ( उसीको जानकर मनुष्य मृत्युका अतिक्रमण 
कर जाता है, इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिका कोई अन्य मार्ग नहीं है ) यह मन्त्र है। किसी स्थळपर 


प्रमितः इस ब्रह्मवाकयमे ब्रह्मज्ञानके लिए जीवका अनुवाद किया गया है । उसी प्रकार यहाँ 'यदिद 
इस वाबथमे प्राणानुवाद युक्त नहीं है, क्योंकि वह काल्पत है, इसलिए उसमें ब्रह्मकत्व युक्त नहीं ६। 


इस प्रत्युदाहरण संगांतसे “प्रसिद्धेः आदिसे पूबपक्ष करते हैं। «पूवंपक्षमें प्राणकी उपासना है, 
सिद्धान्तमे ब्रह्मका ज्ञान ॥ ३९॥ त अल 
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तत्रैव ्करणान्तरकरणेन परमात्मानमभिधाय 'अतोऽन्यदातंम्‌ ( वृ० ३।४ ) इति वाय्वा- 
देरातंत्वाभिधानात्‌। प्रकरणाद्‌प्यत्र परमात्म निञ्चयः) ‘अन्यत्र घर्मादन्यत्राघर्मादन्यत्रास्मात्कृता- 
कृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च मव्याञ्च यत्तत्पश्‍यसि तद्दद (का ० १।२।१४)इति परमात्मनः पृषत्वात॥३९॥ 
( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ सू० ४० ) 
ज्योतिदंशनात्‌ ॥ ४० ॥ 

पद्च्छेद--ज्योति:, दशनात्‌ । 

सूत्राथं--( ज्योतिः ) “पुष सम्प्रसादो०' इस श्रुतिमें ज्योतिः शब्दसे ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है, 
( दशनात्‌ ) क्योंकि य आत्मा' इस उपक्रम वाकयक्े पर्यालोचनसे ब्रह्मकी हो प्रतिपाद्यल्पसे अनुवृत्ति 
देखी जाती हे । 


& “एप संप्रसादो5स्माच्छरीरात्समुत्याय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपणामिनिष्पयते' 
( छा० ८।१२।३ ) इति श्रूयते । तत्र संदाय्यते-कि ज्योतिःशब्दं चक्षुर्विपयतमोपहं तेजः, 
किंबा पर ब्रह्मेति । कि तावत्पराप्तम्‌ ? प्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःदाव्दमिति। कुतः ? तत्र 
ज्योतिःशब्दस्य रूढत्वात्‌ । 'ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌' (ब्र सू० १।१।२४) इत्यत्र हि प्रकरणा- 
ज्ज्योतिःशब्दः स्वार्थं परित्यज्य व्रह्मणि वर्तते । न चेह तद्वर्किचित्स्वार्थपरित्यागे कारणं 
दश्यते । तथा च नाडीखण्डे-'अथ यत्रैतदुस्माच्छरीरादुस्कामत्ययेतेरेव रश्मिमिरूध्व॑माक्रमते” 
(छा० ८।६।५) इति मुसुक्षोरादित्यप्राप्तिरभिहिता । तस्मात्प्रसिद्धमेव तेजो ज्यतिःराब्दमिति। 


वायुके विज्ञानसे जो अमृतत्व आमिहित है वह सापेक्षिक है, क्योंकि वहो दूसरे प्रकारणमें परमात्माका 


अभिधान कर 'अतोऽन्यदातंस्‌' ( इससे भिन्न आत-विनाशी है ) इस प्रकार वायु आदिको नाश्चवान्‌ 
अभियान किया है । प्रकरणसे भी यहाँ परमात्माका ही निश्चय होता है, क्योंकि “अन्यत्र धर्माद्‌०' 
(जो धमंसे मिन्न, अथमंसे भिन्न तथा इथ कार्यकारणरूप प्रप-्चसे भिन्न है और जो भूत एवं मविष्यत्‌ 
से मिन्न है, ऐसा जिसे देखते भनुमव करते हुँ उसका ही मुझे उपदेश कोजिए) इस प्रकार 
नचिकेता द्वारा परमात्मा ही पूछा गया है॥ ३९॥ 

“एप सम्म्रसादो ०” (यह सम्भ्रसाद-जीव अविद्या दशामें देहात्नमावापन्न हुआ ब्रह्मनिष्ठ आचायंके 
उपदेशसे देहमें आत्मामिमानको छोड़कर परम ज्योतिः को प्राप्तकर अपने स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता 
है ) ऐसी श्रुति है। यहाँ संशय होता है कि ज्योतिः शब्द वाच्य चक्षु विषय घट आदि पदार्थाके 
आवरक अन्धकारका नाशक सूर्यादि तेज है अथवा परब्रह्म है? तव यहाँ क्या प्राप्त होता है ? 
पूर्वपक्षी-प्रसिद्ध तेज ही ज्योतिः शब्द वाच्य है, किससे? इससे कि उसमें ज्योतिः शब्द रूढ़ है । 'ज्योति- 


_ श्ररणामिधानात्‌' इस सूत्रमें तो प्रकरणसे ज्योतिः शब्द अपने अर्थका परित्याग कर ब्रह्मपरक है, परन्तु 


यहाँ उसके समान अपने प्रसिद्ध तेजरूप अथंके परित्याग करनेमें कोई कारण दिखाई नहीं देता । 
इसी प्रकार नाडीखण्डमें 'अथ यन्न०' ( फिर जिस समय यह इस शरोरसे उत्क्रमण करता हे उस 
समय नाड़ियोंमें फेलो रश्मियोंस ऊपरकी और चढता है ) इस प्रकार मुमुक्षुके छिए आदित्यकी 
प्राप्तिका अभिधान है । इससे प्रसिद्ध तेज ही ज्योतिः शब्द वाच्य है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% पूवं अधिकरणमें ब्रह्म प्रकरणके समर्थक स॒वं जगत्‌ व्यापार इेतूत्वरूप लिङ्गके सम्बन्थसे 
प्राणशब्द प्रसिद्ध वायु अर्थको छोड़कर ब्रह्मके लिए माना गया है। परन्तु उसीप्रकार 'य आत्मा' 
इस प्रकारका अनुग्राहक कोई लिङ्ग नहीं है जिससे ज्योतिःशब्द प्रसिद्ध तेजको छोड़कर ब्रह्म परक हो । 
इस तरह प्रत्युदाहरणसंग्रतिसे यह पूवंपक्ष है । अतः यहाँ ज्योतिशन्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि ज्योतिका 
ग्रहण करना चाहिए । 


२७६ ब्रह्मसूत्न-शाइरभाष्य [ .अ० १ पा०३ 


ॐ एवं प्रासे बुमः-परमेच ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌? दर्शनात्‌ । तस्य हीह प्रकरणे 
चक्तव्यत्वेनाचुवृत्तिटंर्यते, 'य आत्माऽपहतपाप्मा' ( छा० 4।७।३ ) इत्यपहतपाप्मत्वादि- 
गुणकस्पात्मनः प्रकरणादावन्वेष्ठव्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च प्रतिज्ञानात्‌ । “पतं स्वे 
ते भूयो<्जुव्यास्यास्याम' ( छा० ८।९।३ ) इति चाजुसंधानात्‌। 'अशरीरं वाव सन्तं न 
प्रियाप्रिये स्णशतः' ( छा० ८१२1३ ) इति चाशरीरतायै ज्योतिःसंपत्तेरस्याभिघानात्‌ , 
ब्रह्मभावाच्यान्यत्नाशरी रताजु पपत्ते;, “परं ज्योतिः’, 'स उत्तसः पुरुषः’ ( छा» ८।१२३ ) इति 
च विशेषणात्‌। यचुक्त सुधुक्षोरादित्यप्रापिरभिहितेति, नासावात्यन्तिको मोक्षो गत्यु- 
त्क्रान्तिसंबन्धात्‌ । न ह्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्क्रान्ती स्त इति वक्ष्यामः ॥ ४० ॥ 

हम कहते हैं-परन्रह्म ही ज्योतिःशब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसका ही दशंन (अनुवृत्ति) है । इस 
प्रकरणमें वक्तव्यरूपसें उसकी ही अनुवृत्ति दिखाई देती है। क्योंकि 'य आत्माऽपहतपाप्मा' (जो 
आत्मा पाप रहित है ) इस प्रकार पाप रहितत्व आदि गुण विशिष्ट आत्माकी प्रकरणसे अन्वेध्व्यरूपसे 
और विजिज्ञासितव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है । “एतं त्वेव ते भूयो०' ( मैं तुम्हारे प्रति इसकी पुनः व्याख्या 
करूँगा ) इस प्रकार आत्माका अनुसन्धान है। “अशरीरं वाव सन्तं०' ( अशरीर होनेपर प्रिय और 
अप्रिय स्पशे नहीं कर सकते ) इस प्रकार शरीररहित स्वरूपके लिए इस जीवको ज्योतिःस्वख्पताका 
अभिघान है; ब्रह्ममावके विना अशरीरत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकती । “परं ज्योतिः०' ( जो पर ज्योति 
है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा यिशेषण है । जो यह कहा गया है कि मुमुक्षुके लिए आदित्य प्राप्तिका 
अभिधान है वह आत्यन्तिक मोक्ष नहीं, क्योंकि उसमें गति और उत्क्रान्तिका सम्बन्ध है । ऐसा 
आगे कहेंगे कि आत्यन्तिक मोक्षमें गति और उत्क्रान्ति नहीं होतीं ॥ ४० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अ प्रकरणका प्रधान प्रतिपाद्य अथं वही होता. है जिसकी उपक्रममें प्रतिज्ञा, मध्यमें अनुसन्धान 
ओर अन्तमें उपसंहार हो, अतः मध्यगतवाक्य भी उस वस्तुका प्रतिपादन करता है, यह शास्त्रको 
मर्यादा है। छान्दोग्यके अष्टम अघ्यायमें १५ खण्ड हैं--दो प्रकरण हैं। प्रथम प्रकरणमें प्रथम ६ 
खण्डोंमें दहरविद्याका प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणमें “य आस्माऽपहतपाप्माः इस प्रकार सप्तम 
खण्डसे लेकर समाप्ति पन्त निगुंगब्रह्मका ही प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणमें “एष सम्प्रसादः०' 
यह मन्त्र भी निगुंणन्रह्म परक है। 'य आत्माऽपहतपाप्मा? इस प्रकरणके भारम्ममें पापरहितत्व 
आदि गुणविशिष्ट आत्माके जाननेकी प्रतिज्ञा है । 'पुतं त्वेद ते! इस वचनसे प्रजापतिने इन्द्रके प्रति 
पापरहित आत्माका मध्यमें तीन वार परामशंकर उपदेश किया है । 'स उत्तमः पुरुषः? इस वचतसे 
निगुंणब्रह्मका ही उपसंहार किया । “उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमातमेत्युदाहृतः ( गी० १५१७) 
( तथा उन दोनोंसे उत्तम पुरुष तो अन्य हो है । उसे अविनाशी परमेश्वर परमात्मा. कहा गया है ) 
इत्यादि गीतावचनसे मी परमात्मा ही उत्तम पुरुष कहा गया है । इसलिए पूर्वोक्त प्रतिज्ञा, परमा, 
उपसंहार ओर फलरूप रिङ्गसे इस प्रकरणमें ब्रह्मकी ही अनुवत्ति देखी जाती है । ज्योतिःशल्द सूर्यादि 
तेजका अभिधान नही करता किन्तु ब्रह्मका ही करना है। और आदित्य प्राप्तिर्प जो मोक्ष कहा गया 
है वह भी वास्तवमें मोक्ष नहीं है, क्योंकि कंवल्यमोक्षमें गमन आदि नहीं होते । “न तस्य प्राणाः 
उत्कासन्ति अत्रेव समविलीयन्ते' ( ब्रह्मवेत्ताके प्राण [ पुयंष्टका ] उत्क्रमण नही करते किन्तु यहीं 
विलीन हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतिमे ब्रह्मवेत्ताके गमनागमनका निषेधकर परज्योति:स्वरूपमें लीन-सा | 
होना ही मोक्ष कहा गया है । पुर्वपक्षमे सुयंकी उपासनासे ब्रह्वाकोकद्वारा क्रममुक्तिफल है । सिद्धान्तमें । 
ब्रह्मज्ञानसे साक्षात्‌ मुक्ति ही फल है ॥ ४० ॥ | 


डा 
0. है | 
3 
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( १२ अर्थान्तरत्वव्यपदेशाधिकरणम्‌ रू० ४१ ) 
आकाशोथ्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद आकाशः, अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 

सूत्रार्थ-( आकाश: ) 'आकाशो वे नाम-नाम रूपयोनिवेहिता' इस श्रुतिमें प्रतिपादित आकाश 
ब्रह्म है, (अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌) क्योंकि “ते यदन्तरा’ इसमें आकाशका नामरूपसे अर्थान्तरत्व आदि 
खूपसे व्यपदेश है । (आदि) शब्दसे “तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स आत्मा' इस प्रकार ब्रह्मात्वका व्यपदेश है । 

ॐ% "आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवंहिता ते यदुन्तरा तदूमह्य तद्रतं स आत्मा! (छा० ८19 19) 
इति श्रूयते । तत्किमाकादााव्द्‌ं परं ब्रह्म, किवा प्रसिद्धमेव भूताकाशमिति विचारे भूत- 
परिग्रहो युक्त आकाइादाव्दस्य तस्मिन्रूढत्वात्‌ , नामरूपनिर्वहणस्य चावकाइादानद्वारेण 
तस्मिन्योजयितुं शक्यत्वात्‌ , स्रष्दृत्वादेश्च स्पष्टस्य ब्रह्मलिङ्ग स्याश्चचणादिति। एवं प्राप्त दद्‌- 
सुच्यते-परमेव ब्रह्ेहाकाराराब्दं भवितुमहोति । कस्मात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 
“त यदृन्तरा तद्बह्म' इति हि नाम रूपाभ्यामर्थान्तरभूतमाकाशं व्यपदिशिति। न च ब्रह्मणोऽ- 
न्यन्ञा मरूपाभ्यामर्थान्तरं संभवति; सर्चस्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याङृत्वात्‌। 
नामरूपयोरपि निर्वहणं निरङ्कुशं न ब्रह्मणोऽन्यत्र संभवतिः 'अनेन जीवेनास्मनानुप्रविश्य 
नामर्पे व्याकरवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इत्यादिश्रह्मकर्दंकत्वश्रवणात्‌ । नजु जीवस्यापि प्रत्यक्ष 
नामरूपविषयं निर्चोढुत्वमस्ति । वाढमस्ति। अभेद्स्त्विह विवक्षितः । नामरूपनिर्वहृणा- 
भिधानादेव च सष्टुत्वादि ब्रह्मलिङ्गमभिहितं भवति । 'तदूबहा तदृतं स आत्मा’ (छा० ८11३) 
इति च ब्रह्मवादस्य लिज्ञानि। आकाशस्तक्लिङ्गात' ( ० १।१।२२ ) इत्यस्येवायं प्रपञ्चः ॥४१॥ 

'आकाशो चै नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निर्वाह करनेवाला है । 
वे ( नाम रूप ) जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्मं है, अमृत है, वही आत्मा है ) ऐसी श्रुति है । क्या वह 
आकाशश्ब्द परब्रह्म विषयक है? अथवा प्रसिद्ध भूत आकाश विषयक ? ऐसा विचार उपस्थित 
होने पर पूर्वेपक्षमे भूत आकाशका ग्रहण युक्त है, क्योंकि उसमें आकाश शब्द रूढ है । अवकाश देनेके 
कारण नाम रूपके निर्वाहकत्वको उसमें योजना हो सकती है और श्रुतिमें खब्ट्त्वादि स्पष्ट ब्रह्म लिङ्ग 
नहीं हैं । सिद्धान्ती ऐसा प्राप्त होने पर यह कहते है-- यहाँ परब्रह्म ही आकाशशब्द वाच्य होना 
चाहिए, किससे ? इससे कि यहाँ अर्थान्तरत्वादिका व्यपदेश है । 'ते यदुन्तरा तदूब्ह्म ०' ( वे जिसके अन्तर 
हैं वह ब्रह्म है ) इस प्रकार नाम खूपसे भिन्न अथंभूत आकाशका व्यपदेश है । ब्रह्मसे अतिरिक्त नाम 
और खूपसे भिन्न अन्य पदार्थका संभव नहीं है, क्योंकि समस्त विकार समूह नाम रूपसे ही व्याकृत 
हैं। उसी प्रकार नाम रूपक स्वतन्त्ररूपसे निवेहण ब्रह्मसे अन्यत्र सम्मव नहो है, क्योंकि 'अनेन 
जीवेनाऽऽत्मना०' ( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम रूपकी अभिव्यक्ति 
करूं ) इत्यादि ब्रह्मकतृंत्व श्रुति है। परन्तु जीवमें भी नाम रूप विषयक निवंहुणकतृत्व प्रत्यक्ष है । 
यह सत्य है, परन्तु यहाँ तो अभेद विवक्षित है । नाम ख्पक्के निर्वाहे अमिवानसे ही स्रष्ट्त्वादि 
ब्रह्मलिज्ञका अभिधान दै । “तद्‌ ब्रह्म त्तं स आत्मा०' ( वह ब्रह्म है, वह अमुत दै, वह आत्मा है) 
ये ब्रह्मवादके लिङ्ग हँ । यह सूत्र 'आकाशस्तहिछिङ्गात्‌? इस सूत्रका ही विस्तार है ॥४१॥ 


& जैसे पुवंधिकरणमें ज्योतिःशब्दसे नची तेजका बाघ कर ब्रह्मका प्रतिपादन किया 
गया है, वसे आकाशसब्दसे प्रसिद्ध भूताकाशका बाघ कर मगवानु सूत्रकार ब्रह्मका प्रतिपादन करते हैं । 
इस प्रकार हृष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पूवपक्षी--'आकाशस्तल्लिङ्गात' ( ब्र० सू 
११1२२ ) इस सूत्रनें 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुस्प रन्त’ ( छा० १।९।१ ) इस 
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( १३ सुपुप्त्युत्क्रान्त्यधिकरणम्‌ सू० ४९-४३ ) 
सुषुप्त्युत्क्रान्त्योभेद्‌न ॥४२॥ 

पदच्छेद--सुपुप्त्युत्क्ान्त्यो:, भेदेन । 

सूत्राथ--'यो$्यं विज्ञानमयः? इत्यादि श्रुतियोंमें प्रतिपाद्यमान पुरुष परमात्मा है, क्योंकि 
( सुपुप्त्युत्कान्त्यो: ) 'प्राज्ञेनात्मना' इस प्रकार सुषुसि और उत्क्रान्ति अवस्थाओंमें ( भेदेन ) जीवसे 
मिन्नरूपसे परमात्माका प्राज्ञशब्दसे व्यपदेश है । 

£3 व्यपदेशादित्यनुचतंते। बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतम आत्मेति योध्यं विज्ञान- 
मयः प्राणेषु हद्यन्तर्ज्यातिः पुरुपः (बृ० ४।३।७) इत्युपक्रस्य भुयानात्मविषयः प्रपञ्चः छृतः। तत्कि 
संसारिस्वरूपमात्रान्वाख्यानपर वाक्यम्‌, उतासंखारिस्वरूपप्रतिपादनपरमिति संदायः। 
कि तावत्प्राप्तम्‌? संसारिस्वरूपमाचत्रचिषयमेवेति। कुतः? उपक्रमोपसंहाराभ्याम्‌। उपक्रमे 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेपु' इति शारीरलिङ्गात्‌। उपसंहारे च 'स वा एप महानज आत्मा 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ (वृ० ४।४।२२) इति तद्‌परित्यागात्‌, मध्येऽपि वुद्धान्ताद्यवस्थो- 
पन्यासेन तस्यैच प्रपञ्चनादिति। एवं प्राते बूमः--परमेइवरोपदेशपरमेवेदं वाक्यं न 
शारीरमात्रान्वाख्यानपरम्‌ । कस्मात्‌ ? सुषुप्ताबुत्कान्तौ च शारीराद्भेदेन परमेश्वरस्य 
व्यपदेशात्‌ । सुषुप्तौ तावत्‌ अयं पुरुपः प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य किंचन वेद्‌ नान्तरम्‌' 

“व्यपदेशात्‌? इस पदकी पिछले सूत्रसे अनुवृत्ति होती है । वृहदारण्यकके पष्ठ प्रपाठकमें “कतम 
आत्मेति०,( जनक अहं बुद्धिके विषय देह, इन्द्रिय, मन ओर प्राण आदिमें से आत्मा कोन है? 'याज्ञ- 
वल्क्य--यह जो प्राणोमे बुद्धिवृत्तियोंका साक्षिभूत हृदयके अन्तर्गत विज्ञानमय ज्योतिःस्वरूप पुरुष है 
वह आत्मा हे ) ऐसा उपक्रम कर आत्मविपयक वहुत विस्तार किया गया है । क्या वह वाश््य केवल 
संसारी जीवके स्वरूप अनुवाद परक है अथवा परमात्मांके स्वरूप प्रतिपादन परक है, ऐसा संशय 
होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पूर्वपक्षी-[ कतम आत्मेति ] यह वाक्य केवल जीवस्वरूप विषयक 
है, किससे ? इससे कि उपक्रम और उपसंहारसे ऐसा हो ज्ञात होता है । उपक्रममें योऽयं विज्ञानमयः०' 
( यह जो प्राणोंमें विज्ञानमय है ) ऐसा जीवका लिङ्ग है,और 'स बा एप०' ( वह यह महानु अजन्मा 
आत्मा, जो कि यह प्राणों विज्ञानमय है) इस उपसंहारमें मी उसका परित्याग नहीं है और मब्यमें मी 
जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंके उपन्याससे उसका ही विस्तार है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
है-[ कतम आत्मा ] यह वाक्य परमेश्‍वर उपदेश परक हो है, केवल जीव स्वरूप अनुवाद परक नहीं है, 
किससे ? इससे कि सुपुप्ति और उत्क्रान्ति (मरण) में जीवसे मिन्नरूपसे परमेश्व रका व्यपदेश है। सुषुप्तिमे 


द सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रकार सव जगत्‌ स्रष्ट्त्व आदि ब्रह्मके असाधारण लिङ्ग होनेके कारण आकाथराब्दसे परमात्माका 


ग्रहण किया गया है, वेसे “आकाशो वे नाम? यहाँ पर जगत्‌ स्रष्ट्त्व आदि ब्रह्मके स्पष्ट लिङ्गका श्रवणं | 


नहीं है । अतः आकाशशब्दसे ब्रह्मा ग्रहण न कर भूताकाशका ग्रहण करना चाहिए । पूर्वपक्षमे अशू 
आदि खूपसे आकाशकी उपासना है । सिद्धान्तमें निगुंणब्नह्मका ज्ञान फल है ॥४१॥ 


% पूर्वाधिकरणमें नाम ओर खूपसे भिन्न होनेके कारण आकाश ब्रह्म कहा गया है, वह युक्त 
नहीं है, क्योंकि 'प्राज्ञेनात्मना” इत्यादिसे ब्रह्मके-साथ जीवका अभेद सिद्ध होने पर भी जैसे भेद कह | 
जाता है, बसे ओपचारिक भेदका कथन हो सकता है, ऐसी आक्षेपसंगति है । पूर्वाधिकरणमें जगद | 
स्रष्ट्त्व ब्रद्मके लिङ्गसे भूताकाशका वाघ किया गया है, अव भगवान्‌ सूत्रकार इस अधिकरणे प्रह्मके | 


| 
| 


लिङ्गसे जोवके लिङ्गका वाघ दिखाते हैं। पूर्वेपक्षमे 'कतम आस्मेति' इस प्रकारके उपक्रम आदिं | 
वाक्योंसे जीव ही प्रतिपाद्य सिद्ध होता है, ब्रह्म नहीं । | 


१, 


Cs 


Miers 
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(बृ० ४1२२१) इति शारीरादभेदेन परमेश्वरं व्यपदिशति। तत्र पुरुषः शारीरः स्यात्तस्य 
चेदिदत्वात्‌। वाह्याभ्यन्तरवेदनप्रसङ्गे सति तत्प्रतिपेधसंभवात्‌। प्राञ्चः परमेश्वरः, 
सर्वज्ञत्वलक्षणया प्रज्ञया नित्यमचियोगात्‌। तथोत्क्रान्ताचप ‘अयं शारीर आत्मा ग्राजञेना- 
त्मनान्वारूढ उत्सर्जन्याति’ (दृ० ४।३।३५) इति जीवाङ्भे देन परमेश्वर व्यपदिशति । तत्रापि 
शारीरो जीचः स्यात्‌; शारीरस्वामित्वात्‌। प्राज्ञस्तु स एवं परमेश्वरः । तस्मात्सुपुप्त्यु- 
्रान्त्योभेदेन व्यपदेशात्परमेश्वर एवात्र विवक्षित इति गम्यते। यडुक्तमाद्यन्तमध्येचु 
शारीरलिङ्गात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति । * अत्र घूमःउपक्रमे तावत्‌ “योऽयं विज्ञानमयः 
्ाणेषु' इति न संसारिस्वरूपं विवक्षिंतम/ कि तहिं! अनुद्य संसारिस्वरूपं परेण 
्रह्मणाऽस्यैकतां चिवक्षति। यतो “भ्यायतीव लेलायतीव’ इत्येचमाद्यत्तरग्रन्थपरवृत्तिः 
संसारिधर्मनिराकरणपरा लक्ष्यते । तथोपसंद्दारेऽपि यथोपक्रममेबोपसंद्रति-'स वा एष 
महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु' इति । योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु संसारी लक्ष्यते 
ख वा एष महानज्ञ आत्मा परमेश्वर पवास्माभिः प्रतिपादित इत्यर्थः। % यस्तु मध्ये 
_चुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासात्संखारिस्वरूपविवक्षां मन्यते, स प्राचीमापं दिश प्रस्थापितः मन्यते, स प्राचीमपि दिरां प्रस्थापितः 
तो “अयं पुरुषः०? ( यह पुरुष प्राज्ञात्मासे संस्लिष्ट-एक होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है 
और न भीतर का) यह श्रुति जीवसे भिन्नरूपसे परमेश्वरका व्यपदेश करती है । उसमें पुरुषशन्द जीव 
वाचक है, कारण कि वह वेदिता होनेसे बाह्य ओर भीतरके पदार्थोके जाननेके प्रसंगर्मे उसका प्रतिषेष 
संभव है । प्राज्ञ परमेश्वर है, क्योंकि सवंज्ञत्व लक्षण. परज्ञासे उसका नित्य सम्बन्ध है । उसी प्रकार 
उत्करान्तिमें मी “अथं शारीर आत्मा० ( उसी प्रकार यह देही आत्मा प्राज्ञात्मासे अधिष्ठित हो छन्द 
करता हुआ जाता है ) इस प्रकार श्रुति परमेश्वरका जीवसे मिन्नरूपेण व्यपदेश करती है। उसमें भी 
शारीर जीव है, क्योंकि वह शरीरका स्वामी है। प्राज्ञ तो वही परमेश्वर है । इससे सुषुप्ति और 
उत््ान्तिमें [ जीव और परमेश्वरका ] भेदसे व्यपदेश होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि यहाँ परमेश्वर ही 
विवक्षित है । और यह जो कहा गया है कि आदि, मध्य ओर अन्तमें शारीरके लिङ्गसे यह वाक्य 
जीव परक है, तो इसपर हम कहते हैं--उपक्रममें “योऽयं विज्ञानमयः ' ( जो यह प्राणोमें विज्ञानमय 
है ) संसारीका स्वरूप विविक्षित नहीं है । किन्तु जीवके स्वरूपका अनुवाद कर उसकी परब्रह्मके साथ 
एकताकी श्रुति विवक्षा करती है, क्योंकि “ध्यायतीव०' (वह ध्यान करता-सा है, चलता-सा है) इत्यादि 
उत्तर ग्रन्यकी प्रवृत्ति [ आत्मामें ] संसारी धर्मोके निराकरण करनेमें लक्षित होती है । उसी प्रकार 
उपसंहारमें भी उपक्रमके अनुसार ही 'स वा एष०” ( वह यह महानु अजन्मा आत्मा, जो कि यह 
प्राणोमें विज्ञानमय है ) यह श्रुति उपसंहार करती है । जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय संसारी लक्षित 
होता है वह यह महानु अजन्मा आत्मा परमेश्वर ही है, ऐसा हमने प्रदिपादन किया है ऐसा अथं है । 
जो मध्यमें जाग्रदादि अवस्याके उपन्याससे संसारीके स्वरूपकी विवक्षाको मानता है, वह ऐसा है जसे 
पूवंदिश्याको भेजा गया पर प्रस्थान पश्चिम दिशाको करता है । [इस प्रकार परमात्मा परक उपदेशको . 
जीव परक समझे ] क्योंकि जाग्रत्‌ आदि अवस्थाके उपन्याससे आत्मा अवस्थावानु अथवा संसारी है, 


& इस प्रकार उपक्रम बरती आदि शारीरशन्दसे जीवके स्वरूपका अनुवाद 
कर प्राज्ञशन्दसे परमेश्वरके स्वरूपको प्रतिपादित करते हैं, जीवके स्वरूपको नहीं, क्योंकि जीव तो 
उपाधि विशिष्ट है, उसमें जन्म आदि रहितत्व मुख्यरूपसे सम्भव नहीं है । अतः 'कतम आस्मेति' यह 
श्रुति परमात्माके स्वरूपका ही प्रतिपादन करती है । 

& जाग्रदादि अवस्थाओंका उपन्यास जीवके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है । किन्तु 


२८० घह्मसुध-वाकूरभाज्य [ अ° १ पा० ३ 


प्रतीचीमपि दिशां प्रतिष्ठेत । यतो न चुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासेनावस्थावत्त्वं॑ संसारित्वं 
वा विवक्षति, कि तर्हि ? अचस्थारहितत्वमसंसारित्वं च । कथमेतदवगस्यते ? यत्‌ 'अत 
ऊध्वं विमोक्षायेव बूहि' इति पदे पदे पृच्छति । यञ्च 'अनन्वागतस्तेन भवत्यसङ्गो हयं पुरुषः 
( दृ० ४।३।१४, १५ ) इति पदे पदे प्रतिवक्ति । 'अनन्वागतं पुण्येनानन्वागतं पापेन तीणों हि 
तदा सर्वान्झोकान्हृदयस्य भवति' ( बृ० ४३। २२ ) इति च। तस्मादसंसारिस्वरूपप्रति- 
पादनपरमेवैतद्वाक्य मित्यवगन्तव्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 
पत्यादिशब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 

सृजार्य--सवंस्य वशी० इत्यादि श्रुतिस्थ पति आदि शब्दोंसे यही सिद्ध होता है कि यहाँ 
असंसारी परमेश्वरके स्वरूपका ही निरूपण है । 

$ इतश्चासं सारि स्व रूपप्रतिपादनपरमेवेतडाक्यमित्यचगन्तव्यम्‌ । यदस्मिन्वाक्ये 
पत्यादयः शब्दा असंसारिस्वरूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावप्रतिषेधनाश्व भवन्ति । 
प्सवंस्य वशी सवस्येशानः सवस्याधिपतिः' इत्येवंजातीयका असंसारिस्वभ्ाचप्रतिपादनतराः। 
“स॒ न साधुना कमंणा भूयान्न एवासाधुना कनीयान' इत्येचंजातीयकाः संसारिस्वभाचप्रति- 
घेघनाः । तस्मादसंखारी परमेश्वर इहोक्त इत्यवगम्यते ॥ ४३ ॥ 

इति श्रीमच्छङ्रमगवत्पादङतौ झारीरकमीमांसामाष्ये प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पाद्‌ः ॥ ३ ॥ 
. ऐसी विवक्षा नहीं करती, किन्तु वह अवस्था रहित और असंसारी है ऐसी विवक्षा करती है। 
परन्तु यह किस प्रकार जाना जाय ? इस प्रकार [ जनक ओर याज्ञवल्क्यका संवाद है ] “अत ऊध्वै०! 
( जनक-अब आगे मुझे मोक्षके लिए उपदेश कीजिए ) इस प्रकार पद पदपर ( वारम्वार ) जनक प्रन 
करते हैं ओर “अनन्वागतस्तेन०' ( उस अवस्थासे वह असम्बद्ध रहता है, क्योंकि यह पुरुष असङ्ग है ) 
याज्ञवल्क्य ऐसा पद पदपर ( वारम्वार ) उत्तर देते हुं । 'अनन्वाग तं पुण्येन०' ( उस समय यह पुरुष 
पुण्यसे असम्बद्ध तथा पापसे मी असम्बद्ध होता है हृदयके सम्पूणं शोकोंको पारकर लेता है ) ऐसो श्रुति 
है। इससे ऐसा निश्चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसरोके स्वरूपक्का प्रतिपादन करनेके लिए है ॥४२॥ 

इससे मी यही निश्‍चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसारीके स्वरूप प्रतिपादन परक हैं, 
क्योंकि इस वाक्यमें पति आदि शब्द असंसारीके स्वरूपका प्रतिपादन करते हैं और ससारीके स्वमाव 
( धर्मों ) का प्रतिषेध करते हैं 'सबको अपने वशमें रखनेवाला सबका शासन करनेवाला वह सबका 
अधिपति है” इस प्रकारके शब्द असंसारीके स्वमाव प्रतिपादन परक हैं। 'स न साडुना०' ( वह पुण्य 
कमसे बढ़ता नहीं ओर न पाप कमंसे कम ही होता है ) इस प्रकारके शब्द संसारी स्वमावका 
निषेध करते हैं । इससे ऐसा अवगत होता है कि असंसारी परमेश्वर ही यहाँ कहा यया है ॥ ४३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत.झाङ्करमाष्य-साषानुचाद के प्रथम अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 


० सत्यानन्दी-दीपिका 
“त्वम्‌' पदार्थके शोधन द्वारा जीव-ब्रह्मके अभेद प्रतिपादनके लिए है । इससे वह जीवके स्वरूपका 
बोघक लिङ्ग नहीं है । राजा जनक और याज्ञवल्क्यके प्ररनोत्तरसे असंसारी परमेश्वरका ही ज्ञान होता 
है । अतः 'कतम आत्मेति’ इत्यादि श्रुतिवावय भी असंसारी परमेश्व रके स्वरूपका ही प्रतिपादन करते 


` हं जीवके स्वरूपको नहीं ॥ ४२ ॥ 


० इससे यह सिद्ध होता है कि शोधित 'तत्‌” और “सवम्‌! अथंकी एकतामें ही वृहदारण्यकके षष्ठ | 
अध्यायका समन्वय है । इस अधिकरणका पूव॑पक्षमें कम कर्ता जीवकी स्तुतिरूप फल है और सिद्धान्तमें 

जीवका अनुवाद कर शोधित 'तत? ओर त्वम्‌' [ वह तू है ] नथंकी एकताका निश्‍चय फल है ॥४३॥ 
. स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथय अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥२॥ 


= 
| 


अधि० १ सू० १ ] भापानुवाद-सत्यानन्दी -दीपिकासदित २८१ 


प्रथमाध्याये चतुर्थः पादः । 
[ अन्न प्रधानविषयस्वेन सं दिह्यसानानामच्यक्ताजादिपदानां चिन्तनम्‌ ] 
प्रधान विषयक हैं ऐसे सन्देहसे युक्त अव्यक्त अजा आदि पदोंका इस पादमें विचार है । 
_ ( १ आजुमानिकाधिकरणम्‌ सू० १-७ ) 

# ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणस्ुक्तम्‌-जन्मायस्य यतः? (ब्रभ्सू०१।१।२) इति । 
तल्लक्षणं प्रधानस्यापि समानमित्याराङ्गच तदशब्दत्वेन निराकृतम्‌- -ईक्षतेर्नाशब्दम्‌" ( ब० 
सू०१।१।५) इति । गतिसामान्यं च चेदान्तचावयानां ब्रह्मकारणवाद प्रति विद्यते न प्रघान- 
कारणवाद प्रतीति प्रपञ्चितं गतेन ग्रन्थेन। इदं स्विदानीमवशिष्ठमाराङ्गयते-यदुक्त, प्रधान- 
स्यााव्दत्वं-तद सिद्व म्‌,कासुचिच्छाखाजु प्रधानसमर्पणाभासानां शब्दानां श्रयमाणस्वात्‌। 
अतः प्रधानस्य कारणत्वं वेद सिद्धमेव महद्भिः परमर्षिभिः कपिलप्रसृतिमिः परिग्रृहीतमिति 
प्रसज्यते; तद्यावत्तेपां शब्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपाद्यते तावत्सवंज्ञं ब्रह्म जगतः कारणमिति 
प्रतिपादित मप्याकुलीमवेत्‌ । अतस्तेषामन्यपरत्बं दर्शयितुं परः संदर्भः प्रवर्तते-- 


आजुमानिकमप्येकेपामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेदशयति च ॥१॥ 

पद्च्छेद्‌--आनुमानिकम्‌, अपि, एकेषाम्‌, इति, चेत्‌, न, शरीरखूपकविन्यस्तगृहीतेः, दर्शयति, च। 

सूचार्थ--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावाले महतः परमच्यक्तम०' इत्यादिमें (आनुमानिकमपि) 
अनुमानगम्य प्रधानको भी अव्यक्त शब्दसे स्वीकार करते हैं, इससे प्रघानमें अशब्दत्व सिद्ध नहीं होता, 
( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( शरीरछ्पकविन्यस्तगृहितेः ) क्योकि “शरीरं 
रथमेव तु? इस पूवंवाक्यमें रथरूपकसे कल्पित शरीरका ग्रहण किया गया है, ( दशयति च ) पूर्वापर 
ग्रन्थका पर्यालोचन प्रकृत शरीरको अव्यक्तशब्दसे ग्राह्य दिखलाता है । 


“अथातो? इस प्रथम सूत्रसे ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा कर 'जन्माद्यस्य यतः' इस सूत्रसे उसका 
लक्षण कहा गया दै । वह लक्षण प्रघानमें मी समान है, ऐसी आशङ्का कर श्रुति प्रतिपादित न होनेसे 
“डक्षतेर्नाशब्दमः इससे उसका निराकरण किया गया है । समी वेदान्त वार्क्योकी ब्रह्म कारणवादके 
प्रति समान गति ( ज्ञान ) है; प्रधानकारणवादके प्रति नहीं है, ऐसा पिछले ग्रन्थ [ गतिसामान्यात्‌ | 
से विस्तार पुवंक कहा गया है। अब अवदिष्ट विषयक आशङ्का की जाती है-यह जो कहा गया है 
कि प्रधान अशब्द है वह अयुक्त है, क्योंकि कुछ एक थ्याखाओंमें ऐसे शब्द श्रूयमाण हैं जिनके 
तात्पयंका आमास प्रधान परक होता है । अतः ऐसी प्रसक्ति हो रही है कि प्रधानमें कारणत्व वेद 
सिद्ध है, उसीका कपिलादि महानु परम ऋषियोंने ग्रहण किया है । तो जब तक उन शब्दोंका अन्यपरत्व 
प्रतिपादन न किया जाय तबतक सर्वज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ऐसा जो प्रतिपादन किया है वह बाधित 
हो जायगा । इसलिए उन शब्दोंका अन्यपरत्व दिखलानेके लिए अग्निम ग्रन्थ प्रवृत्त होता है-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% यहाँ प्रधान विषय यह है कि “अव्यक्तः शब्दका अर्थविषयक सन्देह होने पर विचार करते 
हैं । पहले जैसे प्रसिद्ध जीव विषयक लिङ्गका अप्र सिदध ब्रह्मविषयक रिङ्गसे बाघ कहा गया है, बसे यहाँ 
प्रकरणसे प्रास श्रौत क्रमसे श्रौत क्रमके समान स्मातं क्रमका बाघ भगवान्‌ सूत्रकार श्भा पूर्वक 
दिखाते है--'आत्मानं रथितं विद्धि" इत्यादि मन्त्रत आत्मा, शरीर, बुद्धि आदि यह श्रौत क्रम है । 
इसीके तुल्य महत्‌, अव्यक्त, पुरुष यह सांख्य स्सृतिग्रन्यका क्रम है । वहाँ घौतक्रमसे स्मातंक्रमका 
बाघ-- अव्यक्त शब्दसे प्रधानका ग्रहण न कर शरीरका ग्रहण करते हुए भगवानु सूत्रकार दिखाते 

हैं । इक्षत्यधिकरणमें यह दिखलाया गया है कि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य जगत्‌ कारणख्पसे ब्रह्मका ही 
३ ३६ 
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# आचुमानिकमण्यचुमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेषां शाखिनां शब्दवदुपरभ्यते। 
काठके हि. पठ्यते--महतः परमब्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः' (१।३।११) इति। तत्र य णच यन्नामानो ` 
यत्क्रमाश्च महदव्यक्तपुरुषाः स्थ॒तिप्रसिद्धास्त पवेह प्रत्य भिश्ञायन्ते। तत्राव्यक्तमिति स्सृति- | 
प्रसिद्धेः, चाब्दादिहीनत्वाच्य न व्यक्तमव्यक्तमिति व्युत्पत्तिसंअवात्‌, स्एृतिप्रसिदध प्रधान- | 
मभिधीयते । तस्य दाब्दवत्त्वाददाब्दत्वमजुपपन्नम्‌। तदेच च जगतः कारणं श्ुतिस्मृतिन्याय- | 
्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌-लैतदेचम्‌, न छोतत्काठक वाक्यं स्सृतिभसिद्धयोमेहदव्यक्तयोरस्तित्व- ` 
परस्‌। न ह्यत्र याददां स्सुतिप्रसिदं स्वतन्त्रं कारणं त्रिशुणं प्रधान तारां प्रत्यभिज्ञायते । 
शब्दमाजं हात्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते । स च शाब्दो न व्यक्तमव्यक्तमिति योगिकत्वा- 

आनुमानिक--अनुमानसे निरूपित प्रधान सी जगत्‌ कारण कतिपय पा द्ञातमातिक  अनुमानसे निरूपित प्रधान सी जगत्‌ कारण कतिपय वेदिक शाखावालोके ` 
मन्त्रेसि प्रतिपादित उपलब्ध होता है। जैसे कि “महतः परस०' ( महत्से अव्यक्त-मुल प्रकृति पर- 
सूक्ष्मतर है और अव्यक्तसे भी पुरष पर-अतिसूक्ष्म है) काठकमें ही पठित है। वहाँ जो नाम ओर | 
जो क्रम-महत्‌, अव्यक्त और पुरुष सांख्यशास्त्रमें प्रसिद्ध हैं वे ही यहाँ कठभुतिमें प्रत्यभिज्ञात होते 
हैं। उनमेंसे अव्यक्त शब्द सांख्य शास्त्रमें प्रसिद्ध होने और शब्द आदि रहित होने तथा “न व्यक्त ' 
अव्यक्तम्‌? 'जो व्यक्त न हो वह अव्यक्त है” इस व्युत्पत्तिके सम्मव होनेसे सांख्यशास्त्र प्रसिद्ध प्रधानका 
अभिघान करता है । इसलिए श्रुति प्रतिपादित होनेसे उसे अशाब्द कहना युक्त नहीं है । श्रुति, स्मृति और 
तकंसे यह सिद्ध है कि वही प्रधान जगतका कारण दै । सिद्धान्ती--यदि ऐसा कहो तो ऐसा नहीं है, क्योंकि । 
यह कठभुति सांख्य स्मृति प्रसिद्ध महत्‌ और अव्यक्तके अस्तित्व विषयक नहीं है, कारण कि जैसा सांख्य | 
शास्त्र प्रसिद्ध जगतका स्वतन्त्र कारण त्रिगुणात्मक प्रधान है, वैसे यहाँ प्रत्यभिज्ञात नहीं होता, किन्तु 
यहाँ तो केवल अव्यक्त शब्दमात्रकी प्रत्यभिज्ञा होती दै, और वह शब्द जो व्यक्त नहीं है वह अव्यक्त 
है, इस व्युत्पत्तिके अनुसार यौगिक होनेसे प्रधानसे भिन्न सूक्ष्म एवं अत्यन्त दुलेक्ष्य पदा्थमें मी . 


प्रतिपादन करते हैं । प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, या की गई है । सम्पुणं वेदान्त-वाक्योंका | 
ग्रहामे समन्वय है, ऐसा विस्तार पूर्वक वर्णन किया गया है । यहाँ जो यह कहा गया है कि प्रधान | 
श्रुति प्रतिपादित नहीं है, वह युक्त नहीं है। इससे ईक्षत्यधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेप- । 
संगति है। कपिल आदि महर्षि जनोंने अव्यक्त शब्दसे प्रधानको कारणरूपसे स्वीकार किया है। 
कुछ एक शाखाओंमें प्रधान परक शब्दामास मिलते हैं, अतः कारणता विषयक सन्देह उत्पन्न होतां | 
है कि प्रपः्वका कारण परमेश्वर है अथवा प्रधान ? अव इस प्रधान कारण वादका निराकरण करनेकें ` 
लिए यह अग्निम ग्रन्य आरम्भ होता है। 

& 'का्यतस्तदुपळव्धेः' 'कायसे कारणकी उपलब्धि होती है” इससे प्रधानको आनुमानिक- 
अनुमान गम्य कहा गया है । जो पहले प्रधानको अचवब्द-श्ुति अप्रतिपादित कहा गया है, वह पुर्ण | 
नहीं है, क्योंकि “महतः परमव्यक्त्म' इस कठ श्रुतिमें प्रधानका ही अव्यक्त शब्दसे ग्रहण है । “अजा । 
सेकां लोदितछुक्लङृष्णां बह्वीः प्रजाः सूजमानां सरूपाः' ( श्वेत० ४।५) ( अपने अनुरूप बहतः | 
सी प्रजा उत्पन्न करने वाली एक लोहित (रज) शुक्ल ( सत्त्व ) कृष्ण ( तम ) वर्णा अजा-बकरी-प्रहति . 
को एक अज ( वकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दुसरा अज उस युक्तमोगाको त्याग | 
देता है ) इस अन्य थुतिमें प्रधानका अजा “न जायते इति अजा? शब्दसे ग्रहण किया गया है। ब 
हेतुः प्रकृतिरुच्यते' ( गी० १३।२० ) ( प्रकृति-प्रधानको हेतुरूपसे कहा जाता है ) इत्यादि स्मृवि । 
है । 'यद्ल्पं तत्‌ ज डप्रकृतिकम? 'जो परिच्छिन्न है वह जड़ प्रकृतिसे जन्य है” यह तकं दै । इसप्रकार | 
उक्त भृति, स्मृति ओर तकसे सिद्ध होता है कि प्रधान ही जगतका कारण है ब्रह्म न हीं । ` 
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दन्यस्मिन्नपि सूक्ष्मे खुदुलक्ष्ये च प्रयुज्यते । ७ न चायं कस्मिश्विद्रढः । या तु प्रधानः 
वादिनां रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिकी सती न वेदार्थनिरूपणे कारणभावं प्रतिपद्यते। 
म॑ च क्रममात्रसामान्यात्समानाथेप्रतिपत्तिभवत्यसति तद्रृपप्रत्यमिज्ञाने। न हाश्वस्थाने 
गां पद्यज्ञश्वो5यमित्यमूढो5ध्यवस्यति । प्रकरणनिरूपणायां चात्र न परपरिकल्पित॑ 
प्रधान प्रतीयते; शरीररूपकविन्यस्तग्रहीतेः । शरीर छात्र रथरूपकविन्यस्तमव्यक्तशाब्देन 
परिगुद्यते। कुतः ? प्रकरणात्परिशेषात्च। तथा ह्यनन्तरातीतो ग्रन्थ आत्मदारीरादीना 
रथिरथादिरूपकक्ल्सि दशयति--आत्मान रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । बुद्धि तु सारथिं 
विद्धि मनः प्रग्रहमेव च । इन्द्रियाणि हयानाहुर्विषयांस्तेपु गोचरान्‌। आत्मेन्द्रियमनोयुक्त मोक्तेत्या- 
हुमेनीषिणः ॥' ( का० १।३।३, ७) इति। तैश्वेन्द्रियादिभिरखंयतेः संसारमधिगच्छति । 
संयतैस्त्वध्चनः पारं तद्विष्णोः परमं पंदमाप्नोतीति दर्दांयित्वा, कि तदध्वनः पारं विष्णोः 
परमं पदमित्यस्यामाकाङ्कायां, तेभ्य एव प्रकृतेभ्य इन्ट्रियादिभ्यः परत्वेन परमात्मानः 
मध्वनः पारं चविष्णोः परमं पदं दशयति- इन्द्रियेभ्यः परा ह्र्था अर्थेभ्यश्च परं सनः मनसस्तु परा 
बुद्धि द्वरात्मा महान्परः ॥ महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः। पुरुषान्न, परं किंचित्‌ सा काष्ठा सा 
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प्रयुक्त हो सकता है, यह अव्यक्त शब्द किसी अथंमें रूढ नहीं है, जो प्रधान वादियोंको रूढि है 


अर्थात्‌ प्रधान ही अव्यक्त शब्दवाच्य है वह उनकी पारिमाषिक होनेसे अपौरुपेय वेदाथ निरूपण 


करनेमें कारणभावको प्राप्त नहीं हो सकती । वस्तुरूपके प्रत्यमिज्ञान न होनेपर केवळ क्रमकी समा- 
नतासे समान अर्थका ज्ञान नहीं होता । कोई भी बुद्धिमान पुरुष अश्वके स्थानमें वृषमको देखकर 


“यह अश्च है” ऐसा निश्चय नहीं करता, यहाँ प्रकरणका निरूपण करनेपर प्रतिपक्षीसे परिकल्पित 
प्रधानकी प्रतीति नहीं होतो, क्योंकि यहाँ शरीररूपकके विन्यासका ग्रहण है। निस्सन्देह, यहाँ रथ- 


रूपकसे विन्यस्त शरीरका ही अव्यक्तशब्दसे ग्रहण किया जाता है, क्योंकि प्रकरण और परिशेष हैं । 
कारण कि उसी प्रकार “आत्मानं रथिनं विद्धि० ( तू आत्माको रथी ओर शरीरको रथ जान, बुद्धिको 
सारथि एवं मनको लगाम समझ, विवेकी पुरुष इच्द्रियोंको अश्व तथा उनके अस्वरूपसे कल्पित किए 


जानेपर विषयोंको उनके मार्ग वतलाते हैं और शरीर, इन्द्रिय एवं मनसे युक्त आत्माको मोक्ता 
कहते हैं ) यह अव्यवहित अतीत ग्रन्थ आत्मा शरीर आदिमें रथी रय आदि रूपककी क्लुसि (कल्पना ) 


. दिखळाता है । उन असंयत इन्द्रियादिसे वह जन्म-मरण रूप संसारको प्राप्त होता है और उन संयत 


इन्द्रिय आदिसे जन्म-मरण रहित उस विष्णुके परम पदको प्रा होता है, ऐसा दिखलाकर जन्म मरण 
रहित वह विष्णुका परम पद क्या है? इस प्रकार नचिकेताकी यह आकांक्षा होनेपर [यमराज कहते हैं] 
“इन्द्रियेभ्यः परा० ( इन्द्रियोंकी पेक्षा उनके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, मनसे बुद्धि पर दै 
और बुद्धिसे मी महानु आत्मा ( महत्‌ ) श्रेष्ठ है । महत्से अव्यक्त ( सूक्ष्म प्रकृति ) श्रेष्ठ दै ओर 
अव्यक्तसे भी पुरुष पर है । पुरुषसे पर और कुछ नहीं है । वही ( सूषष्मस्वकी ) पराकाष्ठा-अवधि है, 
वही परा-उत्कृष्ट गति है ) यह श्रुति उन प्रकृत इन्द्रिय आदिसे पर परमात्माकों ही जन्म-मरण रहित 


ॐ 'महतः परमव्यक्तम यह सत्यान पा  बपक नहों हो सकता । किसी एक ज्ञात 
पदार्थके स्थान पर उससे भिन्न पदार्थको देखकर उस ज्ञात अर्थका ज्ञान नहों होता, जैसे अश्वके स्थान 
पर गोको देखकर “यह अस्व है, ऐसा ज्ञान किसी विवेकीको नहीं होता, वेसे श्रुतिस्थक्रममें “अभ्यक्त 
शब्दको देखकर सांख्य स्सृति कल्पित प्रधानसे भिन्न शरीररूपी अर्थकों जानता हुआ बुद्धिमान पुरुष 
प्रधान विषयक ज्ञानको प्राप्त नहीं होता । इसलिए प्रकरण झोर परिशेषरूप नियामकके विद्यमान 
होनेसे शरीरका ही अव्यक्त शब्दसे ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि श्रृतिने शरीर भादिमें रय आदिको 
साहइय कल्पना दिखलाई है । 
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परा गतिः ॥' ( का० १।३।१०, ११ ) इति । § तत्र य एवेन्द्रियादयः पूर्वस्यां रथरूपककः 
व्पनायामश्वादिभावेन प्रकृतास्त एवेह परिग्रह्मन्ते प्रकृतह्ानाप्रकृतप्रक्रियापरिहाराय। 
तत्रेन्द्रियमनोवुद्धयस्तावत्पूवंतेह च समानशब्दा एव । अर्था ये शब्दादयो विषया 
इन्द्रियहयगोचरत्वेन निदिष्टास्तेषां चेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌; इन्द्रियाणां ग्रहत्वं विषयाणामति- 
अहत्वस्‌' (वृ० ३।२ ) इति थ्रुतिप्रसिद्धः। विषयेभ्यश्च मनसः परत्वं ; मनोमूरत्वाद्विप- 
यन्ब्रियव्यबहारस्य। मनसस्तु परा चुद्धिः। बुद्धि ह्यासह्य भोग्यजातं भोक्तारसुपसपीति | 
'बुद्धेरात्मा महान्पर:', यः स 'आत्मानं रथिनं विद्धि’ इति रथित्वेन्रोपक्षिप्त:। कुतः ? आत्म- 
शाब्दात्‌। भोक्तुश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्ते: । महत्त्वं चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌। 
क अथवा--“मनो महान्मतिव्रहम पू वुद्धि: ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संविद्चितिश्चेव स्सतिश्व परिपञ्यते ॥! 
इति स्स्वृतेः, यो ब्रह्माणं विदधाति पूवं यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै” ( इवे० ६।१८ ) इति च 
विष्णुका परम पद दिखलाती है । उस श्रुतिमें पहले रथरूपककी कल्पनामें अश्‍व आदि रूपये जो 
इन्द्रिय आदि प्रकृत हैं इस प्रकृतकी हानि और अप्रकृत ( प्रधान ) के कल्पनारूप दोषके परिहारके 
लिए उनका ही इस श्रुति वाक्यमें ग्रहण किया जाता है। उनमेंसे इन्द्रिय, मन और बुद्धि तो पुवे 
वाक्यमे और यहाँ ( इन्द्रियेम्य: परा ) समान शब्दोंसे ही निदिष्ट है । अर्थ अर्थात्‌ शब्द आदि विषय 
जो इन्द्रियरूप अश्‍वोंके मागरूपसे निदिष्ट हैं, उनमें इन्द्रियोंस परत्व है क्योंकि 'इन्द्रियाणां अहत्व०' 
( प्राण, रसना, वाक्‌ , नेत्र, श्रोत्र, मन, हस्त, त्वक्‌ , इन आठ इन्द्रियोंको श्रुतिने ग्रह कहा है, 
क्योंकि पुरुष पशुको ये इन्द्रियाँ अपने वशमें करती हैं, परन्तु ये इन्द्रियाँ मी गन्थ, रस, नाम, रूप, 
शब्द, काम, कर्म और स्पर्श आदि विषय सम्बन्धके विना स्वत: इस पुरुष पशुको अपने वशमें नहीं कर 
सकतीं, अत: इन गन्ध आदि आठोंको अतिग्रह कहा है, इसलिए इन्द्रियाँ ग्रह हैं और विषय अतिग्रह 
हैं ) ऐसा थुतिमें प्रसिद्ध है । विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, क्योंकि विषय और इन्द्रियोंका सम्पूर्ण व्यवहार 
मनके अधीन है, बुद्धि मनसे श्रेष्ठ है, कारण कि भोग्य समुदाय वुद्धिपर आरूढ होकर मोक्ताके पास 
जाता है । जो “आत्मानं रथिनं०' ( आत्माको रथी जान ) इस प्रकार रथीरूपसे निर्दिष्ट महान्‌ आत्मा 
है वह वुद्धिसे श्रेष्ठ है, क्योंकि श्र तिमें आत्मशब्द है । मोगकी सामग्री ( बुद्धि आदि ) से भोक्ता उत्कृ 
हो सकता है । स्वामी होनेसे वह महानु भी हो सकता है । अथवा “मनो सहान्मति०' ( समष्टि बुद्धि | 
सनन शक्ति, माविनिश्चय, व्यापिनी, ब्रह्मा-आत्मा, भोग्य वर्गका आश्रय, तात्कालिक निश्चय, कीति 
शक्ति, नियमन शक्ति, त्रैकालिक निश्‍चय, संवित्‌-अभिव्यञ्जिका, चित्‌ एवं स्मृतिं कही जाती | 
दै ) इस स्सृतिके अनुसार एवं “यो ब्रह्माणं? ( जो सृष्टिके आरम्ममें ब्रह्माको उत्पन्न करता है और | 
सत्यानन्दी दीपिका | 
& 'आत्मानं रथिनं विद्धि' इस मन्त्रसे रथ रूपकको कल्पनामें अश्‍व आदि रूपसे जिन इत्र 
आदिका ग्रहण है, उनका हो 'इन्द्रियेभ्यः परा दार्था इत्यादि मन्त्रमे ग्रहण है, इससे वे ही प्रकृत हैं 
उनका ग्रहण न करनेसे प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रधानका कल्पनारूप दोष प्रसक्त होता है। 
उसके परिहारके छिए अव्यक्त शब्दसे प्रकृत शरीरका ग्रहण करना युक्त है अप्रकृत प्रधानका नहीं। | 
“आत्मानं रथिनं विद्धिः इस पूवं मन्त्रमें तथा (इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था’ इस उत्तर मन्त्रमे इन्द्रिय, मत | 
ओर बुद्धि ये शब्द समान हैं ओर पुर्वमन्त्रमे “विषय” शब्द है एवं उत्तर मन्त्र में 'अथं' शब्द है, | 
इससे शब्द भेदसे अथंका भेद नहीं है, इसलिए उत्तर मन्त्रमे अथे शब्दसे मी विषयका ही ग्रहण करता i 
चाहिए । इस प्रकार इत दोनों. मन्त्रोंकी एक वाक्यता सिद्ध होती है । शर तिस्थ परत्व शब्द मोक्ता विष | 
यक है, क्योंकि भोग्य समुदाय ओक्ताके लिये होता है, अतः मोक्ता भोग्य समुदायसे महान्‌ ओर श्रेष्ठ है।.. 
# 'सनो महान्मतिब्रह्म०' ( संकल्परूप शक्तिसे हिरण्यग्रमंकी बुद्धिका ` नाम मन है, व्यष्टि 
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श्रुतेः, या प्रथमस्य हिरण्यगर्भस्य बुद्धिः सा सर्वासां बुद्धीनां परा प्रतिष्ठा । सेह महा- 
नात्मित्युच्यते। सा च पूवंत्र बुद्धिग्रणेनेच ग्रहीता सती हिरुगिहोपदिञ्यते; तस्या 
अप्यस्मदीयाभ्यो वुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः। पतस्मिस्तु पक्षे परमात्मविषयेणैच परेण 
पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो ग्रहणं द्रव्यम्‌; परमार्थतः परमात्मविज्ञानात्मनोमेदा- 
भावात्‌ । तदेचं शारीरमेचैकं परिशिष्यते । इतराणीन्ट्रियादीनि प्रकृतान्येव परमपद दिः 
दर्शयिषया समञुक्रामन्परिदिप्यमाणेनेहान्त्येनाव्यक्तदाव्देन परिदिष्यमाणं प्रकृतं शरीरं 
द्यतीति गम्यते। शारीरेन्द्रियमनोबुद्धिविपयवेदनासंयुक्तस्य ह्यविद्यावतो भोक्तः 
दारीरादीनां रथादिरूपककल्पनया संसारमोक्षगतिनिरूपणेन प्रत्यगात्मत्रह्माचगतिरिद्द 
विवक्षिता । तथा च 'एप सवपु भूतेपु गूढोत्मा न प्रकाशते । इड्यते व्वग्रचया बुद्धघा सूक्ष्मया 
सूक्ष्मदर्षषिमिः ॥' (का० २।३।१२) इति चैप्णवस्य परमपदस्य दुरवगमत्वमुक्स्वा तद्वगमाथ 
योगं दर्शायति-- यच्छेद्वाइमनसी प्राज्ञस्तचच्छेज्जञान आत्मनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तय- 
च्छेच्छान्त आत्मनि ॥' ( का० 1।३।१३ ) इति । एतदुक्त भवति-वाचं मनसि संयच्छेत्‌ 
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जो उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्माव करता है) इस श्रुतिके अनुसार प्रथम उत्पन्न हुए हिरण्यगर्मकी 


जो बुद्धि है, वह सम्पूणं वृद्धियोंकी परम प्रतिष्ठा है, वही यहाँ महान्‌ आत्मा है, ऐसी कही जाती है। 
पहले मन्त्र ( आत्मानं रथिनं विद्धि ) में पठित बुद्धि शब्दके ग्रहणसे वह गृहीत होनेपर भी यहाँ 
पृथक्‌ उपदिष्ट है, क्योंकि उसमें मी अस्मदादि बुद्धियोंकी अपेक्षासे परत्व उपपन्न है । परन्तु इस पक्षमें 
अन्तिम आनेवाले परमात्मविषयक पुरुषशब्दके ग्रहणसे हो रथो आत्माका ग्रहण समझना चाहिए । 
कारण कि परमार्थसे परमात्मा और विज्ञानात्मामें कोई भेद नहीं है । इस प्रकार उनमें केवळ एक 
शारीर ही शेष रह जाता है। यहाँ ऐसा ज्ञात होता है कि परम पदको दिखलानेकी इच्छासे पूवं मन्त्रमे 
पठित अन्य इन्द्रिय आदिका अनुक्रमसे ग्रहण करती हुई कठ श्रुति यहाँ अवशिष्ट अन्तिम अव्यक्त 
शब्दसे परिशिष्ट प्रकृत शरीरको ही दिखळाती है । अतः शरीर, इन्द्रिय, मन, वुद्धि, विषय और 
वेदनासे सम्बद्ध अविद्यावानु भोक्ताके शरीर आदिको रथ आदिके साथ साहृद्य कल्पनाके द्वारा 
संसार गमन और मोक्ष प्राप्तिका निरूपणकर प्रत्यगात्माका ब्रह्मख्पसे ज्ञान कराना ही यहाँ विवक्षित है। 
और इसीप्रकार 'एप सर्वेघु०' ( सम्पूणं भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशमान नहीं होता, यह तो 
सुक्ष्मदर्शी पुरुषों द्वारा अपनी तीब्र एवं सूकम बुद्धिसे ही देखा जाता है अर्यात्‌ वे ब्रह्माकार वृत्तिसे 
साक्षात्कार करते हैं ) इसप्रकार विष्णुके परम पदकी दुविजेयता कहकर उसके ्ञानके लिए 'यच्छे- 
द्वाङ्मनसी० ( विवेकी पुरुष वाक्‌ इन्द्रियका मनमें लय करे, उसका प्रकाशस्वरूप बुद्धिमें लय करे, 
वृद्धिको महानु आत्मामें लीन करे और उसको शान्त आत्मामें नियुक्त करे) इस प्रकार यह श्रुति योगको 


दिखलाती है । इसका तात्पयं यह है--वाणीका मनमें लय करे अर्थात्‌ वाणी आदि वाह्य इन्द्रियोंके 
व्यापारका त्यागकर केवल मनरूपसे अवस्थित रहे । विषयविकल्पाभिमुख मनका भो विकल्पसम्बन्धी 


सत्यानन्दी दीपिका 
मनोंमें व्याप्त होनेसे महान्‌ है, सन्देह निवृत्तिका कारण होनेसे मति है, महत्त्ववाली होनेसे ब्रह्मा है, 
भोग्य समुदायका आश्रय होनेके कारण नगरी है, निश्चायात्मक होनेसे बुद्धि है, कीति शक्तिवाली 
होनेसे ख्याति है, नियमन शक्ति होनेसे ईश्वर है, छोकमें सर्वोत्कृष्ट ज्ञानस्वरूप होनेस प्रज्ञा है, पदार्थो 
की अभिव्यञ्जिका होनेसे संवित्‌ है, चैतन्य प्रधान होनेसे चिति है, ज्ञात सर्वाथंका अनुसंधान करनेसे 
स्मृति है, इसप्रकार विद्वानों द्वारा कही जाती है ) इस प्रकार श्रुति एव स्मृतिमें प्रसिद्ध हिरण्यगमंकी 
बद्धिको महान्‌ आत्मा शब्दसे ग्रहण किया गया है । उसका ग्रहण करनेसे भी श्रुति समन्वित होती है । 
इसप्रकार प्रकरण ओर परिशेषसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ग्रहण करना चाहिए । सास्य स्मृति कल्पित 


२८६ ब्रह्मसूत्न-शाइुरभाष्य [ अ० १ पा०४ 


वागादिबाहो न्द्रियव्यापारमुत्खज्य मनोमात्रेणावतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविकल्पाभिमुखं 
विकल्पदोषद्शनेन जश्ञानशब्दोद्तायां बुद्धावध्यवसायस्वभावायां धारयेत्‌ । तामपि 
युद्धि महत्यात्मनि भोक्तयंग्रयायां वा चुद्धो सक्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌। महान्तं त्वात्मानं 
शान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्ठायां प्रतिष्ठापयेदिति च । तदेवं 
पूर्वापरालोचनायां नास्त्यत्र परपरिकल्पितस्य प्रधानस्यावकाशः ॥१॥ 

क्ष्मं तु तदहेत्वात्‌ ॥२॥ 

पद्च्छेद-सूक्ष्मम्‌ , तु, तदहंत्वात्‌ । 

सूतन्नार्थ--( सूक्मम्‌ ) स्थूल शरीरके आरम्मक सूक्ष्ममृत ( सुक्ष्म शरोर ) का अव्यक्त शब्दसे 
ग्रहण है, ( तदहंत्वात्‌ ) क्योंकि वे अव्यक्त शब्दके योग्य हैं। ( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथ है । 

& उक्तमेतत्प्रकरणपरिरोषाभ्यां शरीरमव्यक्तशब्द न प्रधानमिति । इदमिदानीमा- 
शङ्कयते- कथमव्यक्तशब्दाईत्वं शरीरस्य ? यावता स्थूलत्वात्स्प्तरभिदं शारीरं व्यक्तः 
शब्दार्ह॑मस्पष्टवचनस्त्वव्यक्तदाव्द इति । अत उत्तरसुच्यते--सूकष्मं त्विह कारणात्मना 
शरीर विवक्ष्यते; सूक्ष्मस्याव्यक्तशव्दार्हत्वात्‌ । यद्यपि स्थूलमिदं शारीरं न स्वयमव्यक्त- 
शब्दमहँति, तथापि तस्य त्वारम्भकं भूतसूक्ष्ममव्यक्तशब्दमहति । प्रकृतिदाव्दश्रव विकारे 
ष्ठः । यथा “गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌' ( ० सं० ९।४६।४ ) इति । श्रुतिञ्च--'तद्ेदं तह्य 
कृतसासीत' ( दृ० १।४।७ ) इतीदमेव व्याकृतनामरूपविभिन्न॑ जगत्प्रागवस्थायां परित्यक्तः 
व्याकृतनामरूपं बीजशक्त्यवस्थमव्यक्तशब्दयोग्यं दशयति ॥२॥ 
दोष दशंनसे ज्ञानशब्दसे कथित निश्चयात्मक वुद्धिमें लय करे । उस बृद्धिका भी महानु-आत्मा भोक्तामें 
अथवा समाधिके परिपाकसे उत्पन्न वुद्धिमें अधिक सूक्ष्मता संपादन द्वारा ळय करे । और उस महान 
आत्माका प्रकरण प्राप्त अन्तिम काष्ठा-अवधि शान्त आत्मा पर ब्रह्ममें लय करे अर्थात्‌ मैं ब्रह्म हूँ 


इसप्रकार ्षमेदरूपसे स्थितिका अनुमव करे । इसभ्रकार पूर्वापर वाकपोंकी पर्यालोचना करने पर सिद्ध 
होता है कि पुवेपक्षी द्वारा परिकल्पित प्रधानका यहाँ कोई अवकाश ( स्थान ) नहीं है ॥ १॥ 


प्रकरण और परिशेषसे यह कहा गया है कि शरीर अव्यक्त शब्द वाच्य है प्रधान नहीं । अब 
यह आशङ्का होती है कि जब स्थूळ होनेके कारण यह शरीर अतिस्पष्टरूपसे व्यक्त शब्दके योग्य 
प्रतीत हो रहा है तो वह शरीर अव्यक्त शब्दके योग्य कैसे हो सकता है ? अव्यक्त शब्द तो अस्पष्टका 
वाचक है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं कि यहाँ अव्यक्त शब्द द्वारा कारणरूप होनेसे सुक्ष्म 
शरीर ही विवक्षित है, क्योंकि सूक्ष्म अभ्यक्त शब्दके योग्य है । यद्यपि यह स्थूळ शरीर स्वयं अव्यक्त 
शब्दके योग्य नहों है, तो भी उसके आरम्मक [ आकाझ आदि ] सूकष्ममूत अव्यक्त शब्दके योग्य हैं। 
प्रकृति शब्द विकार अर्थम प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जैसे 'गोमिः श्रीणीत मत्सरम! ( गोके विकार 
दुधके साथ सोम रसका मिश्रण करे ) तो उसी प्रकार यहाँ थुति मी 'तद्धेदूं०' ( तब-प्रागवस्थामें यह 
जगत्‌ अव्याकृत-अव्यक्त था ) ऐसा यह परोक्षापरोक्षात्मक व्याकृत भिन्न-भिन्न नाम रूपवाळा जगत्‌ 
भी जो कि सृष्टिके पूवं अपने व्याकृत नाम रूपको परित्याग किया हुआ बीजशक्ति रूप (संस्कार रु ) 
से अवस्थित रहता है, उसको ही यहाँ श्रुति अव्यक्त शब्दके योग्य दिखलाती है ॥२॥ 

सत्यानन्दी दीपिका 


प्रधानका नहीं, क्योंकि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है । श्रू तिका तात्पयं तो केवल जीवको ब्रह्मस्वर्ष 


प्रतिपादन करनेमें हैं ॥ १ ॥ 
# जो वस्तु नेत्र आदि इन्द्रिय द्वारा स्पष्ट प्रतीत होती हो वह व्यक्त और जो स्पष्ट प्रतीत न हो 


बह अव्यक्त कहलाती है । यह स्थूल शरीर तो नेत्र आदि इन्द्रियोंसे सबको स्पष्टकपसे प्रत्यक्ष दै, अतः 
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तदघीनत्वादथवत्‌ ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद--तदधीनत्वात्‌, अथंवत्‌ । 
(तदधीनत्वात्‌ ) अव्यक्त ईश्वरके अधीन स्वतन्त्र 

जगत्‌की रति बुक ता होगे सार्थक भी है। 228 pos 

अन्नाइ- यदि जगदिदमनभिव्यक्तनामरूपं वीजात्मकं प्रागवस्थमव्यक्तशब्दाह- 
सञ्युपगम्येत, तदात्मना च शारीरस्याप्यव्यक्तशब्दाहत्वं प्रतिज्ञायेत स एव तहिं 
प्रधानकारणवाद एवं सत्यापद्येत। अस्यैच जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाभ्युपग- 
सादिति । छ अत्रोच्यते-यदि वयं स्वतन्त्रां कांचित्मागवस्थां जगतः कारणत्वेनाभ्यु- 
पगच्छेम, प्रसञ्ज॑येम तदा प्रधानकारणवादम्‌। परमेश्वराघीना त्वियमस्माभिः प्राग- 
वस्था जगतोऽभ्युपगम्यते, न स्वतन्त्रा । सा चावच्याभ्युपगन्तव्या। अर्थवती हि सा । 
न हि तया विना परमेश्वरस्य स्जछुत्वं सिद्धयति; शक्तिरहितस्य तस्य प्रवृत्त्यनुपपत्तेः । 


सुक्तानां च पुनरचुरपत्तिः। कुतः ? विद्यया तस्या चीजशक्तेर्दाहात्‌। अविद्यात्मिका हि 


यहाँ पूर्वपक्षी कहते हँ--अनभिव्यक्त नामरूप वाला, पूर्वावस्यामें स्थित बीजात्मक यह जगत्‌ 
यदि अव्यक्त शब्दके योग्य माना जाय और उसख्पसे शरीरमें भी अव्यक्त शब्दकी प्रयुक्तिकी प्रतिज्ञा की 
जाय तो ऐसा माननेसे उसी प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति हो जायगी; क्योंकि सांख्यवादीने इस 
जगत्‌की प्रागवस्था ( कारणवस्या ) को ही प्रधानरूपसे स्वीकार किया है। सिद्धान्ती--इस विषयमें 
कहते है--यदि हम जगतुके कारणख्पसे किसी एक स्वतन्त्र प्रागवस्थाको स्वीकार करें तो हम प्रधान 
कारणवादके अनुयायी हो सरकते हैं, परन्तु हम तो जगत्‌की इस प्रागवस्था ( कारणावस्या ) को 
परमेश्वरके अधीन स्वीकार करते हैं, स्वतन्त्र नहों, वह तो अवश्य स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि 
वह प्रयोजन वाली है । उसके विना निगुण निष्क्रिय परमेश्वर खष्टा सिद्ध नहीं हो सकता, कारण 

सत्यानन्दी-दीपिका 

उसे अव्यक्त नहीं कहा जा सकता । यह पुवपक्षीका आशय है । सिंद्धान्ती--यद्यपि यह ठीक है, तो भी 
कायं और कारणके अभिन्न होनेसे मुल प्रकृति वाचक अव्यक्त शब्दसे कायं लक्ष्य होता है। जैसे 
“गोमिः श्रीणीत सत्सरम्‌' इस उद्धृत श्रुतिसे यह दिखलाया गया है कि प्रकृति वाचक गौ ज्ञन्द अपने 
विकार दुधमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है अन्यथा प्रकृति ग्रोके साथ सोम रसका मिश्रण होना असंभव 
है । जैसे यहाँ प्रकृति गौ शब्द समानरूपसे गौ और स्व विकार दुधमें प्रयुक्त होता है, वसे आकाश 
आदि सूक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीर जो स्यूल शरीरका कारण है, उसमें अव्यक्त शब्दका प्रयोग होता है 
तो यहाँ मी प्रकृति वाचक अव्यक्तशब्द समानरूपसे सृक्ष्मधरीर और स्वविकार स्यूलशरीरमें प्रयुक्त 
होना युक्त है ॥ २॥ 

७ यह जो सुख दुःख मोहात्मक जगत्‌ है, वह सुखदुःखमोहात्मक कारणसे ही उत्पन्न होने 
योग्य है, क्योंकि कायं कारणात्मक होता है। इसमें सुलात्मकता सत्त्वसे, दुःखात्मकता रजसे और 
मोहात्मकता तमसे है । सत्त्व, रज और तमोमय कारणावस्थाका नाम सांख्यमतमें प्रधान है । जगत्‌- 
की कारणावस्था मायाके स्वीकार करनेसे प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वेदान्त- 
सिद्धान्तमें माया अनित्य, अनिवंचनीय, मिथ्या और परतन्त्र है, जब कि सांख्यमतमें प्रधान नित्य 
निवंचनीय, सत्य और स्वतन्त्र है। कारणावस्था अव्यक्त मायाको हम स्वतन्त्र कारण नहीं मानते 
तो प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति कैसे हो सकती है? किन्तु अव्याकृत नामरूपात्मक कारणावस्था 
मायाको हम परमेश्वरके अधीन मानते हैं, बन्ध और मोक्षकी व्यवस्थाके छिए भी मायाको मानते हैं, 
अन्यथा असङ्ग एक आत्मामें बन्य मोक्ष व्यवस्था अनुपपत् है। 
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बीजदाक्तिर च्यक्तशब्द निदेदया परमेश्वराश्रया मायामयी मह्दासुपुतिः यस्यां स्वरुप- 
प्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः। तदेतदव्यक्तं कचिदाकादाइान्दनििष्टम्‌- 
“पुतस्मिन्नु खल्वक्षरे गागर्याकाश ओतइच प्रोतइच' ( ब्रु००।८।११ ) इति श्रुतेः । कचिदक्षरशाब्दो- 
दितम्‌; ‘अक्षरात्परतः पर: ( सु० २।१।२ ) इति श्रुतेः । कचिन्मायेति सूचितम्‌; "मायाँ तु 


ह 


प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरस्‌' ( उवे० ४।१०) इति मन्त्रवर्णात्‌ । अव्यक्ता हि सा माया, | 


तर्वान्यत्वनिरूपणस्याशक्यर्चात्‌ । तदिदं “महतः परमव्यक्त्स' इत्युक्तम्‌; अव्यक्तप्रभ- 


चत्वान्महतः, यदा हेरण्यगर्भी बुद्धिमान्‌, यदा तु जीवो महान्‌, तदाप्यव्यक्ताचीन- | 
त्वाज्जीवभावस्य 'महतः परमव्यक्तम' इत्युक्तम्‌ । अविद्या ह्यव्यक्तम्‌ । अविद्यावत्त्वेनेव, 


जीवस्य सर्वः संव्यवहारः संततो वर्तते। तञ्चाव्यक्तगतं महतः परत्वमभेदोपचारात्तः 


द्विकारे शरीरे परिकहप्यते | सत्यपि शारीरवदिन्द्रयादीनां तद्विकारत्वाविशेषे शरीर स्यै- . 


वाभेदोपचाराद्व्यक्तशाव्देन अहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वराञ्दैरेव गृहीतत्वात्परिदिषटस्वाञ्च 
दारीरस्य । अन्ये तु वर्णयन्ति-द्विचिधं हि शरीरं स्थूलं सूक्ष्मं च। स्थूलं यदिदमुप- 
ळभ्यते। सूक्ष्म यदुत्तरत्र वक्ष्यते--'तदन्तरप्रतिपत्तो रंहति संपरिष्वक्तः प्रइन निरूपणाभ्याम्‌' 
( इ० ३।१।१) इति। तच्चोभयमपि इारीरमविदोषात्पूर्चत्र रथत्वेन संकीतितम्‌। 
इह तु साक्ष्ममव्यक्तशब्देन परिणुह्यते; सूक्ष्मस्याव्यक्तराव्दाहत्वात्‌ । तद्धीन- 
त्वाच्च चन्धमोक्षव्यवहारस्य जीवात्तस्य परत्वम्‌। यथार्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापाः 


कि शक्ति रहित परमेश्वरमें प्रवृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती । मुक्त पुरुषोंके बन्धको पुनः उत्पत्ति नहीं 
होती, क्योंकि विद्यासे उस बीज शक्तिका नाश (बाघ ) हो जाता है । अविद्यात्मक यह बीजशक्ति 
अव्यक्तशन्दसे निर्दिष्ट है, परमेस्वरके आश्रित मायामयी एवं महासुषुप्ति है, जिसमें स्वरूप ज्ञानसे 
रहित संसारी जीव सोते हैं । वह अव्यक्त कहोंपर “एतस्मिन्नु ( हे गागि | इस अक्षरमे ही आकाश 
ओत-प्रोत है ) इस श्रुतिमें आकाश शब्दसे निर्दिष्ट है। ओर कहीं पर 'अक्षरात्परतः परः० ( सर्वश्रेष्ठ 
अक्षरसे भी उत्कृष्ट है ) इस श्रृतिसे अक्षर शब्दसे वर्णित है। कहीं पर “मायां तु० (प्रकृतिको तो 
माया जाने और महेश्वरको मायावी ) इस मन्त्रमें माया शब्दसे सुचित है । वह माया अव्यक्त ही है, 
क्योंकि वह सद्रूप है अथवा असद्रूप है, ब्रह्म से अभिन्न है अथवा भिन्न, इसप्रकार उसका निरूपण 
नहीं किया जा सकता । यदि महत्‌का अथे हिरण्यगमंकी बुद्धि हो तो अव्यक्तसे महत्‌ उत्पन्न होता है. 
इसलिए 'महतः परमव्यक्तम! ( महत्से अव्यक्त उत्कृष्ट है) यहाँ पर वही पूर्वास्था कही गई है। 
यदि महत्का अथं जीव हो तो भी जीवभाव अव्यक्तके अधीन होनेसे “महत्से अव्यक्त श्रेष्ठ है? अर्थात्‌ 
अव्यक्तमें जीवसे परत्व कथन युक्त है। निश्‍चय यह अविद्या अव्यक्त है, अविद्योपाधि युक्त होनेसे ही 
जीवके सब व्यवहार सदा होते रहते हैं । अव्यक्तमें जो महत्से परत्व है उसकी अभेदोपचारसे उसके 
विकार शरीरमें कल्पना की जाती है । यद्यपि शरीरके समान इन्द्रिय आदिमें भी [अव्यक्त] विकारत्व 
समान है, तो मी अमेदोपचारसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ही ग्रहण होता है, क्योंकि इन्द्रिय आदिका 
[ इन्द्रियेभ्यः ] अपने वाचक शब्दसे ही ग्रहण किया गया है। केवल शरीर ही अवशिष्ट है | अत) 
उसका अव्यक्त दाब्दसे ग्रहण होता है ] । कुछ दूसरे आचायं तो इस प्रकार वर्णन करते हैं कि छरीर 
दो प्रकारका है स्थूल ओर सूक्ष्म । [ नेत्र आदिसे ] जो यह उपल्ब्ध होता है वह स्थूळ है और जो 
सूक्ष्म है उसे आगे 'तदुन्तरप्रतिपत्तौ०' इस सूत्रमें कहा जायगा । ये दोनों शरीर समानरूरसे पूव 
वाक्य (आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु ) में रथरूपसे कहे गये हैं । [ इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था ] 
इस उत्तर मत्त्रमें अव्यक्त शब्दसे केवळ सूक्ष्म शरीरका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि सुक्ष्म अव्यक्त 
शब्दके योग्य है। जैसे इन्द्रियोंका व्यापार अर्थ-शव्दादि विषयोंके कधीन होनेसे अर्थोर्मे इन्द्रिय 
परत्व है, वेसे बन्ध और मोक्ष व्यवहार सूक्ष्म शरीरके अधीन होनेसे उसमें जीवसे पर्व है । 
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अधि० १ सू० ३ ] भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २८९, 


रस्येन्द्रियेभ्यः परत्वमर्थानामिति। # तैरूवेद्रक्तव्यम्‌-अविशेपेण शरीरद्वयस्य पूर्वत्र रथः 
त्वेन संकीर्तितत्वात्समानयोः प्रकृतत्वपरिशिष्टत्वयोः कथं सक्ष्ममेव दारीरमिष ग्रह्मते,न पुनः 
स्थूछमपीति। आस्नातस्यार्थ प्रतिपत्तु भवामः, रास्नातं पर्यनुयोक्त म्‌। आम्नातं चाव्यक्त- 
पदं सूक्ष्ममेव प्रतिपादयितुं शक्नोति, नेतरत्‌; व्यक्तत्वात्तस्येति चेत्‌-न; एकचाक्यताधी- 
नत्वाद्थंप्रतिपत्तेः न हीमे पूर्वोत्तरे आम्नाते पकचाक्यतामनापद्य कंचिदर्थ प्रतिपादयतः; 
प्रकतहानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञत्‌। न चाकाङ्कगामन्तरेणेकचाक्यताप्रतिपत्तिरस्ति। तत्राविदि- 
छायां शरीरद्वयस्य ग्राह्यात्वाकाङ्कायां यथाकाङ्घ संबन्धेऽनभ्युपगग्यमान पकचाक्यतेव बा- 
चिता अचति,कुत आम्नातस्यार्थंप्रतिपत्तिः?ॐ न चैवं मन्तव्यम्‌-दुःशोधत्वात्सुक्ष्मस्येव दारीर- 
स्येह ्रहणं स्थूलस्य तु दष्टवीभत्सतया सुशोधत्वादग्रहणमिति। यतो चैवेह शोधनं कस्यचि- 
द्विवक्ष्यते। न ह्यत्र शोधनविधायि किंचिदाख्यातमस्ति। अनन्तरनिदिष्टत्वात्तु कि तद्विष्णोः 


सिद्धान्ती--वृत्तिकारके मतका निराकरण करते है--परन्तु उनसे यह कहना चाहिए कि पूवंवाक्य 
[ आत्मनं रथिनं विद्धि ] में रथरूपसे दोनों शरीरोंका समानरूपसे कथन होनेके कारण दोनोंमें 
प्रकृतत्व परिशिष्टत्व समान है तो यहाँ अव्यक्तशब्दसे केवल सूक्ष्मशरीरका ही ग्रहण क्यों किया जाता 
है और स्थूलका क्यों नहीं ? हम वेदका अर्थ जानने-ग्रहण करनेमें समथ हैं परन्तु वेदपर ( ननु नच ) 
नहीं कर सकते, वेदोक्त अव्यक्त शब्द सूक्ष्मका ही प्रतिपादन कर सकता है स्थूलका नहीं, क्योंकि वह 
व्यक्त है, ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, कारण कि अर्थज्ञान एक वाक्यताके अधीन है । ये 
दोनों पूवं और उत्तर श्रुति वाक्य एक वाक्यता प्राप्त किये विना किसी मी अर्थका प्रतिपादन नहीं कर 
सकते, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अपकृत प्रक्रियाका प्रसङ्ग होगा अर्थात्‌ अव्यक्त शब्दसे प्रकृत 
स्थूलशरीरका ग्रहण न करना अभ्रकृत सूक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीरका ग्रहण करना, यह प्रकृत हानि 
अप्रकृत प्रक्रिया रूप दोष प्रसक्त होगा । और आकांक्षाके विना एक वावयताका बोध नहीं होता । 
उन पूर्वोत्तर वाक्योंमें दोनों शरीरोंकी ग्राह्यत्वाकांक्षा समान होनेपर आकांक्षाके अनुसार सम्बन्ध 
स्वीकार न करें तो एक वाक्यता ही बाधित हो जायगी, तो श्रुत्यथंका वोध कैसे होगा ? इस प्रकार नहीं 
मानना चाहिए कि अनात्मत्व निश्चयरूप शोधन दुष्कर होनेसे सूक्ष्म शरीरका ही यहाँ ग्रहण है, नाना 
दोषोंसे दूषित प्रत्यक्ष घृणाका विषय होनेसे अनामत्व निरचयरूप शोधन सुकर होनेके कारण स्थूल 
शरीरका ग्रहण नहीं है, क्योंकि यहाँ प्रकरणमें किसीका शोधन विवक्षित नहीं है, कारण कि यहाँ 
शोषनका विधान करनेवाला कोई क्रियापद नहीं है । विष्णुका परम पद क्या है ? (आत्मनं रथिनं 
विद्धि ) इस वाक्यके अनन्तर निर्दिष्ट होनेसे वही यहाँ विवक्षित है । क्योंकि यह इससे पर है, यह 


सत्यानन्दी दीपिका क 

* वाक्योकी परस्पर आकांक्षा होनेसे ही एक वाक्यता होती है, और उससे अर्थका ज्ञान होता 
है, अन्यथा अथंबोध नहीं होगा । अतः 'शरीरं रथमेव तु! इस प्रकृत शरीर द्वयका ग्रहण 'इन्द्रियेम्यः 
परा' इस मन्त्रमे किस पदसे है और अव्यक्तशब्दसे क्या ग्राह्य है? इस प्रकार दो आकांक्षाओंके होनेसे 
पूर्वोत्तर वाक्योंमें एक वाक्यता सम्मव है । शरीरशब्दसे प्रकृत दोनों ही शरीर ग्राह्य रूपसे आकांक्षाओके 
समान विषय हैं । अव्यक्तशब्दसे दोनों शरीरोंका ग्रहण प्राप्त है। यदि आकांक्षाके अनुसार अन्वय 
स्वीकार न करें, तो अव्यक्तरब्दसे केवल सूृक्ष्मशरीरका ग्रहण होगा स्थूलशरीरका नहीं, फिर तो एक 
वाक्यताका बाघ हो जायगा । इसलिये अव्यक्तशब्दसे प्रकृत स्थूलशरीर ही ग्राह्य है । 

यदि वृत्तिकारके मतसे अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्म शरीरका मी ग्रहण हो तो हमारी कोई हानि 
नहीं है, क्योंकि अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्मशरीरका ग्रहण करनेपर मी अनुमान निरूपित प्रधानका तो 


21 थअव्यक्तशब्दसे किसी प्रकार मी ग्रहण नहीं हो सकता है ॥३॥ 


३७ 
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परमं पद्मितीद्मिह विचक्ष्यते । तथाहीदमस्मात्परमिद॒मस्मात्परमित्युक्स्घा 'पुरुषान्नपरं 
किँचित्‌'इत्याह। सवंथापि त्वाचुमानिकनिराकरणोपपत्ते स्तथा नामास्तु,न नः किचिच्छियते३ 
क्षेयत्वावचनाच ॥ ४ ॥ 
पदच्छेद--शैयत्वावचनात्‌, च । 
सूजाथ--इस प्रकरणमें अव्यक्तको ज्ञेय नहीं कहा गया है, इससे भी इस श्रुतिमें अव्यक्त. 
शब्दसे प्रधानका ग्रहण नहीं है । 
नशे यत्वेन च सांख्यैः प्रधान स्मर्यते गुणपुरुषान्तरज्ञानात्कैवल्यमिति वदद्भिः। न 
हि शुणस्वरूपमश्ञात्वा शुणेभ्यः पुरुषस्यान्तरं शक्यं ज्ञातुमिति । कचिच्च विभूतिविशेष- 
प्राप्तये प्रधानं शे यमिति स्मरन्ति । न चेद्मिहाव्यक्त ज्ञेयत्वेनोच्यते। पदमात्रं द्यव्यक्तशब्दः। 
नेहाव्यक्त ज्ञातव्यसुपासितव्यं चेति वाक्यमरित। न चानुपदिष्टं पदाथं्ञानं पुरुषार्थ, 
मिति शक्यं प्रतिपत्तुम्‌। तस्मादपि नाव्यक्तशब्देन प्रथानमसिधीयते। अस्माकं तु रथरूप- 
कक्त्ट्सशरीराद्यनुसरणेन विष्णोरेच परमं पदं दर्शयितुमयसुपन्याख इत्यनचद्यम्‌ ॥४॥ 
षदतीति चेन्न प्राशो हि प्रकरणात्‌ ॥५॥ 
पद्च्छेद्‌--वदति, इति, चेत्‌, न, प्राज्ञ, हि, प्रकरणात्‌ । 
सुघाथे--( वदति ) “महतः परं धुवं निचाय्य' यह उत्तर वाक्य प्रधानको ज्ञेय कहता है, | 
(इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि “पुरुषान्न परं? इस आत्मप्रक- 
रणसे ( प्राज्ञो हि ) परमात्मा ही यहाँ शेयरूपसे निर्दिष्ट है । | | 
अत्राह सांख्यः-_'जेयत्वावचनात? इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ! _... अत्राह सांख्यः शेयत्वावचनाद' इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ? शूयते झुत्तरनाव्यक्तराब्दो- हयत्तरत्राव्यक्तदाब्दो- | 
इससे पर है अर्थात्‌ इन्द्रियोंस उसके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ट है, इस प्रकार कहकर “पुरुषान्न ' 
( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है ) ऐसा श्रूति कहती है । सब प्रकारसे अनुमान निरूपित प्रधानका निरा- । 
करण उपपन्न होता है । तो मले ऐसा हो, इससे हमारी कुछ भी हानि नहीं है ॥३॥ 
सत्त्व आदि गुण ओर पुरुषके भेदज्ञानसे मोक्ष होता है, ऐसा कथन करनेवाले सांख्यमतानुयायी | 
विद्वान प्रधानका ज्ञेयरूपसे स्मरण करते हैं, क्योंकि सत्त्वादि गुणोके स्वरूप जाने विना केवल गुणोते | 
पुरुषका भेद नहीं जाना जा सकता । अणिमा आदि ऐस्वयं प्राप्तिके लिए प्रधान ज्ञेय है, ऐसा भी 
* कहीं कहीं स्मृतिमें कहते हैं । परन्तु [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] इस मन्त्रे अव्यक्तको ज्ञेयरूपसे नहीं कहा | 
है, यहाँ अव्यक्तशन्द केवळ एक पद है। अव्यक्त ज्ञातव्य है वा उपासितव्य है, यहाँ कोई ऐसा विधायक. 
वाक्य नहीं है। ओर अनुपदिष्ट पदाथंज्ञान पुरुषाथं है ऐसा नहीं जाना जा सकता । इससे भौ | 
भूति अव्यक्तशब्दसे प्रधानका अभिधान नहीं करती, हमारे मतमें तो रथके साहर्यसे कल्पित शरीर | 
दा क विष्णुका ही परम पद दिखलळानेके लिए यह उपन्यास है, इस प्रकार कोई | 
यहाँ सांख्य कहते है--'जेयत्वावचनात? यह हेतु असिद्ध है, क्योंकि 'अशब्दमस्पशंस० | 
( खो अशब्द, अस्प, अरूप, अव्यय, रसहीन, नित्य तथा गन्धरहित है । जो अनादि, अनन्त, मह्‌ 
सत्यानन्दी दीपिका | 
मअघान श्र्‌ ति-तात्पयंका विषय न होनेसे ज्ञेय नहीं है और अव्यक्तशब्द वाच्य भी नहीं दै। | 
परन्तु घरीर भी तो ज्ञेयरूपसे पठित नहीं है तो उसका यहाँ ग्रहण क्यों किया जाता है? हमारे मतें 1 
तो केवल विष्णुपद शेय है, उसके दर्शनके लिए अव्यक्तदाब्दसे स्थूलशरीरका ग्रहण करनेमें E यु 


। 


दोष नहीं है ॥४॥ 
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दितस्य प्रधानस्य ज्ञे यत्वबचनम्‌--'अशब्दमस्पशमरूपमन्ययं तथाऽरसं नित्यमगन्धवच्च यत्‌ । 
अनाद्यनन्तं महतः परं ध्रुवं निचाय्य तं सत्युमुखाख्रमुच्यते ॥' ( का० २।३।१५ ) इति । अत्र दि 
याइकं शब्दादिहीनं प्रधानं महतः पर स्सृतो निरूपितम्‌, तादशामेव निचाय्यत्वेन निर्दिष्टम्‌, 
तस्मात्प्रधानमेवेदम्‌, तदेव चाव्यक्तशब्दनिर्दिएमिति। अत्र बूमः नेह प्रधानं निचाय्यत्वेन 
निर्दिष्टम्‌ । प्राज्ञो हीह परमात्मा निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट इति गस्यते। कुतः ? प्रकरणात्‌ । 
प्राज्ञस्य हि प्रकरणं चिततं वर्तते; पुरुषान्न परं किंचित्‌ सा काष्टा सा परा गतिः’ इत्यादिनिदशात्‌, 
“एष सर्वेषु भूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते” इति च डुर्शातत्ववचनेन तस्यैव शेयत्वाकाङ्कणात्‌। 
“यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञ" इति च तज्ज्ञानायैव वागादिसंयमस्य विहितत्वात्‌, सृत्युसुखप्रमोक्षः 
णफलत्वाच्च । नहि प्रधानमात्रं निचाय्य सृत्युसुखात्सुच्यत इति सांख्यैरिष्यते। चेतनात्म- 
विज्ञानाद्धि सृत्युसुखात्प्रसुच्यत इति तेषामभ्युपगमः। संघु वेदान्तेचु प्राञ्जस्येवात्मनोऽ- 
शाब्दादिधर्मत्वमभिळप्यते । तस्मान्न प्रधानस्यात्र ज्ञेयत्वमव्यक्तशाव्दनििष्टत्वं वा ॥५॥ 
त्रयाणामेव चेव्नुपन्यासः प्रश्न ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद्‌-- त्रयाणाम्‌, एव, च, एवम्‌, उपन्यासः, प्रश्नः, च। 

सूचार्थ--( एवम्‌ ) पूवं और उत्तर वाक्योंके पर्यालोचनसे ( त्रयाणामेव ) अग्नि, जीव और 
परमात्मा इन तीनोंका ही ( उपन्यास ) वक्तव्परूपसे उपन्यास है । ( प्रश्‍नरच ) और प्रस्न भी उनके 
विषयमें है, इसलिए प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्य नहीं दै । 

* इतश्च न प्रधानस्याव्य क्तशान्दवाच्यत्वं ज्ञेयत्वं चा । यस्मात्त्रयाणामेव पदार्थाना- 


सग्निज्ञीवपरमात्मनामस्मित्प्रन्थे कठवल्लीषु वरप्रदान सामर्थ्याद्वक्तव्यतयोपन्यासो इचष्यते। 


से पर, निश्चल है उस तत्त्वका ज्ञान प्राकर पुरुष मृत्युमुखसे छूट जाता है ) इस उत्तरवाक्यनें 
अव्यक्तशन्दसे प्रतिपादित प्रधानका ज्ञेयरूपसे कथन है। सांख्यस्मृतिमें शब्द आदि रहित महतुसे 
पर प्रधानका जैसा निरूपण है वेसा ही यहाँ ज्ञेयरूपसे निर्देश है। इसलिए यह प्रधान ही है और 
वही यहाँ [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] अव्यक्तशब्दसे निदिष्ट है। सिद्धान्ती-यहां हम कहते हैं--श्स 
मन्त्र [ 'अशन्दमस्पशंम' ] मे प्रधान ज्ञेयरूपसे निदिष्ट नहीं है, किन्तु प्राज्ञ परमात्मा ही यहाँ ज्ञे यख्पसे 
निर्दिष्ट है ऐसा ज्ञात होत्ता है । किससे ? इससे कि उसका प्रकरण है । प्राज्ञका ही विस्तृत प्रकरण चला 
हुआ है, 'पुरुषान्न' ( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है, वह परम सीमा है वह परम गति है ) इत्यादि निर्देश 
है । 'एप सबेपु०' ( सम्मुणं भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता ) इस प्रकार दुर्जानत्व 
कथनसे उसकी हो ज्ञेयरूपसे आकांक्षा होती है, तथा 'यच्छेद्वाङमनसी०' ( विवेकी पुरुष वाणीका भनमें 
लय करे ) इस प्रकार उसके ज्ञानके लिये हो वाणी आदिके संयमका विधान किया है, मृत्युमुखसे 
छुटकारा पाना ही ज्ञानका फल है । परन्तु सांख्योंने यह स्वीकार नहीं किया कि केवळ प्र घानके ज्ञानसे 
मृत्युमुखसे मुक्त होता है । वे तो यह स्वीकार करते हैं कि चेतन आत्माके ज्ञानसे ही मृत्युमुखसे मुक्त 
होता है। सम्पूणं वेदान्तोंमे प्राज्ञ परमात्मामें ही अशब्दत्व आदि धर्मोका कथन है। इसलिए यहाँ प्रधान 
न ज्ञेय है और न अव्यक्तशब्दसे निदिष्ट ही है ॥ ५॥ 

और इस कारणसे मी प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है, क्योंकि वर प्रदान 
सामथ्यंसे इस कठवल्लो ग्रन्थमें वक्तव्यछपसे अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीन पदार्थोका ही 

. सत्यानन्दी-दीपिका 

& इस कठवल्ली ग्रन्यमें प्रघानके विषयमें न प्रस्न है ओर न उत्तर ही, इससे भी प्रधान 

अव्यक्तशब्द वाच्य नहीं है। इसी बात को 'ब्रयाणामेव' इस सूत्रसे भगवान्‌ सूत्रकार दिखाते हैँ । 


ह 
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तद्विषय एव च प्रइनः। नातोऽन्यस्य प्रश्‍न उपन्यासो चाऽस्ति। तत्र तावत्‌ 'स व्वमझिंस्वग्ये- | 
अध्येषि सुत्यो प्रबूहि तं श्वदधानाय मह्यस' ( का० १।१।१३ ) इत्यज्लिविषयः प्रश्‍नः । भयं प्रेते . 


विचिकित्सा मचुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चेके । एतद्विद्यामनुशिष्टस्त्वयाहं वराणासेप वरस्तृतीयः ॥' 
( का० १।१।२० ) इति जीवविषयः प्रश्नः । “अन्यन्न धर्मादन्यन्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । 
अन्यन्न भूताच्च भव्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्वद्‌ ॥' ( का० १।२।१४ ) इति परभात्मचिषयः । प्रति- 
` अचनसपि 'लोकादिमस्तिं तसुवाच तस्मै या इष्टका थावतीर्वा यथा वा ।' (का० १।१।१५) इत्यग्नि- 


विषयम्‌ । हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुह्यं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च सरणं प्राप्य आत्मा सचति गौतम ॥ | 
योनिसन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथाश्रुतम्‌? (का० २।५।६,७) | 
इति । व्यवहितं जीवविषयम्‌ । “न जायते ञ्रियते वा विपश्चित्‌? ( का० १।२।१८ ) इत्यादिवहु- | 


प्रपञ्चं परमात्मविषयम्‌। नेवं प्रधानविषयः प्रदनोऽस्ति;अपृष्टस्वाश्चाुपन्यसनीयत्वं तस्येति। 
अन्राह--योऽयमात्मविषयः प्रश्‍नो येयं प्रेते विचिकित्सा मञुष्येऽस्तीति, कि स एवायम्‌ 
“अन्यन्न घर्मादन्यन्नाधर्मात' इति पुनरनुङष्यते, किया ततोऽन्यो ऽयसपूर्वः प्रश्‍न उत्थाप्यत इति। 


& किंचातः स एवायं प्रस्नः पुनरनुङृष्यत इति यद्युच्येत, ङ योरात्मचिषययोः प्रश्‍नयोरेकता- | 
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उपन्यास देखा जाता है और तद्विषयक ही प्रश्‍न है, इससे अन्यका प्रश्‍न अथवा उपन्यास नहीं है। 


उनमेंसे 'स त्वमझि०' ( नचिकेता- हे मृत्यो ! तुम स्वगंके साधन भूत अग्निको जानते हो, सो मुझ | 


श्रद्धालुके प्रति उसका वर्णन करो ) यह अग्निविषयक प्रश्न है । “यिय प्रेते०' ( मृतक मनुष्यके विषयमे 
जो यह सन्देह है- कुछ लोग कहते हैं कि देह आदि संधातसे अतिरिक्त देहान्तर सम्बन्धी आत्मा 


है, कुछ एक कहते हैं कि इस प्रकारका आत्मा नहीं है, तुमसे उपदेशको प्राप्त हुआ मैं इसे जान | 


सकूँ वरोंमें शेष यह तीसरा वर है ) यह जीवविषयक प्रश्‍न है । "अन्यन्न धर्साद०' ( जो धमंसे मित्न, 


अघमंसे भिन्न, कायं-कारणसे अन्य, भूत, भविष्यत्‌ एवं वतंमानसे अन्य है ऐसा तुम जिसे देखते | 
हो उसे मुझसे कहो ) यह परमात्मविषयक प्रश्न है। प्रतिवचन भी 'लोकादिमझि०' ( तब यमराजने | 
लोकोंके कारणभूत उस अग्निका तथा उसके चयन करनेमें जसे शोर जितनी ईटे होती हैं और जिए _ 


प्रकार स्थण्डिरमें उसका चयन किया जाता है उन सबका नचिकेताके प्रति वर्णन कर दिया ) यह 


अग्नि विषयक उत्तर है । “हन्त त इदं ०” ( हे गौतम ! अव मैं फिर भी तुम्हारे प्रति उस गुह्य और | 
सनातन ब्रह्मका वर्णन करूंगा, तथा [ ब्रह्माको न जाननेसे ] मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जेसाह | 


जाता है [ बह मी बताउँगा ] । अपने कमं और ज्ञानके अनुसार कितने देही तो शरीर धारण 


करनेके लिये किसी योनिको प्राप्त होते हैं और कितने ही स्थावर-माबको प्राप्त हो जाते हैं) यह. 
व्यवघानसे [ अविद्यासे आच्छादित ] जीव विषयक उत्तर है। “न जायते०' ( यह विद्वात त उस. 
होता है न मरता है ) इत्यादि बहुत विस्तृत परमात्मा विषयक ध्रतिवचन.है। इस प्रकार प्रधा | 
“विषयक प्ररत नहीं है । अपृष्ट होनेसे उपन्यासके योग्य भी नहों है। यहाँ पूर्वपक्षी कहते हियं | 
प्रेते यह जो आत्मविषयक प्रस्न है, क्या उसकी “अन्यत्र धर्माद्‌०' यहाँ पुनः अनुवृत्ति है अथवा । 


उससे अन्य यह अपूर्ब-नवीन प्रश्‍न उठाया जाता है? इससे प्रकरणमें क्या आया? [ येयं प्रेते ] 


उस प्रश्‍नकी [ अन्यत्र घर्माद ] इसमें अनुवृत्ति है, ऐसा यदि कहो, तो आत्मविषयक दो प्रो 
अभेद होनेसे अग्नि विषयक और आत्मविषयक इस प्रकार दो ही प्रश्न होते हैं, अतः ऐसा नहीं 
सत्यानन्दी-दीपिका य + 
# यमराज और नचिकेताके संवादरूप वाक्योंकी प्रवृत्तिसे यही सिद्ध होता है कि “ 
“अन्यत्र घर्माद०' इन दोनों मन्तरॉमे आत्मविषयक एक ही प्रस्त है दो नहीं, जिसके आधारपर 
बिषयक नवीन प्ररनकी कल्पनाकी जाय । अतः यहाँ प्रधानका अवकाश नहीं है । 


| 


|| 
| 
f 
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पत्तेरग्रिविषय आत्मविषयश्च द्वावेव प्रश्‍नवित्यतो न वक्तव्यं त्रयाणां प्रश्‍नोपन्यासाविति । 
अथान्योऽयमपूर्वः प्रश्‍न उत्थाप्यत इत्युच्येत, ततो यथैष वरप्रदानव्यतिरेकेण प्रनकल्प- 
नायामदोपः, एवं प्रश्‍नव्यतिरेकेणापि प्रधानोपन्यासकर्पनायामदोषः स्यादिति। अघ्रो- 
च्यते-नैचं चयमिह घरप्रदानव्यतिरेकेण प्रदनं कंचित्कल्पयामः,चाक्योपक्मसामर्थ्यात्‌। वर- 
प्रदानोपक्रमा हि सुत्युनचिकेतःसंवादरूपा वाक्यप्रवृत्तिरासमासेः कठचल्लीनां ळक्ष्यते । 
४ खुत्युः किल नचिकेतसे पित्रा प्रहिताय त्रीन्वरान्प्रददौ । नचिकेताः किल तेषां प्रथमेन 
चरेण पितुः सोमनस्यं वत्रे, द्वितीयेनाञ्चिविद्याम्‌, तृतीयेनात्मविद्याम्‌, 'येयं परते’ इति 'वराणा- 
मेष वरस्तृतीयः’ (का० १।१।२० ) इति लिङ्गात्‌ । तत्र यदन्यत्र घर्मादित्यन्योऽयमपूर्वः प्रन 
उत्थाप्येत, ततो वरप्रदानऱ्यतिरेकेणापि प्र्षकल्पनाद्वाक्यं बाध्येत । ननु प्रएव्यभेदादपूर्वा ऽ- 
यं प्रदनो अवितुमहति । पूवो हि प्रश्‍नो जीवविषयः; येयं प्रेते विचिकित्सा मजुष्येऽस्ति- 
नास्तीतिविचिकित्साभिधानात्‌ । जीवश्च घर्मादिगोचरत्वान्नान्यत्र धर्मादिति प्रश्‍नमहंति । 
प्राज्ञस्तु धर्माद्यतीतत्वादन्यत्र चर्मादिति प्रश्नमहंति प्रश्‍नच्छाया च न समाना लक्ष्यते; 


पू्बस्यास्तित्वनारितत्वविषयत्वादुत्तरस्य धर्माद्यतीतवस्तुविषयत्वात्‌। तस्मात्मत्यभिक्षाना- 


चाहिए कि तीन पदाथ विषयक ही प्रश्‍न और उपन्यास है । ऐसा यदि कहो कि यह अपूवं प्रस्न उठाया 
जाता है तो जैसे वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रश्‍नकी कल्पनामें [ तुमको ] दोष नहीं है, वसे ही प्रद्नके 
विना भी प्रघानके उपन्यासकी कल्पनामें हमें दोष नहीं है। इस पर सिद्धान्ती कहते--यहाँ हम इस 
प्रकार वर प्रदान के अतिरिक्त किसी मी प्रदनकी कल्पना नहीं करते, क्योंकि वाक्यके उपक्रमकी सामथ्यं 
ही ऐसी है । वर प्रदान से लेकर कठवल्लीकी समासि पर्यन्त यमराज ओर नचिकेताकी संवादरूप 
वाक्यप्रवृत्ति ऐसी ही लक्षित होती है । पिता द्वारा भेजे हुए नचिकेताको यमराज ने तीन वर दीये । 
उनमेंसे प्रथम वरसे नचिकेताने पिताकी प्रसन्नता माँगी, द्वितीयसे अग्निविद्या ओर तृतीयसे आत्म- 
विद्या, क्योंकि येयं प्रेते’ और “वराणामेष” ऐसा श्रुति रिङ्ग है। उनमें 'अन्यन्न धर्मात' यदि यह 
नवीन प्रश्‍न उठाया जाय तो वर प्रदानसे अतिरिक्त प्ररतकी कल्पना होनेसे उपक्रम वाक्यका वाघ 
हो जायगा । परन्तु [ जीव ओर ईश्वर रूप ] प्रष्टव्य पदाथं के भेद होनेसे [ “अन्यत्र घर्मात्‌' ] यह प्रस्न 
नवीन हो सकता है। पूवं प्रश्‍न जीव विषयक है, क्योकि “येयं प्रेते’ इस मन्त्रमें मृतक मनुष्यके 
विषयमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है” इस प्रकारकी शङ्काका अभिधान है। और 
जीव घमं आदिका आश्रय होनेसे अन्यत्र धर्मात्‌, इस प्रस्नके योग्य नहीं है । प्राज्ञ तो घर्मादिसे 
अतीत होनेके कारण “अन्यत्र धर्मात? इस प्रदनके योग्य है । [ केवल प्रष्टव्य भेदसे प्रदनका भेद नहीं 
है ] किन्तु दोनों मस्त्रोंमें प्रश्‍न साहक्य मी समान लक्षित नहीं होता, क्योकि “येयं प्रेते' यह पुवे प्रश्‍न . 
अस्ति तथा नास्ति ( है या नहीं है) विषयक है ओर “अन्यन्न धर्मात? यह उत्तर प्रस्न घर्मादि अतीत 
वस्तु विषयक है । अतः पुर्वेमन्त्रमे प्रतिपादित वस्तुके उत्तर मन्ते प्रत्यभिज्ञान के अमाव होनेसे प्रस्नोमे 
“दीपिका 

कै पूवेपक्षी--जीव विषयक प्ररनमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है, यह संशय 
और घमं आदिका आश्रयत्व प्रतीत होता है और परमात्मा धर्मादि से अतीत है, इस प्रकार प्रश्‍व्यके 
भेदसे प्रदनोंका परस्पर भेद है । किच्च 'येयं प्रेते०? और “अन्यत्र धर्माद०' इन दोनों मन्‍्त्रोंमें प्रस्नोके 
साहद्यके अमावसे मी प्ररनोंका भेद है । इससे पिताकी प्रसन्नता, अग्निविद्या, जीवविद्या जोर परमात्म- 
विषयक विद्या इन चार प्रश्‍नोंको कल्पना करनी पड़ेगी, तदनुसार उत्तर भी चार होंगे, ऐसा माननेखे 
उपक्रम वाक्यका बाघ होगा । जेसे यहाँ नवीन ज पराक कश्पनाकी गई है, वसे हम भी प्रधानको 
सिद्धि मानते हैं । सिद्धान्ती--*जीवप्राज्ञयोः' समाधान करते हैं। 
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भावात्मइनमेदः । न पूर्वस्येवोत्तरच्ानुळ्षेणमिति चेत्‌-न; जीवप्राशयोरेकत्वाभ्युपगमात। 
अवेत्यएव्यभेदात्प्रइनभेदो यद्यन्यो जीव; प्राज्ञात्स्यात्‌ । न त्वन्यत्वमस्ति । तत्त्वमसीत्यादि- 
श्रत्यन्तरेश्यः । इंह च अन्यात्र धर्मात! इत्यस्य प्रश्‍नस्य भतिवचनं न जायते भ्रियते वा 
'विपश्‍्चित' इति जन्ममरणप्रतिषेघेनप्रतिपाद्यमानं शारीरपरमेश्वस्योरभेदं दशंयति। सति. 
हि प्रसङ्गे प्रतिपेधो भागी भवति। प्रसङ्गश्च जन्मरणयोः शरीरसंसपर्ाच्छारीरस्य भवति न 

` परमेश्वरस्य । तथा-'स्वप्नान्त जागरितान्तं चोमौ येनानुपश्यति महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो 
न शोचति ॥ ( का० २।४।४ ) इति स्वप्नज्ञागरितदशो जीवस्यैव सहर्बविसुत्वचिशेषणस्य 
मननेन शोकविच्छेदं दशयन्न प्राज्ञादन्योजीव इति दर्शायति। प्राज्ञविज्ञानाद्धि शोकविच्छेद 
इति वेदान्तसिद्धान्तः । # तथाऽग्रे-'यदेवेह तदसुत्न यदसुत्र तदन्विह। खत्योः स स्त्युमाप्नोति य 
इह नानेव पश्यति॥! (का > २।४।१०) इति जोवप्राज्ञसेद्द छिमपवद्ति । तथा जीवविषयस्याः 
स्तित्वनास्तित्वप्र इनस्यानन्तरम्‌ 'अन्यं वरं नचिकेवो बृणीष्व' इत्यारभ्य सृत्युना तैस्तैः कामैः 
प्रलोभ्यमानोऽपि नचिकेता यदा न चचाल, तदैनं सत्युरभ्पुद्यनिः श्रेयसवि भा गप्रद्शंनेन 

विद्याविद्याविभागप्रदशनेन च 'विद्यामीष्सिनं नचिकेतसं भन्ये न स्वा कासा बहवोऽछोलुपन्त' ` 


परस्पर भेद है, ऐसा यदि कहो कि पूवं प्रश्‍नकी उत्तर वाक्यमें अनुवृत्ति नहीं है, तो यह कथन युक्त 
नहीं है, ' क्योंकि जीव और प्राज्ञमें एकत्व स्वीकार किया गया है, यदि जीव प्राज्ञसे अन्य होता तो | 
रष्टव्यके भेदसे प्ररनका भेद होता, परन्तु तत्त्वमसि” इत्यादि अन्य श्रुतियोंसे यह सिद्ध होता है कि | 
दोनोंमें भेद नहीं है, यहाँ भी "अन्यत्र घर्मात्‌ ' इस प्ररनक़ा “न जायते ख्रियते०' (विद्वानु न जन्मता ह | 
न मरता है) इस प्रकार जन्म-मरणके प्रतिषेषसे प्रतिपाद्यमान प्रतिवचन जीव और परमेश्वरका 
अभेद दिखळाता है । जन्म-मरणका प्रसङ्ग होनेपर ही प्रतिषेष युक्त होता है । शरीरके साय सम्बन्धके | 
होनेउे जीवात्मामें जन्म-मरणका प्रसङ्ग होता है परमेश्वरमें नहीं होता । उसी प्रकार 'स्वप्रान्त जागरि- 
तान्तं०' ( जिसके द्वारा स्वप्नमें प्रतीत होनेवाले तथा जाग्नतूमें दिखाई देनेवाले दोनों प्रकारके पदार्थों 
को देखता है उस महान्‌ और विभु आत्माको जानकर बुद्धिमान पुरुष शोक नहीं करता ) इस प्रकार | 
स्वप्न और जाग्रत्‌ पदार्थोको देखनेवाले महत्त्व एवं मिम्रुत्व विशिष्ट जीवके चिन्तनसे हो शोककी | 
अत्यन्त निवृत्ति दिखळाते हुए यमराज प्राज्ञ-परमात्मासे जीव भिन्न नहीं है ऐसा दिखलाते हैं। यह | 
वेदान्त सिद्धान्त है कि प्राज्ञके विज्ञानसे ही शोकका नाश होता है । उसी प्रकार आगे 'यदेवेह०' (जो | 
तत्त्व इस-देहेन्द्रिय संघातमें भासता है वही अन्यत्र-देहादिसे परे मी है और जो अन्यत्र है वही इसमें | 
है । जो मनुष्य इस तत्त्वमें नानात्व-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको-जन्म मरणको प्राप्त होता है ) 
इस प्रकार यह मन्त्र जीव ओर प्राज्ञमें भेदद्ृष्टिका निषेध करता है। इस प्रकार नचिकेताके जीव | 
विषयक अस्तित्व, नास्तित्व ( है, नहीं है ) प्रस्नके अनन्तर “अन्यं बरं०' ( हे नचिकेता ! आत्मविषयर्क | 
वरको छोड़कर अन्य वर मांगो ) ऐसा आरम्मकर यमराजद्वारा पुत्र दारा आदि अनेक तत्‌ तत्‌ कामना” | 
ओसि अत्यन्त प्रलोमित किया गया भी नचिकेता जब अपने वरसे विचलित न हुआ तब धमंराजने अभ्युदय | 
और मोक्षके विमाग-भेदके प्रदर्शनये तथा विद्या और अविद्याके विमागके प्रदरांनसे “विद्याभीप्सिनं? _ 


सत्यानन्दी-दीपिका (सि 

% यदि जीव परमेश्वरसे भिन्न होता तो 'येयं प्रेत इस प्ररनका परमेश्वर विषयक “तं दुदेश गूढ 

यह उत्तर किस प्रकार संगत होता, अतः दोनों मन्त्र एक आत्मविषयक हैं और उनमें आत्मविषयर्क 
एक ही प्रदन है। 'उद्रमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं अवति’ जार उस प्रत्यगमिन्न ब्रह्मतत्त्वमें अलः 
सा भेद करता है उसे संसार मय प्राप्त होता Rt इत्यादि श्रृतियोंमें भेदकी निन्दा और भेदवर्शीकी 
जन्म-मरणमय संसारकी प्राप्ति कही गई है । यहाँ जीव-ब्रह्मका अभेद ही विवक्षित है । 
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( का० १।२।४) इति प्रशास्य प्रश्‍नसपि तदीयं प्रशांसन्यदुवाच--तं दुदंशं गूढमनुप्रविष्टं गुहाहितं 
गहुरेषं पुराणस्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देचं सत्वा धीरो हषंश्ञोकौ जहाति ॥' ( का० १।२।१२ ) 
इति, तेनापि जीवप्राज्ञयोरभेद एवेह विवक्षित इति गम्यते । यत्प्रश्‍ननिमित्तां च प्ररांसां 
महतीं गत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेता यदि तं विहाय प्रशंसान्नन्तरमन्यमेव प्रश्‍नमुपक्षिपेद्‌- 
स्थान एव सा सर्वा प्रशंसा प्रसारिता स्यात्‌। तस्मात्‌ 'येयं प्रेते' हत्यस्यै व प्रश्‍नस्येतदनु- 
कर्षणम्‌ “अन्यत्र धर्मात्‌? इति । यत्तु प्रश्‍्नच्छायावेलक्षण्यसुक्तम्‌ , तददूषणम्‌ , तदीयस्येच 
विशेषस्य पुनः पृच्छयमानत्वात्‌ । पूर्वत्र हि देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मनो ऽस्तित्वं पृष्टम्‌ , उत्त- 
र्र तु तस्यैचासंखारित्वं पृच्छयत इति; यावद्धयविद्या न निवर्तते तावद्धर्मादिगोचरत्वं जीव- 
स्य ज्ीचत्वं च न निवतंते। तन्निवृत्तो तु प्राज्ञ एव तत्त्वमसीति शरुत्या प्रत्याय्यते। न चाविद्या- 
वच्वे तदपगमे च वस्तुनः कञ्चिद्विरोषोऽस्ति। यथा कश्चित्संतमसे पतितां कांचिद्रज॒महि 
मन्यमानो भीतो वेपमानःपलायते, तं चापरो त्रुयान्मा भैषीर्नायमही रज्जुरेवेति। ख च 
तडुपश्र॒त्याहिकृतं भयसुत्सरजेद्वेपथुं पलायनं च। न त्वहिवुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुन 
कश्चिद्विरोषः स्यात्‌। तथैवैतदपि द्रष्टव्यम्‌ । ततश्च 'न जायते न्नियते वा! इत्येवमाद्यपि भवत्य- 


स्तित्वप्रदनस्य प्रतिवचनम्‌ । & सूत्रं त्वविद्याकल्पितज्जीचप्राशभेदापेक्षया योजयितव्यम्‌। 


( मैं तुझ नचिकेताको विद्याभिलाषी मानता हूँ; क्योंकि तुझे बहुतसे मोगोने मी नहीं लुमाया ) इस 
प्रकार नचिकेताकी प्रशंसा कर उसके प्रश्‍्नकी भी प्रशंसा करते हुए “तं दुदंश०” ( उस कठिनतासे 
दोख पड़नेवाले, गूढ़ स्थानमें अनुप्रविष्ट , गुहा-बुद्धिमें स्थित, गह्वर-अनेक अनयाँसे व्याप्त देहमें स्थित, 
पुरातन देवको अध्यात्मयोगकी प्राप्ति द्वारा जानकर घी-बुद्धिमानु पुरुष हषं-शोकको त्याग देता है) ऐसा 
कहा है । इससे भी ऐसा ज्ञात होता है कि जीव और प्राज्ञ-परमात्माका अभेद ही यहाँ विवक्षित है। 
जिस प्ररनके कारण मृत्युने नचिकेताकी महती प्रशंसाकी यदि नचिकेता उसको छोड़कर प्रशंसाके 
अनन्तर अन्य ही प्रश्नको उठाता तो वह सब प्रशंसा अनुपयुक्त स्थानमें ही प्रसारित होगी अर्थात्‌ 
अनुपयुक्त स्थानमें की जानेके कारण व्यथं हो जायगी, इसलिए 'येयं प्रेते? इस प्ररनकी ही “अन्यन्न 
धर्मात्‌? इस मन्त्रमें अनुवृत्ति है । जो यह कहा गया है कि दोनों प्रसनोंमें साह'य न होनेके कारण 
वेलक्षण्य है, वह दोष नहीं है, क्योंकि उसीका विशेष पुनः पूछा गया है । पूवंवाक्य “येयं प्रेते, में 


` देहादिसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व ही पूछा गया है और उत्तर मन्त्र ( अन्यत्र घर्मात्‌ ) में तो 
` उसीका असंसारित्व पुछा जाता है, इसलिए जब तक अविद्या निषत्त नहीं होती तब तक जीवमें घर्मादि 


आश्रयत्व ओर जीवत्व निवृत्त नहों होते । उसकी निवृत्ति होने पर तो वह प्राज्ञ ही दै, ऐसी 'तत्त्वमसि' 


'इसप्रकारकी श्रुतिसे प्रतीति कराई जाती है। अविद्याके योगसे अथवा अविद्याके निवृत्त होनेसे वस्तुमें 


कुछ भी विशेष नहीं आता । जसे अंधकारमें पड़ी किसी रज्जुमें सपं समझकर कोई पुरुष भयसे कापता 
हुआ वहाँसे मागता है। उससे यदि कोई अन्य विज्ञपुरुष कहे कि मय मत करो यह सपं नहीं है 
किन्तु रज्जु है, तब वह पुरुष उसका वचन सुनकर सपंज्ञान जन्य भय, कॅपन और पलायन त्याग 
देता है । परन्तु सर्प बुद्धि कालमें अथवा उसकी निवृत्तिकालमें वस्तु (रज्जुमें) कोई विशेषता नहीं है, उसी 
प्रकार यहाँ मी समझना चाहिए । इसके अतिरिक्त जीव ब्रह्मके अभेद होनेसे “न जायते ब्रियते वा' 
इत्यादि भी अस्तित्व प्रस्नका प्रतिवचन है । [ जीव ब्रह्म एक होनेपर भी ] अविद्यासे कल्पित जीव 
सत्यानन्दी-दीपिका Fa 

ॐ जीव ब्रह्मका अभेद होनेसे ब्रह्मविषयक प्रश्नका तृतीय वरमें अन्तर्भाव है। प्रधानकी कल्पनामें 
तो कोई भी वर प्रदानादि नहीं हें, और प्रधान अनात्मा है, अतः उसका आत्मविषयक वर्मे 
अन्तर्माव भी सम्भव नहीं है, यही प्रधानमें विषमता है । इससे प्रधान अव्यक्त शब्द वाच्य १ ॥६॥ 


२९६ ब्रझसू्न-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


एकत्वेऽपि ह्यात्मबिषयस्य प्रदनस्य प्रायणाचस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमा्रचिच्िकिस्स- 
नात्कदत्वादिसंसारस्वभावानपोहनाच्च पूर्वस्य पर्यायस्य जीवविषयत्वसमुत्परे क्ष्यते । उत्त- 
रस्य तु चर्माद्यत्ययसंकीर्तनात्माक्षविषयत्वमिति । ततश्च युक्ताऽग्निजीवपरमात्मकल्पना। 
प्रधानकल्पनायां तु न वरप्रदानं न प्रइनो न प्रतिवचनमिति वैषस्यम्‌ ॥६॥ 

महच्च ॥७॥ 

पद्च्छेद्‌--महद्वत्‌, च । 

सूत्ना थे बुद्धेरात्मा महान्‌ परः' इसमें पठित “महत्‌” शब्द जसे सांख्यामिमत तत्त्वका 
वाचक नहीं है, वेसे वेदिक अव्यक्तशब्द भी प्रधानका वाचक नहीं है । 

& यथा महच्छन्दः सांख्यैः सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव वैदिकेऽपि 
प्रयोगेऽमिधत्ते । 'बुद्धेरात्मा महान्परः’ ( का० १।३।१० ), “महान्तं विभुमात्मानम्‌? ( कार 
१।२।२२ ), 'वेदाहमेतं पुरुषं महान्तम्‌' ( श्वे० ३८ ) इत्येवसादावात्मदान्द्प्रयोगादिभ्यो 
हेतुभ्यः । तथाऽव्यक्तशाब्दोऽपि न वैदिके प्रयोगे प्रथानमयिधातुमर्हति । अतश्च नास्त्या- 
चुमानिकस्य शब्दवत्त्वम्‌ ॥७॥ 

( २ चमसाधिकरण स्तू० ८-१० ) 
चमसवदविशेषात्‌ ।। ८॥ 

पद्च्छेद्‌--चमसवत्‌, अविशेषात्‌ । 

सूत्नाथ--( चमसवत्‌ ) 'अर्वाग्बिलश्वमसः' चमस ( यज्ञपात्र ) के समान ( अविशेषात्‌ ) 
अविशेष होनेसे श्रृतिपठित अजाशब्द भी प्रधानका वाचक नहीं है अर्थात्‌ जेसे अर्वाग्विलत्व सामान्य 
घमं हेनेसे चमसका वाचक नहीं है, वसे अजात्व घमं मी सामान्य होनेसे प्रधानका वाचक नहीं है। 

% पुनरपि प्रधानवाद्यराब्दत्वं प्रधानस्यासिद्धसित्याह । कस्मात्‌ ? मन्त्रवर्णात्‌ 
“अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजाः सजसानां सरूपाः । अजो ह्य को जुषसाणो<नुशेते जहात्येनां 
पासा साल काता नन ना ० त 
वस्थामें देहसे भिन्न आत्मामें अस्तित्वमात्रका संशय होने तथा कतृत्वादि संसार स्वमावका निषेध न 
होनेसे पूवं पर्याय ( प्रश्न ) में जीव विषयक उत्रेक्षाकी जाती है । उत्तर पर्यायमें तो धर्मादिके राहित्यका 
प्रतिपादन होनेसे वह प्राञ्ञविषयक है । इसलिए अग्नि, जीव और परमात्माकी कल्पना युक्त है । प्रधानकी 
कल्पनामें तो न वर प्रदान है, न प्रश्‍न है ओर न प्रतिवचन है, इस प्रकारकी यहाँ विषमता है ॥६॥ 

जसे सांख्याचायों द्वारा सत्तामात्र, प्रथमोत्प्च महत्तत्त्व अथंमें प्रयुक्त महत्‌ शब्द 'बुद्धेरात्मा'० 
,( बुद्धिसे महान्‌ आत्मा श्रेष्ठ है ) 'महान्तं०' ( महान्‌ विभु आत्माको ) वेदाहमेतं? ( मैं इस महादु 
पुरुषको जानता हूँ) इत्यादिमें आत्मशब्द प्रयोग आदि हेतुओसे वैदिक प्रयोगमें उसी अर्थका 
अभिघान नहीं करता, उसी प्रकार अव्यक्त शब्द भी वेदिक प्रयोगमें प्रधानका अमिधान नहों कर 
सकता, इसलिए अनुभानगम्य प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 

प्रधानवादी फिर भी कहता है कि प्रधानको अशब्द-श्रुतिसे अप्रतिपादित कहना असिद्ध है, किससे ! 
इससे कि “अजामेकां'० ( अपने अनुरूप बहुत-सी प्रजा उत्पन्न करनेवाली, लोहित, शुक्ल, कृष्ण वर्णा 
एक अजा ( बकरी-प्रकृति ) को एक अज ( वकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दुसरा 

सत्यानन्दी-दीपिका 


& "श्रौतः अव्यक्तशप्दो न सांर्यासाधारणतस्वगोचरः वैदिकशब्दत्वात्‌ महच्छब्दवत! । ' 


1 
| 
} 
| 
। 
1 
| 
|| 


अव्यक्त शब्द सांख्यके असाधारण प्रधानतत्त्वका प्रतिपादन नहीं करता है, क्योंकि बैदिक शब्द | 


है, जेसे महत्‌ शब्द ।' इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 
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अधि० २ सू० ८ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्धित २९७ 


सुक्तमोगामजो$न्य:' ( इवे० ४।५) इति । अन्न हि मन्त्रे लोहितशुक्तकृप्णदब्दे रजःसच्त्वतमां- 
स्यभिधीयन्ते । लोहितं रजः; रञ्जनात्मकस्चात्‌। शङ्कं सत्त्व; प्रकाशात्मकत्वात्‌। कृष्णं 
तमः; आवरणात्मकत्वात्‌। तेषां साम्यावस्था;वयवधमेंब्येपदिद्यते छोहितशुक्ककप्णेति। 
न जायत इति चाजा स्यात्‌ ; 'मूलप्रकृतिरविकृतिः' इत्युभ्युपगमात्‌ । नन्वजादाव्द्दछागायां 
रूढः। वाढम्‌ ; सा तु रूढिरिह नाश्रयितुं शाक्या; विद्याप्रकरणात्‌। खा च बह्वीः प्रजास्रै- 
शुण्यान्चिता जनयति । तां प्रकृतिमज पकः पुरुषो जुपमाणः प्रीयमाणः सेवमानो वा5नु- 
शेते। तामेवाविद्ययाऽऽत्मत्वेनोपगस्य सुखी दुःखी मूढोऽहमित्यवियेकतया संसरति। 
अन्यः पुनरजः पुरुष उत्पन्नविवेकज्ञानो चिरक्तो जहात्येनां प्रकृति भुक्तभोगां कृतभोगापचर्गा 
परित्यजति-सुच्यत इत्यर्थः । त स्माच्छृतिमूलेब प्रधानादिकल्पना कापिलानामिति। एवं 
प्रासे बूसः--नानेन मन्तरेण श्रुतिमत्त्वं सांख्यवादस्य शक्यमाश्चयितुम्‌। न ह्ययं मन्त्रः 
स्वातन्ऽयेण कंचिदपि वादं समर्थंयितुमुत्स हते; सर्वत्रापि यया कया चित्कल्पनया 5जात्वादि- 
संपाद्नोपपत्तेः, सांख्यचाद एवेहाभिप्रेत इति विरोषाचघारणकारणाभावात्‌। चमसबत्‌। 


_ यथा हि अर्वाग्बिलश्चमस ऊध्वेबुध्नः ( दृ० २।२।३ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे स्वातन्त््येणायं नामासौ 


अज उस भुक्त मोगाको त्याग देता है ) ऐसा मन्त्र है । इसी मन्त्रमें लोहित, शुक्ल, और कृष्णराब्दोंसे 
रज, सत्त्व और तमका अभिधान होता है । लोहित, रागात्मक होनेसे रज, शुक्ल प्रकाशात्मक होनेसे 
सत्त्व और कृष्ण आवरकात्मक होनेसे तम है । उनके अवयव धर्मोसे लोहित, शुक्ल, कृष्णरूप साम्या- 
वस्था कही जाती है । “न जायते इति अजा” "जो उत्पन्न नहीं होती वह अजा है? क्योंकि 'मूलप्रकृतिर- 
विकृतिः’ ( मूलप्रकृति किसीका कायं नहीं होती ) ऐसा सांख्य लोग स्वीकार करते हैं । परन्तु अजा- 
शब्द तो बकरीमें रूढ है ? यह सत्य है, परन्तु यहाँ उस रूढिका आश्रय-ग्रहण नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि यह विद्याका प्रकरण है । वह अजा अपने अनुरूप निगुणान्वित-सुख, दुःख मोहात्मक देव मनुष्य 
पशु आदि बहुत प्रजाओंको जन्म देती है । एक अज-पुरुष उस प्रकृति पर प्रेम रखता हुआ और 
उसका सेवन करता हुआ उसके पास शयन करता है अर्थात्‌ अविद्यासे उसीको आत्मरूपसे मानकर 
मैं सुखी” दुःखी एवं मूढ हूँ” इस प्रकार अविवेकसे जन्म मरणको प्राप्त होता है । परन्तु उत्पन्न हुए 
विवेक ज्ञानवाला अन्य अज-विरक्त पुरुष जिसने मोग और अपवग सम्पादनकर छिया है, ऐसी भुक्त 
सोगा प्रकृतिका परित्याग करता है उससे मुक्त हो जाता है, ऐसा अर्थ है। इसलिए कपिलमतानुयायियों- 
की प्रधानादि कल्पना श्रृतिमूलक ही है। सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ “अजामेका' 
इस मन्त्रसे सांख्यवाद श्रृतिःप्रतिपादित है ऐसा स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह मन्त्र 
स्वतन्त्ररूपसे किसी भी वादका समथन करनेमें उत्साह नहीं करता । समी वादोंमें जिस किसी कल्पनासे 
अजात्वादिका सम्पादन उपपन्न होता है । सांख्यवाद ही यहाँ अभिप्रेत है ऐसा विशेषका निएचायक 
कोई कारण-प्रमाण नहीं है। चमसके समान। “अर्वास्बिलइचसस' ( जो नीचेकी ओर छिद्रवाला 
ओर ऊपरकी ओर उठा हुआ चमस है) इस मन्त्रमें स्वतन्त्ररूपसे यह चमस नामक यज्ञपात्र 


सत्यानन्दी-दीपिका 

ऋ सिद्धान्तमें पहले अव्यक्तशन्दसे स्थूलशरीरका ग्रहण किया गया है, अब लोहित आदि 
घमंवाचक पदोंसे तेज, जल ओर अन्न ( पृथिवी ) रूप धर्मीको भगवानु सूत्रकार दिखलाते हैं । इस 
अधिकरणका “अजा” पद विषय है । विद्याके प्रकरणमें रूढि अथंका सम्मव न होनेसे यौगिक 'अज्ञा' 
पद प्रधान परक है अथवा मायापरक है? ऐसा संशय होनेपर पूर्वाधिकरणमें केवल अव्यक्तशन्दसे 
प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा न होनेपर भी यहाँ तो त्रिगुणत्व आदि लिङ्गोसे युक्त प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा होनी 
चाहिए। इस प्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे “पुनरपि' इत्यादिसे पूर्वपक्षको उपस्थित करते हैं॥ ८॥ 

३८ 
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चमसोऽभिप्रेत इति न शाक्यते निरूपयितुम्‌। सर्वत्रापि यथाकथंचिदर्वाग्विळत्वादि- 
कल्पनोपपत्तेः । एवमिहाप्यविरोषः 'अजामेकाम्‌' इत्यस्य मन्त्रस्य । नास्मिन्सन्त्रे प्रधान- 
मेवाजाऽभिप्रेतेति शक्यते नियन्तुम्‌ ॥८॥ 

तत्र तु 'इदं तच्छिर एष ह्यर्वाग्बिलश्वसस ऊउध्वंबुध्नः इति वाक्यशेषाच्चमसविशेष- 
प्रतिपत्तिभेवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अत्र घूसः-- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा द्यधीयत एके ॥९॥ 

पदच्छेद--ज्योतिरुपक्रमा, तु, तथा, हि, अधीयते, एके । 

सचाथ- ( ज्योतिरुपक्रमा ) तेज जिसके उपक्रम-आरम्भमें है उसी तेज, जल और जन्नरूप 
प्रकृतिका ही अजाशब्दसे निश्चय करना चाहिए, प्रधानका नहीं, (हि) क्योंकि ( तथा ) वैसे ही 
( एके ) छान्दोग तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिका रोहित आदि रूप ( अधोयते ) कहते हैं ( तु) 
शब्द अवधारणाथंक है । 

* परमेश्वरादुत्पन्ना ज्योतिःप्रमुखा तेजोबन्नलक्षणा चतुर्विधस्य भूतग्रामस्य प्रक्ृति- 
भूतेयमजा प्रतिपत्तव्या । तुशब्दो5वधारणाथः भूतन्नयलक्षणैचेयमजा विज्ञेया, न गुणत्रय- 
लक्षणा । कस्मात्‌ ! तथा ह्येके शाखिनस्तेज्ञोबन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमाम्नाय तेषामेव 
रोहितादिरूपतामामनन्ति-'यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रूपं यच्छुं तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य' इति, 
तान्येवेह तेजोबन्नानि प्रत्यभिज्ञायन्ते रोहितादिइाव्दसामान्यात्‌। रोहितादीनां च शब्दानां 
रूपविरोषेषु सुख्यत्वा द्गाक्ता त्वाच्शुणविषयत्वस्य। असं दिग्धेन च संदिग्घस्य निगमनं न्याय्यं 
अभिप्रेत है ऐसा निरूपण नहीं किया जा सकता, क्योंकि सर्वत्र हि किसी न किसी प्रकार अर्वाग्वि- 
लत्वकी कल्पना हो सकती है; वसे यहाँ भी 'अजामेकां' इस मन्त्रमें कोई विशेष अथं प्रतिपादित नहीं 
है, इसलिए इस मन्त्रमें अजाशब्दसे प्रधान ही अभिप्रेत है, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता ॥८॥ 

परन्तु उसमें तो “इदं तच्छिर'० ( वह यह सिर है जो कि अधोमुख और ऊपरकी ओर उठा 


हुआ गोलाकार है ) इस प्रकार वाक्यशेषसे चमस विशेषकी प्रतीति होती है, किन्तु यहाँ अजापदसे 
किसको समझना चाहिए, इसपर हुम कहते हँ-- 


जो परमेश्वरसे उत्पन्न हुई है, तेज प्रमुख-तेज, जल एवं अन्नरूप है, जरायुज, आण्डज, स्वेदज, 
उद्धिज्जरूप चार प्रकारके भूत समूहका कारणरूप है वह यहाँ अजापदसे समझना चाहिए । सूत्रस्थ 
'तु' शब्द अवधारण ( निश्चय ) अथे प्रयुक्त है । यह अजा तेज, जल, अन्न भूत त्रयात्मक समझनी 
चाहिए न कि गुण त्रयात्मक-प्रधान, क्योंकि उसी प्रकार छन्दोग शाखावाले तेज, जल और अन्नकी 
परमेश्वरसे उत्पत्ति कहकर “यदग्नेरोहित रूपं०' ( जो अरिनिमें रोहित-रक्त रूप है वह तेजका है, जो 
शुक्लरूप है वह जलका है, जो कुष्णरूप है वह अन्न-पृथिवीका है ) इस प्रकार उन तीनोके ही रोहित 
आदि रूप कहते हैं । इस अजामन्त्रमें उन तेज, जल, और अन्नकी ही लोहित, शुक्ल और कुष्णरूपसे 
प्रत्यभिज्ञा होती है, क्योंकि रोहित आदि शब्द दोनों मन्त्रोमे समान हैं। रोहितादि शब्द रूपविहोषोंमें 
मुख्य हैं और गुणविषयमें गौण हैं अर्थात्‌ रोहित आदि शब्दोंका मुख्य अर्थ तो तेज आदिका रूप 


& जसे 'अजामेकां०' इस नज तर्या हक प्रकृति कही गई है, बंसे छान्दोग्य श्रुतिमें 
प्रतिपादित तेज, जल ओर अन्न भी सम्पूर्ण कायंके कारण कहे गये हैं, क्योंकि दोनों मन्त्रोंमें रोहित 
आदि शब्द समानरूपसे पाये जाते हैं, रोहित एवं लोहितका एक ही अथे है । छान्दोग्य श्रुति असंदिग्ध | 
है, अतः उससे 'अजामेकां' इस संदिग्ध वाक्याथका निणंय करना न्याय संगत है, इसलिए अजापदसं 
भृत त्रयात्मक. तेज, जळ एवं अन्नका ही ग्रहण करना चाहिए, सांख्य अभिमत प्रधानका नहीं । 
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न्यन्ते। # तथेद्दापि 'ब्रह्मवादिनो बदन्ति । किं कारणं ब्रह्म' (इवे० १।१) इत्युपक्रम्य़ ति च्यान- 
योगानुगता अपद्यन्देवात्मशक्ि स्वगुणनिंगृढाम्‌' (इवे० १।३) इति पारमेश्वर्याः द्वाक्तः समस्त- 
जगद्विघायिन्या चाक्योपक्रमेऽवगमात्‌। चाक्यदोपेऽपि “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महेश्वरम” इति “यो योनिं योनिमधितिष्ट्त्येक: ( इवे० ४५०, ११ ) इति च तस्या एवावग- 
मान्न स्वतन्त्रा काचित्प्रकृतिः प्रधानं नामाजामन्त्रेणाम्नायत इति शाक्यते वक्तुम्‌। प्रकर- 
णाचु सैब देवी शक्तिरव्याकृतनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थानेनापि मन्त्रेणाम्नायत 
इत्युच्यते । तस्याश्च स्वविकारविपयेण त्रैरूप्येण चे रूप्यमुक्तम्‌ ॥९॥ 

कथं पुनस्तेजोवन्नात्मना त्रैरूप्येण त्रिरूपाऽजा प्रतिपत्तुः शक्यते ? याचता न 
तावत्ते जोबन्ने ष्वजाकृतिरस्ति । न च तेजोवन्नानां जातिश्रवणादजातिनिमित्तोऽप्यज्ञा- 
शाब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति-- 

कन्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः ॥१०॥ 

पदच्छेद्‌- कल्पनोपदेशात्‌, च, मध्वादिवत्‌, अविरोधः । 

सू्ञार्थ--( कल्पनोपदेशाच्च ) तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिमें सास्य सूचित करनेके लिए 
कल्पनासे अजात्वका उपदेश किया गया है, ( मध्वादिवत्‌ ) जैसे मधु मिन्न आदित्यमें मधुत्वका उपदेश 
है, वैसे अजा भिन्न प्रकृतिमें अजात्वका उपदेश होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है, अतः प्रधान श्रुति- 
प्रतिपादित नहीं है । 
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विशेष है सत्त्व आदि गुण तो-गौण अथं है, ओर असंदिग्धवाक्यसे संदिग्धवाक्यायंका निगमन-निणंय 


करना न्याय्य संगत मानते हैं। उसो प्रकार यहाँ मो 'ब्रह्मशादिनो०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं-- 
जगतूका कारणभूत ब्रह्म कैसा है? ) ऐसा उपक्रमकर “ते ध्यानयोगाचुगता०' ( उन ऋषियोंने घ्यान 
योगका अनुवतंनकर अपने गुणोंसे अत्यन्त छिपी हुई देवात्मशक्तिका साक्षात्कार किया ) इस प्रकार 
वाक्यके उपक्रममें सम्पूणं जगत्को उत्पन्न करनेवाली परमेश्वरकी शक्ति अवगत होती है । वाक्यशेषमें 
भी “मायां तु०' ( प्रकृतिको माया जानो और महेश्व रको मायावी ) और यो योनिं” ( जो परमात्मा 
अकेला ही प्रत्येक योनिका अधिष्ठाता है ) इस प्रकार उसो शक्तिकी अवगति होनेसे प्रधान नामकी 
कोई स्वतन्त्र प्रकृति अजामन्त्रसे कही जाती है ऐसा नहों कहा जा सकता । ऐसा कहा जाता है कि 
प्रकरणसे तो बही देवी शक्ति अव्याकृत नामरूपवाली, नाम और रूपकी पूर्वावस्था इस मन्त्रसे मी कही 
जाती है, रूप्य स्वविकार विषय ( आश्रय ) से उसको भी त्रेख्प्य कहा गया है ॥९॥ 

[ रूढिको लेकर यहाँ शङ्का है ] जब तेज, जल और अन्नमें अजाकी जाति नहीं है तो तेज, 
जल एवं अन्न त्रैरूप्य होनेसे अजा त्रि्प किस प्रकार समझो जा सकती है । [ “न जायते इति अजा' 
इस योगिकको लेकर कहते हैं | तेज, जल और अन्नकी उत्पत्तिके श्रवण होनेसे उनमें जन्मामाव 
निमित्तक अजाशब्दका प्रयोग संभव नहीं है । इसलिए उत्तर सूत्र कहते हैं-- 
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& ब्रह्मवादियोने विचार किया कि शुद्ध ब्रह्मसे इस विचित्र नामरूपात्मक जगत्‌की उत्पत्ति तो 
असम्भव है, क्योंकि वह निविकार है । किञ्च ब्रह्मसे भिन्न केवळ जड़से भी जगतूकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि जड़में कायं विषयक ज्ञान आदि नहीं होते, अतः मायारूप सहायक कारण सहित ब्रह्म 
जगतका कारण है । अनभिव्यक्त नाम-रूप, होनेके कारण मायाको अव्याकृत कहा गया है । माया 
एक होनेपर भी उसकी अविद्यारूप शक्तियाँ अनन्त हैं, वही उपाधि है । इस मविद्यारूप उपाधिसे 
ब्रह्म ही जीव कहलाता है, वस्तुतः जीव ब्रह्मसे भिन्न कोई वस्तु नहीं है। मायाके विकार तेज, जल 


और अन्न ( पृथिवी ) ये क्रमसे रक्त, शुक्ल ओर कृष्णल्म हैं, इस प्रकार कायको अपेक्षा माया मी 
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नायमजाङतिनिमित्तोऽजाशाब्दः। नापि यौगिकः। किंतर्हि ध कल्पनोपदेशो यम । 
अजारूपकक्लसिस्तेजोबन्नलक्षणायात्वराचरयोनेरुपदिद्यते । यथा हि लोके यडच्छया 
काचिदजा लोहितशुक्छकुप्णवर्णा स्याद्वहुवकरा सरूपवर्करा च,तां च कश्चिदजो जुषमाणो5- 
चुशयीत, कश्चिचेनां सुक्तभोगां जह्यात्‌, एचमियमपि तेजोवन्नलक्षणा भूतमकृतित्रिवर्णा 
बहु सरूपं चराचरळक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा च क्षेत्रशेनोपभुज्यते, विदुषा च 
परित्यज्यत इति । $ न चेद्‌माराङ्कितव्यम्‌-प॒कः क्षेत्रज्ञो 5 चुशेतेष्न्यो जहातीत्यतः क्षेत्रज्ञभेदः 
पारमार्थिकः परेषामिष्टः प्राप्नोतीति। न हीयं क्षतरज्ञभेदप्रतिपिपादयिषा, किंतु वन्धमोक्षव्य- 
बस्थाप्रतिपिपाद्यिषा त्वेषा। प्रसिद्धं तु भेदमनूच्य बन्धमोक्षव्यवस्था प्रतिपाद्चते। भेदस्तूपाधि- 
निमित्तो भिथ्याज्ञानकह्पितो न पारमार्थिकः; एको देवः सब भूतेषु गूढ: सवेव्यापी सवं भूतान्तरात्माः 
इत्य(दि श्रुतिभ्यः । मध्वादिवत्‌, यथा आदित्यस्यामधुनो मधुस्वस्‌' (छा० ६६) 'वाचश्चाघेनोधेनुत्स्‌? 
(३० ५८), चुलोकादीनां चानझीनामभित्वस्‌ (बृ० ८।२।९) इत्येचंजातीयकं कल्प्यते, एवमिद्‌- 
मनजाया अजात्वं कल्प्यत इत्यर्थः । तस्मादविरोधस्तेजोवन्नेष्वज्ञाराव्दप्रयोगस्य ॥१०॥ 


[ अजामेका ] यह अजाशब्द जातिनिमित्तक रूढि नहीं है और यौगिक मी नहीं है, किन्तु यह 
काल्पनिक उपदेश है । चराचर जगत्के कारण भूत तेज, जल और अन्नखूप प्रकृतिमें अजा साहब्य 
कल्पनाका उपदेश है । जैसे लोकमें देववश रक्त, शुक्ल, कृष्ण वणे कोई एक ऐसी अजा-वकरी हो उसे 
समानरूपवाले बहुतसे बकरे हों, उसपर कोई एक अज-वकरा प्रेम करता हुआ उसके पीछे-पीछे फिरे और 
कोई एक अज भोग मोगके अनन्तर उसे त्याग दे, वैसे ही यह तेज, जल और अन्नरूप त्रिवर्णात्मक 
भूतप्रकृति मी समान रूपवाळे चराचरात्मक विकार समुहको उत्पन्न करती है। अविद्वान क्षेत्रज्ञ 
इसका उपमोग करता है और विद्वान्‌ इसका परित्याग करता है। यह आशङ्का यहाँ नहीं करनी 
चाहिए कि एक क्षेत्रज्ञ सेवन करता हुआ इसके पास शयन करता है और दुसरा इसका परित्याग 
करता है, इससे पारमाथिक क्षेत्रज्ञ भेद जो पर-सांख्यको इष्ट है, वह प्राप्त होता है, क्योंकि यह 
क्षेत्रज्ञके भेदका प्रतिपादन करनेकी इच्छा नहीं है, किन्तु बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन करनेकी 
इच्छा है । लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादकर बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन किया जाता है। भेद तो 
उपाधिनिमित्तक और मिथ्याज्ञानसे कल्पित है, पारमार्थिक नहीं है । क्योंकि 'पुको देवः०' ( एक देव 
सम्पूर्ण भूतोमें गूढ, सबमें व्यापक और सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । मधु आदिके 
समान, अर्थात्‌ जैसे मधुसे भिन्न आदित्यको मधु कहा गया है, घेनुसे मिनन वाणोमें धेनुशब्दका प्रयोग 
किया गया है, और अनग्नि द्युआदि लोकोमें अग्नि शब्दका प्रयोग किया गया है, इस प्रकारकी कल्पना 
की जाती है, वसे ही यहाँ मी अनजा-अजासे भिन्नमें यह अजात्वकी कल्पनाकी गई है, ऐसा अथं दै । 
इसलिए तेज, जल और अन्तमें अजाशन्दके प्रयोगका विरोध नहीं है ॥ १०॥ 

सत्यानन्दरी-दीपिका 


रक्त, शुक्ल एवं कृष्णरूप कही जाती है । इसलिए 'अजामेकां' इस मन्त्रसे अव्याकृत मायाका ग्रहण 
करना युक्त है, प्रधानका नहीं ।।९॥ 


# पुर्वपक्षी- “न जायत इति अजा? यह योगिक अथं मुख्य है, अतः इससे प्रधानका ग्रहण 
करना युक्त है ? सिद्धान्ती--रूढाथंको अपेक्षा न करनेवाले यौगिक अर्थसे ख्ढार्थमे आश्रित गुणोंको 
लेकर की हुई लक्षणा अधिक वलवती होती है, यह नियम है, क्योंकि गुणोंके आधारपर रूढि रहती 
है, इसलिए जैसे मधु आदि शब्दोंसे प्रसिद्ध मधु आदिके आश्रित गुणवृत्तिलप लक्षणासे आदित्य | 
आदिका ग्रहण होता है, वेसे रोहित आदि गुण वाचक राब्दोंके साथ अजाशब्दके सहोचारगसे | 
समथित तथा रूढिमें आश्रित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे योगिक अर्थं प्रधानका बाधकर तेज, जल और 


ह 
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अधि० ३ सू० ११] भाषानुघाद-सत्यानन्दी-दीपिकालहित ३०१ 


(३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम्‌ स्‌० ११-१३ ) 
न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच्च ॥११॥ 

पद्च्छेद--न संख्योपसंग्रहात्‌, अपि, नानामावात्‌, तिरेकात्‌, च । 

सूचाथ--( संख्योपसंग्रहादपि ) “यस्मिन्पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठित इस मन्त्रम 
श्रूयमाण संख्यावाचक पदसे पच्चोस संख्याका ग्रहण करनेपर भी ( न ) प्रधान श्रुति-प्रतिपादित नहीं है, 
(नानामावात्‌ ) क्योंकि नाना माव है ( अतिरेकाच्च ) आत्मा और आकाश अतिरिक्त कहे गए हैं, इससे 
सप्तविशति तत्त्व मानने पड़ेंगे। इससे तो अपसिद्धान्त होगा, अतः प्रधान आदि तत्त्वोका ग्रहण युक्त नहीं है । 

& एवं परिद्वतेऽप्यजामन्त्रे पुननरन्यस्मान्मन्त्रात्सांख्यः प्रत्यवतिष्ठते। 'यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । तमेव मन्य आत्मानं दिद्वान्त्रह्मा्रतोऽछ्तम्‌' ( वृ० ४।४।१७ ) 
इति । अस्मिन्मन्त्रे पञ्च पञ्चजना इति पञ्चसंख्याविषयाऽपरा पञ्चसंख्या शूयते पश्चराब्द- 
दयदशनात्‌। त एते पञ्चपञ्चकाः पञ्चविरातिः संपद्यन्ते । तथा पञ्चविरातिसंख्यया याचन्तः 
संख्येया आकाङ्कथन्ते तावन्त्येव च तच्वानि सांख्यैः संख्यायन्ते--'मूल्मकृतिरविकृतिमह- 
दाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । पोडश्कश्च विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुषः’ (सांझ्यका० ३) इति। तया 
श्रुतिप्रसिद्धया पञ्चविशतिसंख्यया तेषां स्मरतिप्रसिद्धानां पञ्चविंशतितत्वानासुपसंग्रहा- 


पापत पुनः श्रुतिमत्त्वमेव प्रधानादीनाम्‌।& ततो बूमः--न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां 


इस प्रकार अजामन्त्रमें सांख्यामिमत प्रधानादिका परिहार होनेपर भी अन्य मन्त्रके आघारपर 
सांख्य पुनः पूवंपक्ष करता है--“यस्मिन्पञ्च पञ्चजना०' ( जिसमें पाँच पञ्चजन ओर [ अव्याकृत संज्ञक ] 
आकाश मी प्रतिष्ठित है, उस आत्माको हो मैं अमृत ब्रह्म मानता हे । उस ब्रह्मको जाननेवाला मैं अमृत 
ही हूँ ) इस मन्त्रमें “पञ्च पञ्चजना' इस प्रकार पाँच संख्या विषयक दूसरी पाँच सख्याका श्रवण है, 
क्योंकि दो वार पन्चशब्द देखनेमें आता है, वे ये पाँच पंचक मिलकर पच्चीस होते हैं । एवं पच्चीस 
संख्यासे जितने सांख्यवाळोंकी आकांक्षा होती है उतने ही तत्त्व सांख्योंने गिने हँ---'मूलप्रकृति०! 
( मुळ प्रकृति अविक्ृति है अर्थात्‌ किसीकी विकृति नहीं है, महदादि सात प्रकृति और विकृति दोनों हैं, 
सोलह तत्त्व विकार ही हैं, पुरुष न न प्रकृति है और न विकृति ही ) श्रुति प्रसिद्ध उस पच्चीस संख्यासे उन 
स्मृति प्रसिद्ध पच्चीस तत्त्वोंका उपसंग्रह होनेसे प्रधान आदि श्रुति-प्रतिपादित हैं, ऐसा पुनः प्राप्त हुआ । 
सिद्धान्ती--इस विषयमें हम कहते हैं-संख्याके संग्रहसे मी प्रधानादि श्रृतिःप्रतिपादित हैं 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अन्न रूप अवान्तर प्रकृतिका अजाशब्दसे ग्रहण करना चाहिए । अतः यह सिद्ध हुआ कि अजा सिन्न तेज, 
जल और अन्नमें अजा शब्द विरुद्ध नहीं है और प्रधान अजाराब्दसे गृहीत न होनेसे श्रुति-प्रतिपादित नहीं 
है । वाक्योंके समन्वयकी असिद्धि पुवंपक्षमें फल है और सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फळ है ॥१०॥ 

# “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः! इस मन्त्रमें पठित पश्चजनशन्द योगिक है अथवा ख्ढू, यह निश्‍चय 
न होनेसे सांख्य तत्त्वोंका प्रतिपादन करता है अथवा अन्य पदार्थका, ऐसा संशय उत्पन्न होता है । जेसे 


तत्त्वविद्याके प्रकरणमें प्रसिद्ध अजा बकरीरूप अथंमें तात्पयं न होनेसे अजामन्त्रगत अजापदसे रूढ़ि . 


अर्थका त्यागकर तेज आदिका ग्रहण किया गया है, वसे ही “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमें पंचजन 
छाब्दसे मनुष्योंमें तात्पंके अभाव होनेसे रूढिका त्यागकर सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोका ग्रहण करना 
चाहिए, इस प्रकार दष्टान्तसंगतिसे मन्त्रको उदूतकर “एवम इत्यादिसे पूदपक्ष करते हैं। इस प्रकार 

प्रकृति, महत्‌ , अहङ्कार, शब्दादि पाँच तन्मात्राएं ये सात, एकादश इन्द्रियाँ, एवं पांच स्थुलमूत ये 
Rs केवल विकार और पुरुष सांख्यशास्त्रमें २५ तत्त्व गिने जाते हैं ।” इसलिए प्रधान आदि श्रुति 


प्रतिपादित हैं । 


PN या 


३०२ ्रह्मसूत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०४ 


श्रुतिमत्त्वं प्रत्याशा कतेव्या । कस्मात्‌ ? नानाभावात्‌ । नाना ह्येतानि पञ्चचिशतिस्तस्वानि। 
नेपां पञ्चशः पञ्चशः साधारणो धर्मोऽस्ति, येन पञ्चविशतेरन्तराले पराः पञ्च पञ्चसंख्या 
निविशेरन्‌। न ह्ेकनिवन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्वित्वादि काः संख्या निविइान्ते। अथोच्येत 
पञ्चविशतिसंख्येवेयमवयवद्वारेण लक्ष्यते, यथा "पञ्च सप्त च वर्षाणि न ववष शतक्रतुः इति 


ऐसी आशा नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि नानामाव है अर्थात्‌ ये पच्चीस तत्त्व नाना-पृथकही है, 
इनमें प्रत्येक पश्चकका साधारण घमं नहीं है, जिससे कि पच्चीस संख्याके वीचमें दूसरी पाँच-पाँच संख्याएँ 
अन्तभूंत हों, क्योंकि किसी एक अनुगत धमंके विना पृथक्‌ भूत पदार्थोमें द्वित्व आदि संख्या प्रविष्ट नहीं 
होती । यदि कहो कि जैसे “पञ्च सप्त च वर्षाणि ( पांच और सात वषं अर्थात्‌ वारह वषं इद्धने 
सत्यानन्दी-दीपिका , 

* यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमें पच्चीस संख्याके ग्रहण करनेसे भी प्रधान आदि श्रुति 
प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि पुरुष, प्रधान, महत्‌ आदि भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं, इनमें अनुगत कोई एक धमं 
नहीं है, अतः भिन्न-भिन्न पदार्थोमें द्वित्व संख्या पश्च-पश्च दो बार संख्याका प्रवेश मी नहीं होता अर्थात्‌ 
इतर पञ्चकमें न रहनेवाले पाँच-पाँच तत्त्वोमें अनुगत साधारण धमका अमाव ही यहाँ पृथग्‌माव 
विवक्षित है। यद्यपि पाँच ज्ञानेन्द्रियोंमें ज्ञान कारणत्व, पाँच कर्मेन्द्रियोंमे कमंकारणत्व और पाँच 
तन्मात्राओंमें स्थूलप्रकृतित्व है, तोमि 'यस्मिन' इस प्रकार आत्मा और आकाशके पृथक कथनके 
कारण सत्त्व, रज, तम, महत्‌ और अहंकार इन पाँचोंका एक समुह, मन और चार भूतोंको मिलाकर 
इन पाँचोंका एक और समूह, इन दोनों पंचकोंमें प्रत्येकमें अनुवृत्त इतर पेंचकोंसे व्यावृत्त धमं नहीं है। 
क्योंकि 'पत्वजन' एक समस्त पद है । 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमें पश्चजन शब्द समस्त पद है, 
क्योंकि सं।हतामें उदात्त, अनुदात्त और स्वरित भेदसे स्वर तीन होते हैं । ब्राह्मणमें उदात्त और 
अनुदात्त दो ही स्वर होते हें । यह नियम ऐत्तरेय ब्राह्मण, सामवेद ब्राह्मण, शुक्ल यजुर्वेद-शतपथ 
ब्राह्मणमें माना जाता है। इसलिए इस मन्त्रमें प्रथम पः्च शव्द आद्युदात्त है, द्वितीय पश्चशन्द | 
सर्वानुदात्त है और जनशब्द अन्तोदात्त है, द्वितीय पः्चशब्द ओर जनशब्दमें समासके बिना अन्त्य आकार | 
उदात्त और उसके पूवं वणं अनुदात्त नहीं हो सकते। 'समासस्य' ( पा० सू० ६।१।२२३) इस | 
सूत्रसे समासका अन्त उदात्त होता है और "अनुदात्तं पदमेकवज म्‌? ( पा० सू० ६।१।१५८ ) इस सूत्रसे | 
जिस पदमें जिस वणंके स्थानमें उदात्त अथवा स्वरितका विधान है, उस एक वर्णको छोड़कर उस 
पदके शेंष सब स्वर उदात्त होते हैं, ऐसा विधान है, इसलिए मन्त्रमें अन्त्य स्वर उदात्त होनेसे एक 
पदत्वका निश्चय होता है । “छन्दोगा बहरुचाइचेव तथा वाजसनेयिनः ऊचनीचस्वरं प्राहुः स वैमाषिक 
उच्यते ॥' “सामवेद, ऋग्वेद, शुक्ल यजुर्वेद इनके ब्राह्मण ग्रन्थोंमें उदात्त और अनुदात्त स्वरको 
साषिकस्वर कहते हैं” उसमें “स्वरितोऽनुदात्तो वा' इस सूत्रसे जो मन्त्र दशामें स्वरित अथवा अनुदात्त 
रहता है, वह ब्राह्मणदशामें उदात्त होता है, ऐसा अपवाद स्वीकार किया है, इसए अन्त्य आकारसे 
पूवस्थित अनुदात्त स्वरोंको ब्राह्मणदशामें उदात्तत्व प्राप्त हुआ, 'उदात्तमनुदात्तमनन्त्यम्‌' इस सुत्रसे 
मन्त्रदद्यामे अन्त्य भिन्न एवं अग्रिम पदसे मिलकर उच्चायंमाण उदात्तस्वरमें अनुदात्तत्वका 
विधान है । इसलिए यहाँ नकारोत्तरवत्ती आकार अग्रिम 'आकाश्षश्च' पदके साथ मिलकर पठ्यमान 


अनुदात्त होता है, यह मन्त्रानुदात्त स्वरमापिक है । इससे एक पदत्वका निश्चय होता है । “पश्च 
पञ्चजनाः' इसमें अन्तोदात्त मान्त्रिक स्वर है, और 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः’ इसमें अन्तानुदात्त ब्राह्मस्वर 
है, दोनों प्रकारसे पदके एक होनेके कारण समास सिद्ध होता है । पुवंपक्षमें पचन शब्द व्यस्त है, 
सिद्धान्तमे एक समस्त पद हैं, क्योकि इसमें एक स्वर और एक विमक्तिका मी नियम है। अतः आज्य 
ग्रहण मन्त्रमे “पञ्चानां स्वा पञ्चजनानां यन्त्राय धर्त्राय गृह्वामि' ( हे आज्य ! पाँच देवृताओंके कमम 
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द्वादशवारपिकीमनायुप्र कथयन्ति, तद्वदिति । तदपि नोपपद्यते; अयमेवास्मिन्पक्षे दोषो 
यल्लक्षणाश्रयणीया म्यात्‌ । परश्रात्र पञ्चशब्दो जनशब्देन समस्तः पञ्चजना इति; भविः 
कस्व्रेणेकपद्‌त्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌' (ते० १।६।२।२) इत्ये- 
कपद्येकस्वर्थकविभनतिकर्याचगमात्‌ । § समस्तत्वाश्च न चीप्सा “पन्च पञ्च' इति। न च पञ्च 
कढयग्रहणं पञ्च पञ्चंति। नच पञ्चसंख्याया एकस्याः पञ्चसंख्यया परया विशेषणं पञ्च 
पञ्चका इति; उपसर्जनस्य विदोषणेनासंयोगात्‌ । नन्वापन्चपञ्चसंख्याका जना एव पुनः 
पञ्चसंख्यया विरोप्यमाणाः पञ्चविंशतिः प्रत्येष्यन्ते । यथा पञ्च पञ्चपूल्य इति पञ्चविशति- 
पूळाः प्रतीयन्ते; तद्वत्‌ । नेति बूमः; युक्तं यत्पञ्चपूलीशब्दस्प समाहाराभिप्रायत्वात्कतीति 
सत्यां भेदाकाज्लायां पञ्च पञ्चपूल्य इति विशेषणम्‌, इह तु पञ्चजना इत्यादित एव भेदोपा- 
दानात्कतीत्यसत्यां भेदाका ह्कायां न पञ्च पञ्चजना इति विशेषण भवेत्‌। -दानात्कतोत्यसत्यां भेदाकाङ्घाया न पञ्च पञ्चजना इति विशेषणं भवेत्‌। भवदपीदं विशेषणं 
वृष्टि नहींको ) यहाँ वारह वपंक्री अनावृष्टि कहते हैं, वसे [ पञ्च पञ्च ] इस अवान्तर अवयव संख्या 
द्वारा पच्चीस संख्या ही छक्षित होती है, यह कथन मी युक्त नहीं है। इस पक्षमें यही दोष है कि 
लक्षणा ग्रहण करनी पड़ती है । ओर यहाँ अन्य पश्चशब्द जनशब्दके साथ समस्त होकर पञ्चजन हुआ 
है, कारण कि माषिकस्वरसे एकपदत्व निश्चय होता है । एवं “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌ ( तुझे पञ्च- 
पश्च जनके ) इस अन्य प्रयोगमें एक पद, एक स्वर और एक विभक्ति प्रतीत होती है। समस्त पद 
होनेसे पञ्च पश्च ऐसी वीप्सा ( दो वार कथन ) भी नहीं है और इससे 'पश्च पश्च' इस प्रकार दो 
पश्चकोंका भी ग्रहण नहीं है। किञ्च “पञ्च पञ्चकाः? ( पाँच पेचक ) इस प्रकार एक पाँच सख्याका 
दूसरी पाँच संख्याके साथ विशेषण-अन्वय नहीं होता, क्योंकि ( एक ) विशेषणका अन्य विशेषणके 
साथ सम्वन्ध ( अन्वय ) नहीं होता पू०-परन्तु पाँच संख्याको प्राप्त हुए जन ही फिर पाँच संख्यासे 
विशेष्यमाण होकर पच्चीस प्रतीत होगे । जसे कि “पञ्च पञ्चपूल्यः' (पाँच पूली पचक) यहाँ पच्चीस पूली 
प्रतीत होती हूँ । इसके समान प्रकरणमें मी समझना चाहिए। सि०-हम कहते हैं कि यह ठीक नहों है, 
क्योंकि पश्च पुली शब्दमें समाहार अभिप्रेत होनेसे कितनी पश्चपुली हैं इस प्रकार भेदकी आकांक्षा होने 
पर “पञ्च पञ्चपूल्यः' ( पाँच पूली पेचक ) इस प्रकार पाँच पूलीका विशेषण पुनः पाँच युक्त है। 
परन्तु यहाँ तो “पञ्चजनाः ( पाँच जन ) ऐसा आरम्मसे ही भेद ( विशेषण ) का ग्रहण है, 
अतः 'कितने' इस प्रकार भेदकी आकांक्षा न होनेपर "पञ्च पञ्चजनाः? ( पाँच पंचजन ) इस तरह 
पः्वजनका पञ्च ( संख्या ) विशेषण नहीं हो सकता । यदि विशेषण हो तो मो केवल पाँच संख्याका 


सत्यानन्दी-दीपिका “न 
यन्त्ररूपसे अवस्थित, ऐहिक और पारलौकिक मोग धारण करनेमें समथं अपने शरीरकी रक्षाके लिए 
तुझे ग्रहण करता हूँ ) यह यजमानकी उक्ति है । इसमें मी पन्चजन शब्द समस्त है । 

& "पञ्चजनाः यदि यह समस्त पद न हो तो दो पच्चशब्दोसे उक्त दो पः्वत्वोका परस्पर 
अन्वय है अथवा उनका जन पदाधके साथ अन्वय है अथवा पच्चत्व विशिष्ट जनोंके साथ अन्य 
पन्चत्वका अन्वय है ? इनमेसे प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि एक पश्च संख्या दूसरी पाँच संख्याका 
विशेषण नहीं होती, कारण कि विशेषणका विशेषणके साथ साक्षात्‌ अन्वय नहीं होता, सब अप्रधान 
विशेषणोंका प्रधान विशेष्यक्रे साथ अन्वय होता है । यदि अप्रधान-गुणोंका भी अन्वय मानें तो वाक्य 
भेद हो जायगा। दुसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें दस संख्याको प्रतीति होती है पच्चोसकी 
नहीं । तीसरे पक्षमे हष्टान्त द्वारा पच्चीस संख्याकी प्रतीति होती है । इसमें हष्टान्तको विषम कहकर 
दाद्भाका “नेति मूसः' इत्यादिसे सिद्धान्ती निराकरण करते हैं। “पञ्चानां पूलानां समहारः पञ्चपूल्यः? 
यहाँ पर 'संख्यापूर्वो द्विगु' ( पा० सू० २।१।५२ ) इस सूत्रसे समासका विधान है । अनन्तर 'द्विगो" 
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पञ्चसंख्याया एव भवेत्‌, तत्र चोक्तो दोषः। तस्मात्पञ्च पञ्चजना इति न पश्चविशतितत्त्वा- 
भिप्रायम्‌। अतिरेकाच्च न पश्चविशतितत्त्वाभिप्रायम्‌ । अतिरेको हि अवत्यात्माकाशाभ्यां 
पञ्चचिशातिसंख्यायाः। आत्मा तावदिह प्रतिष्ठां प्रत्याधारत्वेन निदि एः; यस्मिन्निति सप्तमी- 
सूचितस्य “तमेव मन्य आत्मानम्‌' इत्यात्मत्वेनाडुकर्षणात्‌। आत्मा च चेतनः पुरुषः। स च 
पञ्चचिशातावन्तर्गत पवेति न तस्यैचाधारत्वमाधेयत्वं च युज्यते। अर्थान्तरपरिग्रहे च तत्त्व 
संख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः प्रसज्येत । # तथा “आकाशश्च प्रतिष्ठित” इत्याकशास्यापि 
पञ्चविंशताबन्त्गंतस्य न एथणुपादानं न्याय्यम्‌। अर्थान्तरपरिग्रहे चोक्तं दूषणम्‌। कथं च 
संख्यामात्रश्रवणे सत्यश्रुतानां पश्चचिशतितत्त्वानामु पसंभ्रहः प्रतीयेत? जनशाव्दस्य तत्त्वेप्व- 


~ 


रूढत्वात्‌। अर्थान्तरोपसंग्रहेऽपि खंख्योपपत्तेः। कथं तहि पञ्च पञ्चजना इति ? उच्यते- 
होगा | जनपदका नहीं ] इस पक्षमे तो दोष ( उपसजंनस्य विशेषणेनासंयोगात्‌ ) कहा गया है। 
इसलिए “पञ्च पञ्चजनाः' यइ प्रयोग पच्चीस तत्त्वके अभिप्रायसे नहीं है, ओर संख्याको अधिकतासे 
मी पच्चीस तत्त्वके अभिप्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीस संख्यासे अधिक 
होता है । यहाँ तत्त्वोंकी प्रतिष्ठाके आघाररूपसे आत्माका निर्देश है, क्योंकि 'यस्मिन्‌ इसे सप्तमी 
अर्थात्‌ सप्तम्यन्त “यत्‌? पदसे सूचितका “तमेव मन्ये०' ( उसीको मैं आत्मा मानता हूँ ) इस प्रकार 
आत्मरूपसे अनुकर्षण है । आत्मा चेतन पुरुष है और वह सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोके अन्तगंत ही 
है, इसलिए उसीमें आधाराधेयमाव अयुक्त है । तत्त्वोंसे भिन्न अर्थका ग्रहण किया जाय तो सांख्य- 
सिद्धान्तसे विरुद्ध तत्तवसंख्यामें अधिकता प्रसक्त होगी । इसी प्रकार पच्चीस तत्त्वोंके अन्तभूंत आकाशका 
आकाशश्च प्रतिष्ठितः? ( और आकाश प्रतिष्ठित है ) इस प्रकार पृथक्‌ ग्रहण अयुक्त है । अन्य अर्थका 
_ ग्रहण करनेपर तो उक्त दोष ( अधिक संख्या ) है । संख्या मात्रका श्रवण होनेपर श्रुति अप्रतिपादित 
पच्चीस तत्त्वोंका संग्रह किस प्रकार प्रतीत होता है ? क्योंकि जनशब्द तो तत्त्वोमें रूढ़ नहीं है, अन्य 
अर्थका संग्रह करनेसे मी संख्या उपपन्न होती है, तो “पञ्च षञ्चजनाः? यह किस प्रकार है? कहते हैं-- 


इस सुत्रसे 'डीप्‌ ' ( ईकार ) का विधान होनेसे क प्रतीति होनेपर समाहार ( समुदाय ) 
कितने हैं ? इस आकांक्षामें 'पद्ध' इस प्रकार अन्य पदका अन्वय होना युक्त है। परन्तु “पञ्चजनाः 
इसके अन्तमें 'डीप' न होनेसे पश्चपूली ( धानके गट्टेको पूली कहा जाता है ) के समान समाहारकी 
प्रतीति नहीं होती, और जनपदमें पहले ही पञ्चत्वका ग्रहण होनेके कारण संख्याकी आकांक्षा न होनेसे 
'पच्च” इस दूसरे पदका अन्वय नहीं हो सकता, क्योंकि अन्वय आकांक्षाके अवीन होता है । यदि मार्ने 
तो एक विशेषणका अन्य विशेषणके साथ अन्वय नहीं होता किन्तु प्रधानके साथ ही होता है, इस 
न्यायके साथ विरोध होगा । वस्तुतः “पञ्चजनाः! यहाँ तो “पञ्च चामी जना इति पञ्चजनाः “स्ति 
“दक्षिणाग्नि? आदिकी तरह कमंघायं समास है, पञ्चपूली’ की तरह समाहार नहीं है । प्चजन 
घटकी भूत पंच संख्या जनोंकी व्यावतंक है, पांच संख्यासे ही जनोंका भेद प्रतीत होता है । समाहारका 
यहाँ मान नहीं है, अतः कितने समुदाय हैं, इस प्रकारकी आकांक्षाके न होनेसे “पञ्च पश्चजनाः इस 
पन्च संख्याको 'पत्व जन! का विशेषण मानकर पच्चीस संख्याका लाम नहीं हो सकता । सूत्रस्थ "नान, 
मावात? इस पदको व्याख्या कर अब 'अतिरेकात' की व्याख्या करते हैं--यदि पच्चीस संख्या मारग तो 
आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीससे अधिक सताईस संख्या हो जायगी, जो सांख्य सिद्धान्तके निक | 

छ 'यस्मिन? इस प्रकार आत्मामें तत्त्वोकी आघारताका वर्णन भी विरुद्ध होगा, क्योंकि सास्य 
मतमें महत्‌ आदि तत्त्वोका आधार स्वतन्त्र प्रधान ही है, असङ्ग पुरुष तत्त्वोका आधार नहीं है । 
किच्च सांड्यमतमें जगतुको सत्य माना गया है, इससे 'जगतुमें मिथ्यात्व बोधक 'नेहनानार्शस्त 


छ 
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'दिक्संख्ये संशाय्राम्‌ ( पा० सू० २।१।५० ) इति बिशेषस्मरणात्संशायामेव पञ्चदात्दस्य 
जनशब्देन समासः । ततश्च रुढत्वाभिप्रायेणेच केचित्पञ्चजना नाम विवक्ष्यन्ते, न सांख्य- 
तत्त्वाभिधायेण | ते कतीत्यस्यामाका क्षायां पुनः पञ्चेति प्रयुज्यते। पञ्चजना नाम ये केचित्ते 
च पञ्चेचेत्यर्थः । सप्तर्षयः सप्तेति यथा ॥११॥ 

के पुनस्ते पञ्चजना नामेति ? तदुच्यते 

प्राणादयो घाक्यशेपात्‌ ॥१२॥ 

पदच्छेद प्राणादयः, वाकपदोपात्‌ । 

सूजाथे--( प्राणादयः ) यहां पञ्चजन शब्दसे प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्न और मन कहे गये हैं, 
( वाक्यशेपात्‌ ) क्योंकि “प्राणस्य ग्राण०' इस वाक्यशोषमें स्थित हैं । 

ॐ “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः इत्यत उत्तर स्मिन्मन्त्रे घ्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः पञ्च 
निर्दिष्टा प्राणस्य प्राणमुत चक्षुयश्रक्लुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्रमन्नस्याञ्नं मनसो ये मनो विदुः' इति। 
तेऽत्र वाक्यदोपगताः सं निघानात्पञ्च जना विवक्ष्यन्ते। कथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयो गः 
तच्वेषु चा कथं जनराग्दभ्रयोगः ? समाने तु प्रलिद्धथतिक्रमे वाक्यरोप वशात्प्राणादय एव 
ग्रहीतव्या भवन्ति । जनसंबन्धाच्च प्राणादयो जनशब्दभाजो भवन्ति । जनवचनश्च पुरुष- 
शब्द; प्राणेषु प्रयुक्तः--ति वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र । “प्राणो ह पिता 


“दिक्संख्ये०' ( दिशा और संख्या वाचक शब्दोंके संज्ञा ( नाम ) अथमें सुबन्त उत्तर पदके साथ 


समास होता है ) इस विशेष सूत्रसे संज्चामे प्च शब्दका जनपदके साथ समास है। वस्तुतः रूढित्वके 
अभिभ्रायसे कुछ पञ्चजन नाम यहाँ विवक्षित हैं सांख्यामिमत पच्चीस तत्त्वोके अभिग्रायसे नहीं । वे 
कितने हैं ? इस प्रकारकी आकाँक्षा होनेपर उसके उत्तरमें यहाँ पुनः पञ्च शब्दका प्रयोग किया गया 
है । जैसे सषि सात हैं, वेसे पश्चजन नामवांले जो कोई हैं वे मी पाँच ही हैं, ऐसा नथं है ॥११॥ 


: वे पञ्चजन नामके कौन हैं वह कहते है-- 
ल ०? ( जिसमें पाँच पच्चजन हैं ) इससे अग्निम मन्तरं ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके 


लिए "प्राणस्य प्राणसुत०' ( जो उसे प्राणके प्राण, चुके चक्षु, श्रोत्रके श्रोत्र, अन्नके अन्न, तया 
भनके मनको जानते हैं वे ब्रह्मज्ञ हैं) इस प्रकार प्राणादि पांच निर्दिष्ट हैं। संनिहित होनेके कारण 
वावयशेषमें स्थित वे प्राण आदि “यस्मिन्‌? इस मन्तरमें प्चजन शब्दसे विवक्षित हैं। पूवंपक्षी- 
प्राणादिमें जन शब्दका प्रयोग कैसे है? सिद्धान्ती--तत्त्वोंमें जनशब्दका प्रयोग कंसे है? प्रसिद्धि-रूडिका 
दोनों पक्षोमें त्याग समान होनेपर भी वाक्यशेषके बछसे [ पश्वजनशब्दसे ] प्राण आदि पांच ही 
ग्रहण योग्य हैं ओर मनुष्यके साथ सम्बन्ध होनेसे भी प्राण आदि जनशब्दके भागी होते हैं । “ते वा 
एते०! ( वे ये पाँच ब्रह्मपुरुष हैं) इसमें जनवाचक पुरुष अब्द प्राणोंमें प्रयुक्त है । और उसी प्रकार 
“आणो ह पिता०' ( प्राण पिता है, प्राण माता है ) इत्यादि ब्राह्मण है । समासके बरसे समुदायको 


इत्यादि वाक्यरोषके साथ विरोध कला 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इस मन्त्रसे सांख्य सिद्ध पच्चीस 
तत्वोंकी सिद्धि नहीं हो सकती है। पूर्वपक्षमे ब्रह्ममें उद्धत वाक्योके समन्वयकी असिद्धि फल है, 
सिद्धान्तमें 'प्राणस्य प्राणमुत' इत्यादि वाक्योंके समन्वयक सिद्धि फल है ॥११॥ 
& यहाँ पञ्चजनश्न्दसे प्राण आदि पाँचका ग्रहण करना चाहिए सांस्यामिमत तत्वोका नहीं, 
क्योंकि “जायन्ते इति जनाः एस ज्युतपत्तिसे कायमात्रका र र है बु व 
[पक्षी--< इति जनाः’ “जो उत्पन्न जन हे' इस 
अर सह जा उरा स प्रधान भी जनशब्द वाच्य हो सकता है, इस प्रकार 
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प्राणो ह माता' ( छा० ७१०१ ) इत्यादि च ब्राह्मणम्‌। समासवलाः्च समुदायस्य रूढस्वम- 
विरुद्धम ४ कर्थं पुनरसति प्रथमप्रयोगे रूढिः शक्याऽऽश्रयितुम्‌? शक्योद्भिदा दिवदित्याह- 
प्रसिद्धार्थसंनिघाने हाप्रसिद्वाथः शब्द ्रयुज्यमानःसमभिव्याहारात्तद्विषयो नियम्यते;यथा 
उद्भिदा यजेत’, “यूपं छिनत्ति’, “वेदिं करोति’ इति । तथाऽयमपि पञ्चजनशान्दः समासान्चाख्या- 
नादवगतसंज्ञाभावः संश्याकाङ्की वाक्यशेषसमभिव्याहते छु प्राणादिषु वतिष्यत । कैश्चित्तु 
देवाः पितरो गन्धर्वा असुरा रक्षांसि च पञ्च पञ्चजना व्याख्याताः। अन्यैश्च चत्वारो 
वर्णा निषादपञ्चमाः परिशुद्दीताः । क्चिच्य 'यत्पाञ्चजन्यया विशा' (४६० सं० ८।५३।७ ) इति 
प्रजापरः प्रयोगः पञ्चजनशब्दस्य इस्यते । तत्परिग्रदेऽपीह न कश्चिद्विरोधः आचायंस्तुन 
पञ्चविद्यते स्तत्त्वानामिह प्रतीतिरस्तीत्येचंपरतया “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌' इति जगाद्‌ ।१३॥ 
अवेयुस्ताचत्म्राणादयःपञ्चजना माध्यंविनानाम्‌ , ये5ननंभाणादिष्बामलन्ति। काण्वा- 
नांतुकथं प्राणादयः पञ्चजना भवेयुर्यऽ्नं प्राणादिषु नामनन्तीति! अत उत्तरं पठति 
रूढ माननेमें कोई विरोध नहीं है । परन्तु पश्चजनशब्दके प्रथम प्राणादिमें प्रयोगको असिद्धि "र माननेमे कोई विरोध नही है। परन्तु प्चजनशब्दके प्रथम प्राणादिमे प्रयोगकी असिद्धि होनेसे 
रूढिका किस प्रकार आश्रय किया जा सकता है? ऐसा कहा है कि उद्धिद्‌ आदिके समान पश्चजन 
दाब्दकी भी रूढि हो सकती है। प्रसिद्धाथंक पदके सन्निधानमें प्रयुक्त हुए अप्रसिद्धार्थ वाचक शब्दका 
समभिव्याहारके बलसे तद्विषयक अथं होता दै ऐसा नियम है । जेसे 'उद्धिदा यजेत” ( पशुकामना 
वाला उद्धिद्‌ नामक याग करे ) “यूपं छिनत्ति’ ( यूपका छेदनसे संस्कार करे ) और “वेदिं करोति' 
( वेदिका संस्कार करे ) इत्यादिमें होता है, वैसे ही यह “पज्चनजन' शब्द भी समासके कथनसे संज्ञा- 
आवको प्राप्त होकर संज्ञीकी आकांक्षा करता हुआ वाक्यशेष और समभिव्याहूत-सहोच्चरित प्राण 
आदियें प्रवृत्त होगा । कई एक लोगोंने तो ऐसा व्याख्यान किया है कि देव, पितर, गन्धवं, असुर ओर 
राक्षस ये पाँच पव्वजन हैं। दूसरोंने चार वणं और पाँचवे निषाद्‌ ( ब्राह्मणके द्वारा शूद्रासे उत्पन्न 
सन्तान ) का ग्रहण किया है। और कहोंपर “यत्पाञ्चजन्यया विशा” इस प्रकार पश्चजन शब्दका 
प्रयोग प्रजाफे लिए दिखाई देता है। उसका ग्रहण करनेपर भी कोई विरोध नहीं दै । आचायंने तो 
पच्चीस तत्त्वोंकी यहाँ प्रतीति नहीं होती, इस अभिप्रायसे “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌” यह सूत्र कहा है ॥१२॥ 


प्राण आदिमें अन्नका पाठ करनेवाले जो माध्यन्दिन शाखावाले हैं उनके मतमें तो प्राणादि 
पश्चजन भले हों, परन्तु काण्वशाखावाले जो प्राण आदिमें अन्नका पाठ नहीं करते, उनके मतमें तो 
प्राण आदि पश्चजन किस प्रकार होंगे ? इसके ७ए उत्तर पढते ( कहते ) हँ” 


योगिक अर्थका सम्भव होनेपर रूढिका षी क्यों किया जाय ? सिद्धान्ती--यहाँ 
समासके वळसे प्राण आदि सनुदायमें पः्वजन शब्द रूढ माननेमें भी कोई विरोध नहीं है, इसलिए 
यहाँ यौगिक अर्थका ग्रहण करना युक्त नहं है । अब इसपर पुर्वेपक्षी 'कथम्‌' आदिसे आक्षेप करते हैं । 

७ परन्तु प्च जनदाब्दकी प्राणादिमें पहले लौकिक प्रसिद्धि नहीं है, तो फिर पश्च जनशब्दकी 
प्राण आदिमें रूढि क्यों ग्रहण की जाती है? समाधान-- यह नियम नहीं है, क्योकि 'स्युः पुमांसः 
पन्चजनाः' यह अमरकोश है और प्रसिद्ध अथे वाचक शब्दके समीपमें प्रयुज्यमान अप्रसिद्ध अभ 
वाचक शब्दका सहोच्चरित होनेसे वही अर्थ होता है जो प्रसिद्धाथं वाचक शब्दका होता है । ब 
“उन्निदा यजेत यद्यपि उद्धिद्‌ शब्द वृक्षोमि प्रसिद्ध है, तो भी यहाँ सल्निहित और सहोच्चरित “यजेत 
पदके योगसे यह “उञ्चिद्‌' शब्द उद्धिद्‌ नामके यागमें रूढ है। 'यूपं छिनत्ति’ यहाँ 'छिनत्ति पइ 
सममिव्याहारसे “यूप” शब्द दाख्में रूढ है । 'वेदि करोति” यहाँ 'करोति” पदके योगसे 'वेदि सर 
संस्कार योग्य स्यण्डिल विरोषमें रूढ है अर्थात्‌ गाहपंत्य और आहवनीयके मध्यमें चार अंगुर पृथिवी हः ३ 
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ज्योतिषेकेषामसत्यन्ने ॥ १३ ॥ 

पद्च्छेद्‌--ज्योतिषा, एकेषाम्‌, असति, अन्ने । 

खूत्राथ--( एकेषाम्‌ ) काण्वशाखावालोके पाठमें पूर्वोक्त प्राणादिमें ( अन्ने असति ) अन्न 
के न होनेके कारण ( ज्योतिषा ) 'तददेवा' इस पूवंवाक्यस्थ ज्योतिसे पश्चसंख्याकी पूर्ति करनी चाहिए । 

असत्यपि काण्यानामान्ने ज्योतिषा तेपां पञ्चसंख्या पूर्यंत । तेऽपि हि 'यस्मिन्पन्च 
पञ्चजनाः’ इत्यतः पूर्वस्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणायैव ज्योतिरधीयते--तदेवा ज्योतिषां 
ज्योतिः’ इति । कथं पुनरुभयेपामपि तुल्यवदिद्‌ ज्योतिः पव्यमानं समानमन्त्रगतया पञ्चः 
संख्यया केषांचिद्गह्यते केषांचिन्नेति ? अपेक्षाभेदादित्याह। माध्यंदिनानां दि समानमन्त्रः 
पठितप्राणादिपञ्चजनलामान्ञास्मिन्मन्त्रान्तरपठिते ज्योतिष्यपेक्षा भवति । तदलाभात्तु 
काण्वानां भवल्यपेक्षा । अपेक्षामेदाञ्च समानेऽपि मन्त्रे ज्योतिषो ग्रहणाग्रहणे। यथा 
समानेऽप्यतिरात्रे वचनभेदात्योडशिनो ग्रहणाग्रहणे, तद्वत्‌। तदेवं न तावच्छृतिप्रसिद्धिः 
काचित्प्रथानविषयास्ति । स्मृतिन्यायप्रसिद्धी तु परिहरिष्यते ॥१३॥ 

(४ कारणत्वाधिकरणम्‌ सू० १४-१५ ) 
कारणत्वे न चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्तेः ॥ १४॥ 


` पदच्छेद---कारणत्वे, न, च, आकाशादिषु, यथाव्यपदिष्टोक्तेः । 
काण्वद्याखावालोंके पाठमें प्राणस्य प्राणझुत' इस मन्त्रमे अन्नका ग्रहण न होनेसे भी ज्योतिसे 


उसकी 'प्च संख्याकी पूर्ति हो जायगो, क्योंकि वे मी “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इस मन्त्रसे पूरवमन्तमें 
ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके लिए ही “तदेवा ज्योतिषां०' ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वरूप 
अभृतको देवगण 'आयु' इस प्रकार उपासना करते हूँ ) इस प्रकार ज्योतिका अध्ययन करते हैं। 
परन्तु दोनों शाखावालोंके. पाठमें समानरूपसे पढ़ी हुई इस ज्योतिका एक ही मन्त्रम प्राप्त पाँच संख्यासे 
कुछ लोग-काण्वशाखावाले क्यों ग्रहण करते हैं और कुछ लोग-माध्यन्दिन द्याखावाले क्यों ग्रहण नहीं 
करते.? कारण'कि अपेक्षा -आकांक्षाका भेद है, ऐसा कहते हैं । [ ग्राणस्य प्राणमुत | इस एक ही 
मन्त्रमें अन्तका ग्रहण होनेसे प्राणादि पाँच जनका माध्यन्दिनोंको छाम होनेके कारण पुवमन्तरमें पठित 
ज्योतिकी अपेक्षा नहीं होती । अन्नका ग्रहण न होनेसे एक ही मन्त्रमें प्राणादि पच्च जनका छाम न 
होनेके कारण काण्वशाखावाोंको ज्योतिको अपेक्षा होती है अर्थात्‌ चार होनेपर भी पाँचवाँ कौन 
है ? ऐसी अपेक्षा रहती है । जसे एक ही अतिरात्नसत्रमें वचनभेदसे कहां षोडशी ( मकपा) का 
ग्रहण होता है और कहांपर ग्रहण नहीं होता, वेसे अपेक्षाके भेदसे एक हो मन्त्रमें पठित ऊ 

ग्रहण और अग्रहण होता है । इस प्रकार प्रधान विषयक कोई मी श्रुतिप्रसिद्धि नहीं है, स्मृति ओर 
त्यायप्रसिद्धिका तो आगे परिहार करेंगे ॥१३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

को खोदकर संस्कृत किया गया स्थान वेदि कहलाता है, वैसे “पञ्चजन” शब्द मी 'दिक्संख्ये संज्ञायासः 
इस सून्रद्वारा समस्तपद होनेसे किसीकी संज्ञामें रूढ ज्ञात होता है, संशीको आकांक्षा होनेपर सच्ञहित 
वाक्यशेष और समभिव्याह्ारके बलसे “पञ्चजन” शब्द प्राण आदिमें रूढ निरिचत होता है। कि 
पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पांच भूत और अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष, अभिनिवेश 
ये पाँच क्लेश, इन पच्चीसका यहाँ “पञ्च पञ्चजनाः' शब्दसे ग्रहण हो सकता है, भौर “जायन्ते इति 
जनाः’, इस योगवृत्तिका भी यहाँ सम्मव है, क्योंकि प्राण आदि उत्पत्तिवाले हें । इस प्रकार सांख्या- 
भिमत पच्चीस तत्त्वोसे मित्त जिस अथं परक 'पञ्चजन' शब्दकी व्याख्याकी जाय तो कोई विरोध नहीं 
है, इस आशयसे आचायंने “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌' इस सुत्रकी रचनाकी है ॥ १२॥ 


Ce RSET 


३०८ प्रह्मसूत्च-शाइरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


सूत्रार्थ--( कारणत्वे ) ब्रह्मके जगत्‌ कारण होनेमें तो (न ) कोई विरोध नहीं है, क्योंकि 
( आकाञ्चादिषु ) सृज्यमान आकाशादि पदार्थोके विषयमै ( यथाव्यपदि्टोक्तेः ) यादृश ईश्वर एक उप- 
निषद्में का रणरूपसे व्यपदिष्ट है, (च) और ताइश ही अन्य उपनिषद्में भी कारणरूपसे कथित है। 

% प्रतिपादितं ब्रह्मणो रक्षणम्‌ , प्रतिपादितं च ब्रह्मविषयं गतिसापान्यं वेदान्तः 
वाक्यानाम्‌! प्रतिपादितं च प्रधानस्या शब्द्त्वम्‌ | तत्रेदमपरमाइाङ्कगयते-न जन्मादिकारणत्यं 
ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं वेदान्तवाक्यानां प्रतिपादायिठुं शक्यम्‌। कस्मात्‌ ? चिगा- 
नदरशानात्‌। प्रतिवेदान्तं हान्यान्या सष्टिरपलभ्यते; क्रमादिवैचिच्यात्‌। तथा हि--कचित्‌ 

'आत्मन आकाश; संभूत? (ते० २१) इत्याकाशादिका खशिरास्नायते । कचित्तेजआदिका- 
“तत्तेजो$स॒ जत’ (छा० ६।२।३) इति। च्चित्प्राणादिका-- स प्राणमखुजत प्राणाच्छुद्वाम्‌" (प्र०६।४) 
इति कचिदक्रमेणेव लोकानासुस्पत्तिराम्नायते-स इमाँछोकानसूजत । अभ्मो सरीचीमंरमापः' 
(३० उ० ५२) इति। तथा कचिदसत्पूर्विका खष्टिः पठयते--असद्वा इदमम आसीत्ततो वे 
सदुजायत' (तै० २।७) इति। 'असदेवेदसग्न आसीत्तत्सदासीत्ततसमसवत” (छा० ३।१९।१) इति च। 
क्तचिद्सद्वादनिराकर णेन सत्पूर्चिका प्रक्रिया प्रतिज्ञायते- तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीत' इत्युप- 
_क्रस्‍्य 'कुतस्तु खळ सोम्यैवं स्यादिति होवाच कथमसतः सञ्चायेतेति सस्वेव सोग्येदमभ आसोत्‌ (७० सज्जायेतेति सच्वेत्र सोम्मेदम्र आसीत्‌' ( छा० 
['जन्माद्यस्य यतः? इत्यादि सूत्रोंसे जगद्‌ जन्मादिकारणस्व] ब्रह्मका लक्षण कहा जा चुका है, 
[ 'गतिसामान्यात्‌” इत्यादि सूत्रोसे | सब वेदान्तवाक्य समानरूपसे ब्रह्मके ही कारणत्व बोधक हैं, यह मी 
कहा जा चुका है। एवं [ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ इत्यादि सूत्रोंसे!] प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, यह मी कहा गया 
है। अव यहाँ दूसरी आशङ्का होती है--त्रह्म जगत्के जन्मादिका कारण है, सम्पूणं वेदान्तवाक्योंकी 
ब्रह्म विषयक कारण गति-ज्ञान समान है, ऐसा प्रतिपादन नहीं किया जा सकता है । किससे ? इससे कि 
विगान-विरोध देखा जाता है । प्रत्येक उपनिषद्में क्रमादिके वेचित्र्यसे मिन्न-मिन्न सृष्टि उपलब्ध होती है। 
जैसे कि कहीपर 'आत्मन आकाशः०” ( आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इस प्रकार आकाएपूर्वक 
सृष्टि कही गई है । कहींपर 'तत्तेजोडस॒जत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस प्रकार तेजपूर्वक सृष्टि, 
कहींपर 'स प्राणमसुजत०' ( उसने प्राण उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धा उत्पन्न की ) इस प्रकार प्राण 
पूवंक सृष्टि कही गई है । कहीपर 'स इमाँल्लोकानसुजत०' ( उसने इन छोकोंकी सृष्टिकी-जळमय- 
शरीरवाला स्वगंछोक, सूर्यंकिरणसे व्याप्त अन्तरिक्षलोक, मनुष्यलोक और जळमय पाताल खोक) ` 
इस प्रकार क्रमके विना ही लोकोंकी सृष्टि कही गई है। उसी प्रकार कहींपर 'असद्का०? ( पहले यह. 
( जगत्‌ ) असत्‌ ही था। उसीसे सत्‌-नामख्पात्मक व्यक्त उत्पन्न हुआ ) और 'असदेवेदमञ्र०' ( पूव 
यह असत्‌ ही था, वह सत्‌-हुआ, वह सम्यक्‌ अभिव्यक्त हुआ अर्थात्‌ अंकुरित हुआ ) इस प्रकार 
असत्‌ पूवक सृष्टि कही गई है । कहींपर असद्वादका निराकरणकर 'तद्धैक आहुरसदे०' ( उस जगे 
कारणके विषयमे किन्हींने ऐसा भी कहा है कि आरम्ममें यह असत्‌ हो था ) इस प्रकार उपक्रमकर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& पूर्व ग्रन्थके साथ इस अधिकरणकी kiss लिए “प्रतिपादितम्‌! इत्यादिसे वृत्तका 


अनुवाद करते हैँ । पूर्वके तीन अधिकरणोद्वारा प्रधानको श्रुति अप्रतिपादित कहनेसे जगत्कारण 
लक्षणसे ब्रह्म ही बुद्धिस्थ होता है, उसी बुद्धिस्थ निगुंण ब्रह्ममें वेदान्तवाक्योंका समन्वय हैं, इस प्रकार 
पूवंग्रन्यसे सिद्ध किया गया है । उसमें लक्षण और समन्वय दोनों ही असिद्ध हैं, क्योंकि श्रुतियोंका 
परस्पर विरोध देखनेमें आता है । इस प्रकार पूर्वे ग्रन्यके साथ इस अधिकरणकी “तत्र' इत्यादिसे 


झाक्षेपसंगति कहते हैं। पूवंपक्षी मृष्टि विषयक र विषयक 
वितरीत विरोध दिखछाकर अब “तथा” आदिके कारण 


a 
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६।२।१,२) इति। कचित्‌ स्वयंकतृकेव व्याक्रिया जगतो निगद्यते-'तदेदं तहांच्याकृतमासीत्तन्नाम- 
रूपाभ्यामेव व्याक्रियते'(वृ०१॥४॥७) इति । एवमनेकधा विप्रतिपत्तेव॑स्तुनि च विकल्पस्याजुपप- 
त्तेन वेदान्तवाक्यानां जगत्कारणावधारणपरता न्याय्या। स्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्यां तु कार- 
णा्‌न्तरपरिग्रही न्याय्य इति। ४एवं ग्रासे घूमः-सत्यपि प्रतिवेदान्तं खज्यमानेष्वकाशा दिषु 
क्रभाविद्वारके विगाने न ख़एरि किञ्चिद्विगानमस्ति। कुतः? यथाव्यपदिशेक्तेः। यथाभूतो 
होक्रस्मिन्वेदान्ते सरवेज्ञः सर्वेश्वरः सर्वात्मिकोऽद्वितीयः कारणत्वेन ब्यपदिएस्तथाभूत एव 
वेदान्तान्तरेष्वपि व्यपदिञ्यते। त द्यथा-'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (ते०२।१) इति। अत्र तावज्ज्ञान- 
शब्देन परेण च तद्विषयेण कामयित्त्ववचनेन चेतनं ब्रह्म न्यरूपयत्‌, अपरप्रयोज्यत्वेनेश्वरं 
कारणमत्रवीत्‌ । तद्विषयेणैव परेणात्मशब्देन शरीरादिकोशपरस्परया चान्तरनुप्रवेशनेन 
सर्वेपामन्तः प्रत्यगात्मानं निरघारयत्‌। “ब॒ स्यं प्रजायेय’ (तै०२।६) इति चात्मविषयेण बहुभ- 
वना डुशंसनेन सज्यमानालां विकाराणां स्रष्टुरभेदमभाषत। तथा इदं सवंमसजत । यदिदं किञ्ज? 
(तै०२।६) इति समस्तजगत्सष्टिनिदेशेन प्राक्सुप्रेरद्धितीयं ्रणारमाचष्टे। # तदत्र यल्लक्षणं 


ब्रह्म कारणस्वेन विज्ञातं, तछक्षणमेवान्यत्रापि विज्ञायते-'सदेव सोन्येद्‌मग्र आसीदेकमेवाद्विती- 


'ङुतस्तु खळु' (किन्तु हे सोम्य ! ऐसा कंसे हो सकता है, मला असत्से सत्‌ कंसे उत्पन्न हो सकता है, 
अतः हे सोम्य ! पुर्वमै यह. एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था, ऐसा [ आरुणिने ] कहा ) इस प्रकार 
सत्पुवंक सृष्टिकी प्रतिज्ञा की जाती है। कहोंपर 'तद्धेदं०” ( वह यह जगत्‌ सृष्टिके पूवं अव्याकृत था । 
वह नाम रूपसे ही व्याकृत-व्यक्त हुआ ) इस प्रकार जगतूकी अभिव्यक्ति स्वयं कतुंक-अपने आप ही 
कही जाती है ! इस प्रकार अनेक रीतिसे सृष्टि आदि विषयक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे और 
वस्तुमें विकल्पकी अनुपपत्ति होनेसे वेदान्तवाक्योमें जगत्‌-कारणकी अवधारणपरता युक्त नहीं है, 
अतः स्मृति और न्याय प्रसिद्धिसे ब्रह्मसे भिन्न कारणका ग्रहण करना युक्त है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--प्रत्येक उपनिषद्में सृज्यमान आकाश आदिमें क्रम आदि द्वारक विरोध होनेपर 
मी ख़ष्टाके विषयमें कुछ भी विरोध नहीं, किससे ? इससे कि जसा एकत्र स्रष्टाका व्यपदेश है वसा 
अन्यत्र भी है । एक उपनिपद्में जेसा सवंज्ञ, सर्वेश्वर, सर्वात्मा, एक, अद्वितीय ब्रह्म कारणरूपसे व्यप- 


' दिष्ट है, वेसा ही अन्य उपनिषदोंमें मी व्यपदिष्ट है । जसे 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यहाँ ज्ञानशब्दसे उस 


ब्रह्म विषयक [सोऽकामयत] कामयितृत्व वचनसे चेतन ब्रह्मका निरूपण करती हुई श्रुति ईश्वर को स्वतन्त्र- 
रूपसे कारण कहती है । अनन्तरोक्त ब्रह्मविषयक आत्मशब्दसे और शरीर आदि कोश परम्परा द्वारा 
सबके अन्तर अनुप्रवेश करनेसे सबके भीतर प्रत्यगात्माका निर्धारण किया है । “बहु स्यां०' (मैं बहुत हो 
जाऊं अर्थात्‌ मैं उत्पन्न हो जाऊं ) इस प्रकार आत्मविषयक अनेक स्वरूप होनेके कथनसे सुज्यमान 
विकारोंका स्रष्टासे अभेद कहा है । उसी प्रकार इदं सवं०' ( उसने यह जो कुछ है इस सबकी 
रचनाकी ) इस प्रकार समस्त जगतूकी सृष्टिके निर्देशसे सृष्टिके पूर्व केवल अद्वितीय स्रष्टाको श्रुति 
कहती है । जिस प्रकार यहाँ तैत्तिरीय उपनिषदमें जो सवज्ञत्व आदि छक्षणवाला ब्रह्म जगत्‌-कारण- 
खूपसे विज्ञात है उस प्रकारके लक्षणवाला ब्रह्म 'सदेव सोम्०' (हे सोम्य ! पहले यह सारा प्रपच एक- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& कायं विषयक विरोध होनेसे कारण विषयक विरोध नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसंग हो 
जायग्रा अर्थात्‌ प्रतिदिन स्वप्न सृष्टियाँ नाना प्रकारकी होती हैं, इससे भै वही हूँ? इस प्रकार जिस 
द्रष्टाकी प्रत्यसिज्ञा होती है उसमें भी नानात्व प्रसक्त होगा । यह दोष सर्वत्र लागू होनेसे केवळ अनिष्ट 
ही होगा । सृष्टिमें विरोध मानकर ख़ष्टामें अविरोध दिखलाया गया है। सृष्टि विषयक मी विरोध 
नहीं है, अब इसे 'समाधास्यत्ति' आदिसे कहते हैं । 
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यस्‌", 'तदैक्षत बहु स्या प्रजायेयेति । तत्तेजो$स॒जत' (छा० ६1२1: ३) इति । तथा आत्मा बा इद्सेक 
एवाग्र आसीज्ञान्यत्किंचन मिषत्‌। स ईक्षत लोकाजु सृजै’ (ऐ० उ० ४।३।१,२) इति च; ए॒बंजायीय- 
कस्य कारणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदान्तमविगीता्थंत्वात्‌ । कायविषयं 
तु विगानं दश्यतेक्चिदाकाशादिका सृष्टि; क्चित्तेजआदिकेत्येचंजातीयकम्‌। नच कार्यवि- 
घयेण विगानेन कारणमपि ब्रह्म सर्ववेदान्तेष्वविगीतमधिगस्यमानमविवक्षितं भवितुम 
तीति श्यते वक्तम्‌; अतिप्रसङ्ञात्‌। ॐ समाधास्यति चाचार्यः कार्यविपयमपि विगानं 
"न बियदश्रतेः' (ब्र० सू० २।३।१) इत्यारभ्य । अवेदपि कार्यस्य विगीतत्वमप्रतिपाद्यत्वात्‌। 
न हयं सष्टयादि प्रपञ्चः प्रतिपिपादयिषितः। नहि तत्प्रतिवद्धः कञ्चित्पुरुषाथा उच्यते शूयते 
चा । न च कल्पयितुं शक्यते; उपक्रमोपसंहाराभ्यां तज्ञ तज्ञ ब्रह्मविपयेर्वाक्येः साकमेकः 
वाक्यताया गम्यमानत्वात्‌। दायति च सष्ट्यादिअपक्चस्य घ्रह्मप्रतिपत्यथतास्‌-- अन्नेन 
सोम्य झुङ्गेनापो मूळमन्विच्छाद्भिः सोम्य शुङ्गेन तेजो मूलमन्विच्छ तेजसा सोस्य झुङ्गेन सन्मूल- 
मन्विच्छ' ( छा० ६।८।४ ) इति। सृदादिदष्टान्तेश्च कायस्य कारणेनाभेदं वदितुं सृष्ट्यादिः 


प्रपञ्चः भ्राव्यत इति गम्यते। तथाच संप्रदायविदो वदन्ति--'सल्लोहविस्फुलिज्ञाचेः सृर्ट्या 
जजिन PRR 


मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) “तदैक्षत०' ( उस-सत्‌ने ईक्षण किया मैं बहुत हो जाऊं अनेक प्रकारसे 
उत्पन्न होऊं । इस प्रकार ईक्षण कर उसने तेज उत्पन्न किया ) उसी प्रकार “आत्मा वा०' ( सृष्टिके 
पूवे यह सब जगत्‌ केवल आत्मरूप ही था, दूसरा कोई सचेष्ट पदार्थ नहीं था, उसने ईक्षण किया कि 
मैं लोकोंकी सृष्टि करूं ) इस प्रकार अन्यत्र-छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें मी जाना जाता है। क्योंकि कारण- 
स्वरूप निरूपण परक इस प्रकारके वाक्य समुदायका प्रत्येक उपनिषद्में अथे विषयक अविरोध है । 
परन्तु कहीं आकाशको प्रथम सृष्टि, कहीं तेजकी प्रथम सृष्टि इस प्रकारका कायं विषयक विरोध तो 
देखा जाता है । कांय विषयक बिरोध होनेसे भी सव वेदान्तोंमें अविरुद्धरूपसे प्रतीयमान कारण ब्रह्म 
मी अविवक्षित होना योग्य है ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा माननेपर अतिप्रसङ्ग हो जायगा । 
“न बियदश्रुत,' इस सूत्रसे आरम्मकर कायं विषयक विरोधका भी आचायं समाधान करेंगे । वेदान्त 
प्रतिपाद्य न होनेके कारण कायं विषयक विरोध भले ही हो, परन्तु यह सृष्टि आदि प्रपश्च वेदान्त- 
वाक्योसे प्रतिपादन करनेकी इच्छाका विषय ही नहों है । क्योंकि प्रपश्चसे सम्बद्ध कोई भी पुरुषाथं 
न देखा जाता है और न सुना जाता है और न उसकी कल्पना ही की जा सकती है। कारण कि 
उपक्रम ओर उपसंहारसे तत्‌-तत्‌ उपनिषदोंमें. स्थित ब्रह्मविपयक वाक्योंके साथ सृष्टिवाक्योंकी एक 
वाक्यता अवगत होती है । ५ 

“अन्नेन सोम्य झुज्ञेन० ( हे सोम्य ! अन्नरूप कायसे जळरूपमूलको खोज-प्राप्तकर, हे सोम्य ! 
जलख्प कायं लिङ्गसे तेजरूप मुलको प्राप्तकर और हे सोम्य ! तेजरूप कार्यसे सद्रूप मुलका निश्वयकर) 
इसप्रकार श्रुति ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए सृष्टि आदि प्रपञ्च दिखलाती है। ऐसा ज्ञात होता है किमृत्तिका 
आदि दृष्टान्तो द्वारा कायंक्रा कारणके साथ अभेद कहनेके लिए श्रुति सृष्टि आदि प्रपञ्च श्रवण कराती 
है । 'सृल्छोहबिस्फुङिङ्गादयेः०' ( [ उपनिषदोंमें ] मृत्तिका, लोहखण्ड और विस्फुलिङ्गादि दृष्ठान्तों 

खे सत्यानन्दी-दीपिका 

छ ब्रह्मे 'सत्यं ज्ञानमनन्त’ इसका उपपादन करनेके लिए ही जगत्‌ कारणत्वका अध्यारोप 
किया है । वेदोंमें सृष्टिका जो भिन्न-भिन्न वर्णन है वह स्वप्नसृष्टिके समान है अर्थात्‌ जैसे स्वप्न सृष्टिमें 
उत्पत्ति-्रमका नियम नहीं है, वंसे जाग्रत्‌ प्रपञ्चमें मी नहीं है । स्वप्न प्रप्चको तरह यह सारा 
जाग्रत्‌ प्रपच मी भ्रममात्र है। इसलिए सृष्टि आदिके' प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पयं नहीं है, किन्तु 


अछि० ४ खू० १५ ] भाषाचुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित "३११ 


चोदिताऽन्यथा । उपायः सोऽवताराय नास्ति भेद: कथंचन ॥' ( माण्डू० ३।१५ ) इति । बह्मप्रति- 
पत्तिप्रतिवद्धं तु फळं श्रुयते--' ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' (तै० २।१) “तरति शोकमात्मवित्‌ ' ( छा० 
७।१।३ ) 'तमेव विदित्वा$तिस्त्युमेति (श्व० ३।८) इति । प्रत्यक्षावगमं चेदं फलम्‌। 'तस्वमसि' 
इत्यसंसार्यात्मत्वप्रतिपत्तो सत्यां संखार्यात्मत्वव्यावृत्तेः ॥ १४ ॥ 

यत्पुनः कारणविषयं विगानं दृ्शितम्‌--- असद्दा इदमग्र आसीत्‌' इत्यादि, तत्परिहर्त- 
व्यम्‌ । अत्रोच्यते-- 

समाकर्षात्‌ ॥ १५॥ 

सूनार्थ---'असदेवेदमग्र आसीत्‌” इसप्रकार अनभिव्यक्त नाम रूप वाची असत्‌ शब्दसे सत्‌का 
ही आकर्षण होता है, अतः असत्‌ कारण विषयक आशङ्काका यहाँ अवकाश नहीं है । 

असद्दा इदमग्र आसोत्‌! ( तै० २७७ ) इति नात्रासक्षिरात्मक कारणत्वेन श्राव्यते । 
यतः “असन्नेव स भवति। असदूब्रह्मेति वेद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद । सन्तमेनं ततो विदुः’ इत्यस- 
द्वादापवादेचास्तित्वलक्षणं ्रमान्नमयादिकोशपरस्परया प्रत्यगात्मानं निर्धाय सोऽकामयत 
इति तमेच प्रकृतं समाकृष्य सप्रपञ्चां सृष्टि तस्माच्छावयित्वा 'तत्सत्यमित्याचक्षते' इति चोप- 
संहत्य “तदप्येष छोको भवति? इति तस्मिन्नेव प्रकते$थे ग्लोकमिमसुदाद्रति-असद्वा इदमग्र 
आसीत्‌" इति । यदि त्वसन्निरात्मकमस्मिञ्छ्लोकेऽभिप्रेयेत ततोऽन्यसमाक षंणेऽच्यस्योदा- 
द्वारा भिन्न-मिन्न प्रकारसे सृष्टिका निरूपण किया है वह [ ब्रह्मात्मॅक्यमें ] बुद्धि प्रवेश करनेका उपाय- 
मात्र है, वस्तुतः उनमें कुछ मी भेद नहीं है) इसभ्रकार संप्रदायविदू-आचाय गोड़पाद कहते हैं । 
“ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌० ( ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको प्राप्त होता है ) “तरति०' ( आत्मवित्‌ शोकमय संसारसे 
मुक्त हो जाता है “तमेव०' ( उसे ही जानकर पुरुष मृत्युको पार करता है) इसभ्रकार ब्रह्मज्ञानसे 
सम्बद्ध फलकी श्रृति है) ब्रह्मज्ञानसे विद्वानुको परमानन्दकी प्राप्ति, शोककी निवृत्ति और मृत्युका 
अतिक्रमणरूप फल प्रत्यक्ष अनुभवमें आनेवाला है, क्योकि जब “तत्वमसि इसप्रकार असंसारी 
आत्मत्वका अपरोक्ष अनुभव होता है तब संसारी आत्मत्वकी निवृत्ति हो जातो है ॥ १४॥ 

परन्तु 'असद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इत्यादि जो कारण विषयक विरोध 
दिखलाया गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर सूत्रकार कहते है-- 

'असद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इस तैत्तिरीय श्रुतिमें स्वरूप रहित असत्‌का 
कारणरूपसे श्रवण नहीं कराया जाता है, क्योंकि 'असन्ञेव स भवति०' ( यदि पुरुष ब्रह्म असत्‌ है, 
ऐसा जानता है तो वह स्वयं भी असत्‌ हो जाता है, यदि ऐसा जानता है कि ब्रह्म सत्‌' है तो ब्रह्मवेत्ता 
उसे सत्‌ समझते हैं ) इसप्रकार असद्वादके अपवादसे सत्स्वरूप ब्रह्मको अन्नमय आदि कोशपरम्परासे 
्रतयगत्मरूपसे निर्घारणकर 'सोऽकामयत? ( उस प्ररमात्माने कामना की ) इस प्रकार, उसी प्रकृत 
ब्रह्मका समाकषंगकर उसीसे विस्तृत सृष्टिका श्रवण कराकर 'तत्सत्यमि०' ( वह सत्य है ऐसा लोग 
कहते हैं ) इसप्रकार उपसंहारकर “तदप्येष०' ( उसके विषयमें ही इलोक है ) इसप्रकार उसी प्रकृत 
ब्रह्मरूप अथंमें “असद्वा इदमग्र आसीत्‌? इस मन्त्रको उदाहरणख्मसे 'कहते हें । यदि इस इलोकमें 
स्वरूपरहित असत्‌ अभिप्रेत हो तो अन्यका समाकषंग होनेपर अन्या उदाहरण देनेसे वाक्य 

कक सत्यानन्दी दीपिका 
'अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपश्नः प्रपन्च्यते? ( अध्यारोप और अपवाद द्वारा निष्प्रपञ्च ब्रह्मका प्रपच- 
रूपसे वर्णन किया गया है ) इस प्रकार अध्यारोप और अपवादरूपसे अद्वितीय ब्रह्मके प्रतिपादनमें 
ही तात्पयं है॥ १४॥ | 


३१२ | ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


'हरणादसंबद्धं वाक्यमापद्येत । तस्मान्नामरूपव्याकृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छच्द्‌ः प्रसिद्ध 
इति तद्वः्याकारणाभावापेक्षया प्रागुत्पत्तेः सदेव ब्रह्मा सदिवासी दित्युपचर्यते। एपव 'असदे- 
वेदमग्र आसीन्‌ (छा० ३।१९।१) इत्यापि योजना; 'तत्सदासीत' इति समाकपंणात्‌। अत्यन्ता- 
भावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत' इति कि समाकृप्येत ? “तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌' ( छा० 

६।२।१) इत्यत्रापि न शुत्यन्तराभिप्रायेणायमेकीयमतोपन्यासः; क्रियायामिव वस्तुनि विकल्प- 
स्यासंभवात्‌। त स्माच्छृतिपरिग्रहीतसत्पक्षदार्ढ्यायेवायं मन्दमतिपरिकर्पितस्यासत्पक्षस्यो- 
पन्यस्य निरास इति द्रष्टव्यम्‌ । `तदधेदं तदमंच्याकृतमासीत्‌' (० १।४।७) इत्यत्रापि न निरध्यक्षस्य 
जगतो व्याकरणं कथ्यते, 'स एष इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः? इत्यध्यश्चस्य व्याकृतकार्यानुप्रवे- 
शित्वेन समाकर्षात्‌ । निरध्यक्षे व्याकरणाभ्युपरमे ह्यनन्तरेण प्रकतावलस्विना स इत्यनेन 
सर्वनाम्ना कः कार्यानुप्रवेशित्वेन समाङप्येत ! चेतनस्य चायमात्मनः इारीरेऽचुप्रवेशाः 
श्रूयते । अनुप्रविष्ठस्य चेतनत्वश्रवणात्‌- पश्यंश्चक्षुः शण्वऽश्रोत्रं मन्वानो मनः’ इति । $ अपि च 

याइरामिदमदत्वे नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्साध्यक्षे व्याक्रियत एत्रमादिसग ऽपीति 

सम्बद्ध हो -जायगा अर्थात्‌ जिस सत्‌ प्रकृतका यहाँ समाकषंण किया गया है उससे भिन्न असतुका 
उदाहरण होनेसे यह वाक्य असम्बद्ध हो जायगा । इसलिए नाम-रूपसे अभिव्यक्त वस्तुमें प्रायः सत्‌ 
शब्द प्रसिद्ध है, अतः सृष्टिसे पहले नाम-रूपके व्याङृतामावकी अपेक्षासे सत्‌ ही ब्रह्म असत्‌-सा था 
ऐसा उपचार किया जाता है अर्थात्‌ गोणवृत्तिसे असत्‌ शब्दसे उपचार किया जाता है । “असदेवेदमग्र 
आसीत इस मन्त्रमें मी यहो योजना है, क्योंकि “तत्सदासीत” ( वह सत्‌ था ) इस वाक्य घटक 
“तत पदसे पुर्वोवाक्य गत “सत्‌. का समाकषंण-ग्रहण है । यदि अत्यन्ताभावरूप असत्‌को स्वीकार 
करें तो 'तस्सदासीत्‌’ इसमें किसका समाकषंण करेंगे अर्थात्‌ स्वरूप शून्य असत्क़ा समाकषंण 
असंमव है और असतूका सद्रूपसे ग्रहण करना मी असंगत है। 'तद्धेक०' ( उसोके विषयमें किन्हींने 
ऐसा मो कहा है कि सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इसमें मी अन्य श्रुतिके अमिप्रायसे यह किसी 
एकीयमतका उपन्यास नहीं है अर्थात्‌ इस मन्त्रका 'किसी शाखावाले कारणको असत्‌ कहते हैं 
यह अथं नहीं है, क्योंकि क्रियाके समान वस्तुमें विकल्पका संभव नहों है, इसलिए यहाँ यह समझना 
चाहिए कि श्रुतिसे परिगृहीत सत्‌ पक्षको दृढ़ करनेके लिए मन्दमति पुरुषोंसे परिकल्पित असत्‌ 
पक्षका उपन्यासकर यह परिहार है। 'तद्धेदं०' ( उत्पत्तिसे पूवं यह जगत्‌ अव्याकृत था ) इसमें मी 
अध्यक्ष रहित जगतका व्याकरण नहीं कहा जाता । 'स एष०' ( वह यह व्याकर्ता इस शरीरमें नखाग्र- 
पयंन्त प्रवेश किए हुए हैं ) इसप्रकार अध्यक्षका व्याकृत बस्तुओंमें प्रवेश कतृत्वरूपसे समाकषंण है । 
अघ्यक्षके विना ही व्याकरण-नामरूपसे जगतकी अभिव्यक्ति स्वीकार करें तो [ स एष इह प्रविष्ठ: ] 
इस अनन्तर ग्रन्थव्ी प्रकृत अथंका अवलम्बन करनेवाले “स? इस सवंनामसे कायंमें अनुप्रवेशित्वसे 
किसका समाकषंण होगा ? और चेतन आत्माका शरीरमें यह अनुप्रवेश सुना जाता है, क्योंकि 
पह्यंश्रक्षु ० ( देखनेके कारण वह चक्षु-द्रश है, सुननेके कारण श्रोत्र-श्रोता है, मनन करनेके कारण 
मन-मन्ता है ) इसप्रकार अनुप्रवेश्च करनेवालेमें चेतनत्वका श्रवण है । और वर्तमान समय में नाम- 
रूपसे व्याकृत हुआ यह जगत्‌ जेसा सकतृंक व्याकृत होता है, वसा ही आदि सृष्टिमें था, ऐसा ज्ञात 


त्य ... सत्यानन्दी-दीपिका | ) 
“ब्याक्रियत' यह लकार कममें प्रयुक्त है, यह लोक प्रसिद्ध है कि कर्ताके विना कमंकी सिद्धि 
नहीं होती, छकार कमंमें प्रयुक्त होनेसे कर्ता अंत: सिद्ध हो जाता है । इस विषयमें “गम्यते ग्रामः' 


यह्‌ श उदाहरण मी है । इससे यह सिद्ध हुआ कि श्रुतियोंका कारणके विषयमे अविरोध होनेसे 
उनका ब्रह्ममें समन्वय है ॥ १५॥ 


अघि० " सू० १६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३१३ 


शम्यते; दृष्टविपरीतकल्पनासुपपत्तेः। श्रुत्यन्तरमपि “अनेन जीवेनास्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
ब्याकरणत्राणि' ( छा० ६।३।२ ) इसि साध्यक्षामेव जगतो व्याक्रियां दर्शंयति । व्याक्रियत 
इत्यपि कर्मकर्तरि लकारः सत्येव परमेश्वरे व्याकर्तेरि सौकर्यमपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा लूयते 
केदारः स्वयमेवेति सत्येव पूर्णके लवितरि। यद्वा-कमेण्येवेष लकारो ऽथाक्षि्ं कर्तारम- 
पेक्ष्य दरष्टन्यः । यथा गम्यते ग्राम इति ॥१५॥ 

( ५ बालाक्यधिकरणम्‌ सू० १६-१८ ) 


जगद्वाचित्वात्‌ ॥ १६॥ 

सूत्राथे- “यो ह वं वाछाके' इस श्रुतिमें कमंशब्द सम्पूर्ण प्रपचका वाचक होनेके कारण 
इसका कर्ता परमात्मा ही है । 

#'कौषीतकिब्राह्मणे बाळाक्यजातशश्रसंवादे श्रूयते--यो चै बालाक एतेपां घुरुपाणां 
कर्ता यस्य यैतव्कर्म स ये वेदितव्यः’ ( कौ० ब्रा० ४।१९ ) इति । तत्र कि जीवो वेदितव्यत्वेनो- 
पदिश्यते उत सुख्यः प्राण, उत परमात्मेति बिशयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्राण इति। कुतः ? 
“यस्य वैतस्कमं' इति श्रवणात्‌,परिस्पन्दलक्षणस्य च कर्मणः प्राणाश्रयत्वात्‌, वाक्यशेषे च 'अथा- 
स्मिन्प्राण एवैकधा भवति" इति प्राणशब्दद्शनात्‌ | प्राणराब्दस्य च सुख्ये प्राणे प्रसिद्धत्वात्‌। ये 
चैते पुरस्ताद्वालाकिना 'आवित्ये पुरुषश्चन्द्रमसि पुरुष: इत्येवमादयः पुरुपा निर्दिष्टास्तेपामपि 
अवति प्राणः कर्ता, प्राणाचस्थाविरोषत्वादादित्यादिदेवतात्मनाम्‌-'कतम पको देव इति प्राण 
होता है । क्योंकि दृष्ट-प्रत्यक्षसिद्धसे विपरीत कल्पना नहीं की जा सकती है 'अनेन जीवेनास्मना०' 
( मैं इस जीवात्मर्पसे इन तीनों ( तेज, जल ओर अन्न ) देवताओंमें अनुभ्रवेश कर नाम और रूपकी 
अभिव्यक्ति करूँ ) इसप्रकार दूसरी श्रुति भी जगत्की अभिव्यक्ति सकतुंक ही दिखलाती है । “ब्याक्रियते' 
यह कमंकतमिं लकार अभिव्यक्तिकर्ता परमेश्वरके होनेपर मी सौकयंकी अपेक्षासे समझना चाहिए । 
जैसे केदार काटनेवारे किसी पूणक नामक व्यक्तिके रहनेपर भी 'लूयते केदारा' ( क्यारी स्वयं ही कट 
रही है ) यह प्रयोग होता है, अथवा जैसे “गम्यते ्रामः' (ग्राम प्रात किया जाता दै ) इसमें 

` कर्ताका आक्षेप किया जाता है, वेसे ही अथंसे आक्षिप्त कर्ताकी अपेक्षासे कमंके अथंमें ही यह लकार 
समझना चाहिए ॥१५॥ र 
कौषीतकिब्राह्मणमें बाळाकि और अजातशत्रु संवादमें यो चै बाळाक०' ( हे वालाकि | 
जो इन पुरुषोंका कर्ता है अथवा यह सम्पूर्ण प्रप्च जिसका कर्म है वही जानने योग्य है ) ऐसी श्रुति 
है। इसमें वेदितव्यरूपसे क्या जीव -उपदिष्ट है अथवा मुख्य प्राण वा परमात्मा ? ऐसा संशय होता 
है। तब क्या प्राप्त हुआ ? पूउंपक्षी--प्राण उपदिष्ट है, क्यों ? क्योंकि 'यस्य वेतस्कम' ऐसी श्रुति है 1 
चलनात्मक कमं प्राणके आश्रित है। और 'अथास्सिन्प्राण०' ( जाग्रत्‌ और स्वप्न जनक कमंकी उपरतिके 
अनन्तर सुषुप्तिमे इस प्राणमें ही सब एक होता है) इस तरह वाक्यशेषमें प्राणशब्दका श्रवण है ओर 
प्राणशब्द मुख्यप्राणमें प्रसिद्ध है । 'आदित्ये पुरुषः०' ( आदित्यमें पुरुष है, चन्द्रमामें पुरुष है ) 
इस प्रकार बालाकिने पहले इन जिन आदित्यादि पुरुषोंका निर्देश किया है उनका भी कर्ता प्राण है, 
क्योकि आदित्य आदि देवता प्राणकी भिन्न-भिन्न अवस्थाएँ हैं, “कतम एको देव०' ( शाकल्य-एक 
। सत्यानन्दी-दीपिका है 
® पूर्व अधिकरणमें एक वाक्यस्थ सत्‌ आदि शब्दोंके बलसे असत्‌ शब्दका अर्थ किया.गया 
है । यहाँ तो ह्म ते ब्रवाणि' इसप्रकार बाळाकि वाक्यस्य प्रह्मशब्दसे प्राणशब्द ब्रह्मपरक नहीं माना 
जा सकता, क्योकि यहाँ वाक्यभेद है, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे “कि तावत्‌' इत्यादिसे पुवपक्ष 
७० 


manne oes कळक कळकळ, 


000... 
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इति स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते' (ब्ृ० ३।९।९ ) इति श्रृत्यन्तरप्रसिद्धेः । जीवो चाऽयमिह वेदित- 
व्यतयोपदिच्यते। तस्यापि धमांघर्मलक्षणंकर्म शाक्यते श्रावयितुस्‌--'यस्य वैतत्कम' इति | 
सोऽपि भोकतृत्वाद्वोगोपकरणभूतानामेतेषां पुरुषाणां कतापपद्यते। वाक्यशेषे च जीव- 
लिङ्गमवगस्यते। यत्कारणं वेदितव्यतयोपन्यस्तस्य पुरुषाणां कतुंबंदयायोपेतं चालाकि प्रति 


बुवोधयियुरजातशज्नुः सुप्तं पुरुषमामन्त्र्यामन््रणदाव्दाश्रवणात्प्राणादीनामभोत्तत्वं प्रतिवो. | 


| 
| 
| 
| 
| 


घ्य यष्टिघातोत्थानात्प्राणादिव्यतिरिक्तं जीवं भोक्तारं ्रतियोधयति। तथा परस्तादपि जीव- | 


लिङ्गमवगस्यते--'तचथा श्रेष्ठी सवे भुंङक्तेयथा वा स्वाः श्रेष्ठिनं सुञन्त्येवमेवं अज्ञास्मेतैरात्ममिर्म- 
न्ते एवमेवेत आत्मान एतमात्मानं भुञ्जन्ति’ (कौ० त्रा० ४३२०) इति। प्राणखूत्त्वाच्च जीचस्योपपज्नं 
प्राणशाब्द्त्वम्‌। तस्माज्जीवसुख्यप्राणयोरन्यतर इह ग्रहणीयो न परमेश्वरः; तलिङ्गानवगमा- 
दिति । एवं प्राते बूमः--परमेश्वर एवायमेतेषां पुरुषाणां कर्ता स्यात्‌। कस्मात्‌? उपक्रमः 
सामर्थ्यात्‌। इह हि वबालाकिरजातराजुणा सह 'ब्रह्म ते ब्रवाणि' इति संचदिलुसुपचक्रमे। स 
देव कौन है ? याज्ञवल्क्य-प्राण, वह ब्रह्म है, उसीको त्यत्‌ ( परोक्ष ) ऐसा कहते हैं ) इसप्रकार 
अन्य श्रृतिमें प्रसिद्ध है। अथवा यहाँ वेदितव्यरूपसे यह जीव उपदिष्ट है। उसका भी धर्माघमरूप 
कमं 'यस्य चेतत्कमं’ इसप्रकार सुनाया जा सकता है । वह भी भोक्ता होनेसे भोगके साधनभूत इन 
पुरुषोंका अदद्ट्वारा कर्ता हो सकता है। और वाक्यशेषमे मी जीवका लिङ्ग अवगत होता है, क्योंकि 
वेदितव्यरूपसे . उपन्यस्त जो पुरुषोंका कर्ता है उसका ज्ञान प्राप्त करनेके किए प्राप्त वाळाकिको बोध 
करानेके अभिलाशी अजातणत्रुने सुप्त पुरुषको पुकारा उस आमन्त्रण शब्दको न सुननेके कारण 
प्राणादि अभोक्ता हैं ऐसा बोध कराकर पुनः लाठीके प्रहारसे उस सुप्तपुरुषके जागनेसे यह समझाया 
कि प्राण आदिसे भिन्न जीव भोक्ता है । तथा अग्निम वाक्यमे मी “तद्यथा०' ( जैसे स्वामी अपने सेवक 
आदि द्वारा उपहूत वस्तुका उपभोग करता है और वे सेवक आदि उस स्वामीसे आजीविका पाते हैं, 
वेसे यह प्रज्ञात्मा इन आत्माओं द्वारा उपभोग करता है और ये आत्माएं-देवता या इन्द्रियादि उस 
ज्ञात्माके आश्रित भोग प्राप्त करती हैं ) इसप्रकार जीवरिङ्ग अवगत होता है । प्राणधारी होनेसे 
भी जीवमें प्राणशब्द युक्त है । इसलिए जीव ओर मुख्यप्राणमें से एकका यहाँ ग्रहण करना चाहिए, 
परमेश्वरका नहीं, क्योंकि उसका लिङ्ग ज्ञात नहीं है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं---यह 
परमेश्वर ही इन पुरुषोंका कर्ता हो, किससे? इससे कि उपक्रमकी ऐसी सामथ्यं है । यहाँ बाळाकिने मजात- 
शत्रुके साथ “ब्रह्म ते ब्रवाणि! इसप्रकार बातचीत आरम्मकी और आदित्य आदिमें रहनेवाले अमुख्य 


करते हैं । “यो चे बालाके०' इत्यादि (णमा रामक अधिकरणका विषय वाक्य है । किसी समय 
एक गग गोत्रीय विद्यामारसे गर्वित 'बाळाकि ब्राह्मणने काशीराज अजातशत्रृके पास आकर कहा 
ब्रहम ते ब्रवाणि’ (मैं तुम्हें ब्रह्मका उपदेश देता हूँ ) अनन्तर उसने राजाको आदित्य, चन्द्रमा, 
विद्युत्‌, आकाश, वायु, अग्नि और जल आदिके अभिमानी अनेक देवताओं का उपदेश किया । 
परन्तु राजा इन सबको जानता था, राजाने कहा--हे ब्रह्मन्‌ ! यदि इससे अधिक जानते हो तो कहो ! 
बालाकि को चुप देखकर राजाने उसे परमात्माको समझानेके लिए उपदेश किया है। पृव॑पक्षीने 


राजाके इस वचनको प्राणविषयक मानकर पूर्वपक्ष किया है । अब 'जीबो वा” आदिसे जीवके विषयमे 
पुवपक्ष करते हैं । 


क 'एतत्कमे' इस नपुंसक एकवचन “एतत्‌? शब्दसे 'पुरुषाः! इस पुल्लिग और बहुवचनका 
परामश नहीं हो सकता । 'पुस्षा:' इसप्रकार पुरुषोंमें बहुवचन और पुल्लिग है जब कि 'एतस्कर्म' यहाँ 
एक वचन और नपुंसक लिङ्ग है, इससे “यस्य वेतस्कम” इस वाक्यमें पुरुषोंका परामश नहीं हो 


| 
| 
| 
| 
|| 


| 
| 


rue 
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च कतिचिंदादित्याद्यधिकरणान्पुरुषानमुख्यत्रहटष्टिभाज उचस्वा तूप्णींवभूव | तमजातशत्रुः 
«ृषा चै खळ मा संवदिष्ट ब्रह्म ते ्रवाणि' इत्यसुख्यत्रह्मयाद्तियाऽपोद्य तस्कर्तारमन्यं वेदितव्यः 
तयोपञिक्षेप । यदि सोऽप्यसुख्यबह्मदष्टिभाक्‌ स्यात्‌ उएक्रमो बाध्येत । तस्मात्परमेश्वर 
एवायं मवितुमर्हति। क्त्वं चेतेषां पुरुषाणां न परमेश्वरादन्यस्य स्वातन्त्र्येणावकल्पते। 
व्यस्य वैतस्कम' इत्यपि नायं परिस्पन्द्‌ लक्षणस्य घर्माघर्मलक्षणस्य वा कर्मणो निर्देश: तयोर- | 
न्यतरस्याप्यप्रककतत्वात्‌ , असंशब्दितत्वाच्च । नापि पुरुषाणामयं निददाः; पतेषां पुरुषाणां | 
कतंत्येच तेषां निर्दिएत्वात्‌,, , लिकवचनविगानाच्य; नापि पुरुषविपयस्य करोत्यथस्य क्रियाः 
फळस्य चाऽयं निर्देश कर्तृशब्देनेच तयोरुपात्तत्वात्‌। पारिशेष्याद्यत्यक्षसंनिहितं जगत्‌ 
सर्वनास्नेतच्छन्देन निर्दिश्यते । क्रियत इति च तदेव जगत्कमे। § नु जगदप्यप्रकृतमसं- | 
शब्दितं च । सत्यमेतत्‌ तथाप्यसति विशेषोपादाने साधारणेनाथंन संनिधानेन संनिहिंत- | 
चस्तुमातरस्यायं निर्देश इति गम्यते, न विशिष्टस्य कस्यचित्‌ । विरोेषसंनिधानाभावात्‌ । | 
पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां पुरुषाणां विशेषोपादानाद विशेषितं जगदेवेहोपादीयत इति 
गम्यते। पतदुत्तं भवति-य पतेपां पुरुषाणां जगदेकदेशभूतानां कर्ता, किंमनेन विशेषेण, 

` ब्रह्मदृष्टिके मागी कुछ पुरुषोंको कहकर थह चुप हो गया । “खषा चे खल्ु० पट कु बानी > परयो कहकर यह चुप हो गया । रूपा बै खछ०' ( तुमने मुझसे यह मिथ्य ( तुमने मुझसे यह मिथ्या | 
कहा कि मैं तुम्हें ब्रह्मका उपदेश करता हूँ) इसप्रकार अजातञत्रुने वालाकिंका अमुस्यत्रह्मवादि- | 
खूपसे निपेधकर उनके कर्ता अन्यको वेदितव्यरूपसे आक्षेप किया । यदि वह वेदितव्य भी अमुख्य ब्रह्म 
( ब्रह्मसे भिन्न ) इष्टिका भागी हो तो उपक्रम बाधित होगा । इसलिए यह परमेश्वर ही होना चाहिए । 
परमेश्वरसे अन्य इन पुरुषोंका स्वतन्त्ररूपसे कर्ता नहीं हो सकता । किच “यस्य चैतत्कभ' यह निर्देश 
भी चलनात्मक अथवा धर्माधर्मात्मक कमंके विषयमें नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें से कोई भो प्रकृत 
नहीं है और श्रुति प्रतिपादित नहीं है । पुरुषोंके लिए भी यह निर्देश नहीं है, क्योंकि इन पुरुषोंका 
कर्ता, इस प्रकार उनका निर्देश हो गया है । एवं लिङ्ग और वचनका भेद है अर्थात्‌ “यस्य वेतत्कर्म' 
यहाँ एकवचन और नपुंसक किङ्ग हैं और पुरुषोत्पादन अथवा उसका फ पुरुष जन्मका भी यह 
निर्देश नहीं है, क्योंकि कतृंशन्दसे ही दोनोंका ग्रहण किया गया है। परिशेपसे प्रत्यक्ष संनिहित | 
जगतका सर्वनाम “एतत्‌? शब्दसे निर्देश किया जाता है, जो किया जाय वह कमं है, इस व्युत्पत्तिसे 
वह जगत्‌ ही कमं है । परन्तु जगत्‌ भी अप्रकृत और श्रुति अप्रतिपादित है। यह सत्य है, तो मी 
ऐसा ज्ञात होता है कि विशेष वस्तुका ग्रहण न होनेसे साधारण अथंके साथ संनिधानसे संनिहित | 
वस्तुमात्रका यह निर्देश है किसी विशिष्ट वस्तुका नहीं, क्योंकि विशेष संनिधान नहों है । पूर्ववाक्यमें | 
जगत्के एक देशभूत पुरुषोंका विशेषरूपसे ग्रहण करनेसे यह ज्ञात होता है कि अविशेषित ( सामान्य ) | 
जगत्‌का ही यहाँ ग्रहण है । तात्पयं यह है--जगतुके एक देशभूत इन पुरुषोंका जो कर्ता है। इस 
विशेष कथनका क्या प्रयोजन है? जिसका तो सामान्यरुपंसे सारा जगत्‌ ही कमं है । [ यस्य वा एतत्‌ 


“दीपिका 


सकता । पुरुषोत्पादक कर्ता व्यापार "करोति! का अथे उत्पादन और Pa फल हि रा 
दोनोंका ही कतंशब्दसे का है, अतः उनका पृथक्‌ निर्देश { किया गया है । क्रिया और 
फलके स ह कि कतृंशब्दसे दोनोंका ग्रहण होता है । परिशेषसे यहाँ संनिहित 
जगत्‌ ही कमंशब्दसे ग्राह्य है और उसका कर्ता परमेश्वर ही है। 

» ब्राह्मणपरिव्राजकल्याय--'ब्राक्मणा भोजयितन्याः परिघ्राजकाश्च? ( ब्राह्मणोको मोजन | 
कराना चाहिए और परिव्राजकोंको भी ) इस बावयमें जसे ब्राह्मणशब्द परित्राजकसे मिन्न ब्राह्मणका । 
वाचक है, वैसे ही 'एतत्कर्म' यह कमं शब्द भी पुरुषोंस भिन्न समस्त जगत्‌का वाचक है। यद्यपि | 
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यस्य कृत्स्नमेव जगदविदोषितं कमंति। वादाव्द पकदेशावच्छिन्नकतृंत्वव्यावृत्त्यथे । ये 
बालाकिना ब्रह्मत्वाभिमताः पुरुषाः कीतितास्तेषामत्रह्मत्वख्यापनाय विशेषोपादानम्‌ एवं 
ब्राह्मणपरित्राजकन्यायेन सामान्यविदोषाभ्यां जगतः कर्ता वेदितव्यतयोपदिष्यते। 
परमेश्वरश्च सर्वजगतः कर्ता सर्वेदान्तेष्ववधारितः ॥१६॥ 
जीवधुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्तद्दयार्यातस्‌ ॥१७॥ 

पद्च्छेद्‌--जीवमुख्यभ्राणरिङ्गात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, व्याख्यातम्‌ । 

सूत्नाथं--( जीवमुस्यप्राणलिङ्गात्‌ ) पूवंवाक्यमें जीव और मुख्यप्राणके लिङ्ग होनेसे ( न ) 
यह श्रुति ब्रह्मपरक नहीं है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( व्याख्यातम्‌ ) प्रद्दनाधिकरणमें उसका 
व्याख्यान हेः गया है । 2 केकी 

# अथ यढुक्तम्‌- वाक्यशेषगताजीवलिङ्गान्सुख्यप्राणलिङ्गाच तयोरेबान्यतरस्येह 
ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वरस्येति, तत्परिहतंब्यम्‌ । अत्रोच्यते-परिहृतं चेतत्‌ 'नोपासात्रेविध्या- 
दाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌? (० सू १।५।३१ ) इत्यत्र । त्रिविधं ह्ान्रोपाखनमेचं सति प्रसज्ज्येत- 
जीवोपासनं मुख्यप्राणोपासनं ्र्मोपासनं चेति। न चैतन्न्याय्यम्‌ । उपक्रमो पसंहाराभ्यां 
हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्य स्यावगस्यते । तत्रोपक्रमस्य तावदूतन्रह्मविषयत्व दृ्शितम्‌। उपसं- 
हारस्यपि निरतिशयफलश्रवणादूत्रह्मविषयत्वं च्यते-सर्वान्पाप्मनोऽपहस्य सवेषां च भूतानां 


कमं ] श्रुतिस्थ “वा' शब्द एक देशके कतृत्वकी व्यावृत्तिके लिए है । बालाकि द्वारा ब्रह्मरूपसे अमि- 
मत जो पुरुष कहे गये हैं वे अन्नह्म हैं ऐसा कहनेके लिए विशेषका ग्रहण है । इस प्रकार ब्राह्मण- 


परिव्राजक न्यायसे सामान्य और विशेषसे जगतका कर्ता वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है । सभी वेदान्तोंमें 
यह निर्णय है कि परमेश्वर ही समस्त जगतका कर्ता है ॥१६॥ 


जो यह कहा गया है कि वाक्यशेषगत भोक्तृत्व जीव रिङ्गसे और स्पन्दनरूप. मुख्यप्राण 
लिङ्गसे यहाँ जीव और प्राणमें से किसी एकका ग्रहण करना युक्त है परमेश्वरका नहीं, उसका परिहार 
करना चाहिए, इसपर कहते हुँ--*नोपासात्रैविध्यादा०' इस सूत्रमें उसका परिहार किया गया है, 
क्योंकि ऐसा होनेपर यहाँ जीवोपासना, मुख्यभ्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस प्रकार तीन उपासना 
प्रसक्त होंगी, परन्तु युक्त नहीं है, कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे [ यो वे वालाके ] 

. यह वाक्य ब्रह्म विषयक अवगत होता है । ( उन दोनोंमें उपक्रम ब्रह्म विषयक दिखलाया गया है। 
और 'सर्वान्पाप्मनो०' ( जो उसे इस प्रकार जानता है वह सब पापोंका नाशकर सब भूतों में ेष्ठत्व, 


कमंशब्द परिस्पन्दन तथा धर्माधर्मे रीका बळवती होती है, तो मी प्रकरणमें 
वह अपेक्षित नहीं है, क्योंकि 'क्रियते इति कमं' इस योगसे उन दोनोंका भी ग्रहण हो सकता है । 
जहाँ योगसे रूढ्यथंका संग्रह नहीं होता वहाँ रूढिका पृथक्‌ ग्रहण किया जाता है। अथवा ब्राह्मण 
कहने पर स्वतः परिश्राजकका ग्रहण होनेपर भी विशेष बोधके लिए जैसे परिन्नाजकका पृथक्‌ ग्रहण है, 
बसे ही कमंशन्दसे आदित्य आदि पुरुषोंका ग्रहण होनेपर उनमें अन्नह्वात्व वोध करानेके किए देवता 
निरूपित कतृत्वका शतिमें पृथक्‌ ग्रहण किया गया है। अतः सव वेदान्तोमि परमेश्वर ही इस सम्पूण 
प्रपञ्चका कर्ता और वेदितव्यख्पसे प्रतिपादित है। पृव॑पक्षमें यह वाक्य प्राणोपासना परक है, अतः 
वह ब्रहममें समन्वित नहीं है, सिद्धान्तमें यह वाक्य जञेयन्नह्मामें समन्वित है ॥ १६॥ 

& 'सर्वान्पाप्मनोऽपहत्य’ इस श्रोत उपसंहारे यह निश्‍चय होता है कि बालाकि और अजात- 
शभुके संवादरूप वाक्य समुदायमें ब्रह्म ही वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है। जीव और मुख्यप्राणकी 


उपासना पक्षमें ब्रह्मविपथक उपक्रमका और स॒वं पापनिवृत्ति, स्वराज्य-निरतिशय फलकी प्राप्ति और 


BS 


~ 


अधि० ५ चू० १८ ] आषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३१७ 


ठयं स्वाराञ्यमाधिपत्यं पर्येति य एवं वेद! इति। नन्वेव सति प्रतर्दनवाक्यनिणयेनेवेद्रमपि 
वाकयं निर्णीयेत; न निर्णीयते; “यस्य वेतत्कम' इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेन तत्रानिर्धारितत्वात्‌। 
तस्मादत्र जीवसुख्यप्राणशङ्का पुनरुत्पद्यमाना निवत्येते । प्राणदाव्दोऽपि ब्रह्म विषयो दष्टः- 
श्राणबन्धनं हि सोम्य मन? (छा० ६।८।२) इत्यत्र । जीवलिङ्गमप्युपन्रमोपसंह!योर््रह्मचिषय- 
त्वादभेदाभिप्रायेण योजयितव्यम्‌ ॥१७॥ 
अन्यार्थं तु जैमिनिः प्रइनव्यारूयानास्यामपि चेबमेके ॥१८॥ 
पद्च्छेद्‌-अन्यार्थम्‌, तु, जैमिनिः, प्रसनव्याख्यान।म्याम्‌, अपि, च, एवम्‌, एके । 
सूजार्थ- -[जैमिनिरतु) आचायं जैमिनि तो ऐसा मानते हैं कि इस प्रकरणमें जीवका परामश 
( अन्याथंम्‌ ) ब्रह्मज्ञानके लिए है । ( प्रइनव्याख्यानाम्याम्‌ ) “क्वेष एतद्वाळाके' क्योंकि ऐसा प्रदन 
और 'यदा सुप्तः स्वप्तं न कःचन०' ऐसा उत्तर है, (अपिच) किच्च ( एके ) वाजसनेयिशाखावाले 
( एवम्‌ ) 'य एष विज्ञानमयः० ' इस प्रश्‍न और 'य एषोऽन्तहंदय' इस उत्तर द्वारा स्पष्ट कहते हैं कि 
विज्ञानात्मा परमात्मासे'मिन्न है । 

& अपिं च सैवात्र विबदितव्यम्‌-जीवग्रधानं वेदं वाक्यं स्याद्‌ ब्रह्मप्रधानं वेति । 
यतो 5न्यार्थ जीवपरामर तरहमप्रतिपत्त्यथंमस्मिन्वाक्ये जैमिनिराचायों मन्यते । कस्मात्‌! 
प्रश्नव्याख्यानाभ्याम्‌ । प्रश्षस्तावत्सुप्तपुरुषप्रतिबोधनेन प्राणादिव्यतिरिक्त जीवे प्रतिबोधिते 
पुनर्जीवव्यतिरिक्तविषयो इद्यते--'कैष एतद्वाळाके पुरुपोऽशषयिष्ट क् वा एतद सूत्कुत एतदागात्‌' 
( कौ० च्रा० ४।१९ ) इति । प्रतिवचनमपि यदा सुप्तः स्वप्नंन कंचन पञ्यव्यथास्मिन्प्राण एवेकधा 

« मवति’ इत्यादि “एतस्मादस्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोका.? ( को० 


अश्राप इत्याद १ रण णाराणाला 
स्वराज्य और आधिपत्य प्राप्त करता है) इस प्रकार उपसंहार भी निरतिशय फलका श्रवण होनेसे ब्रह्म- 


विषयक देखा जाता है । परन्तु ऐसा होनेपर तो प्रतदनवाक्यके निर्णयसे इस वाक्यका भी निर्णय हो 
जाता, किन्तु निर्णय नहीं होता, क्योंकि “यस्य वैतत्कमं' इसका ब्रह्म विषयरूपसे वहाँ निर्धारण नहीं 
किया गया है । इसलिए यहाँ पुनः उत्पन्न हुई जीव ओर मुख्यप्राण शङ्काका निवारण किया जाता है । 
'्राणबन्धनं हि०' ( हे सोम्य ! मन प्राणरूप बन्धनवाला ही है ) इसमें प्राणशब्द मी ब्रह्मविषयक 
देखा गया है । उपक्रम और उपसंहार ग्रहाविषयक होनेसे जीव छिङ्गकी भी अभेदाभिप्रायसे ही योजना 
करनी चाहिए ॥ १७॥ 

और यहाँ विवाद भी नहीं करना चाहिए कि यह वाक्य जीव प्रधान है अथवा ब्रह्म प्रधान, 
कारण कि इस वावयमें आचाय जैमिनि जीव परामशंको बन्यार्थकमरहमप्रतिपत्िके लिए मानते हैं; 
किससे ? इससे कि प्रश्‍न ओर व्याख्यान-उत्तर हैं। सोये हुए पुरुषको उठाकर प्राणादिसे अन्य जीवके 
प्रतिबोधित होनेपर 'क्वैष पतद्‌ बाळाके पुरुषो०' (हे बालाकि ! यह पुरुष कहाँ सोता था, न्ती शयन कहाँ 
हुआ था अर्थात्‌ यह सुप्त पुरुष किसको प्राप्त हुआ था और ऐक्य भ्रंशरूप आगमन कहाँसे हुआ ) इस 
प्रकार जीवसे भिन्न विषयक फिर प्रश्‍न देखा जाता है। और 'यदा सुसः० ( सोता हुआ पुरुष जब कोई 
स्वप्न नहीं देखता तब इस प्राणमें ही एक होता है ) इत्यादि और 'एतस्मादात्मनः०' ( इस आत्मासे 


सत्यानन्दी 
आधिपत्य बोधक उपसंहारका स्पष्ट विरोध है, क्योंकि ब्रहाज्ञानके विना जीव और प्राणकी उपासनासे 


सवंपापकी निवृत्ति और स्वराज्यकी प्राप्ति असम्मव है ॥१७॥ 

$ प्रथम सृत्रमें मोवतृत्व आदि जीव लिङ्गसे ब्रह्मका ही प्रतिपादन किया गया है । परन्तु इस 
सूत्रमे जीवलिद्धसे जीवके कथन द्वारा ग्रहाका ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि 'क्बैष एतद्‌ बाळाके०' 
इन वाक्योंमें जीवका परामश ब्रह्मके जाननेके लिए दै । 


हे 
३१८ __ ब्रह्मखून्न-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा०४ | 


ब्रा० ४२० ) इति च। सुषुसिकाले च परेण ब्रह्मणा जीव एकतां गच्छति । परस्माच्चत्रह्मणः 
प्राणादिकं जगञ्जायत इति वेदान्तमर्यादा। #त स्माद्यत्रास्य जीवस्य निःसंबोधतास्वच्छता- 
रूपः-स्चाप उपाधिजनितविशेषविज्ञानरहितं स्वरूपं, यत स्तद्‌ ञ्रंदारूपमागमनं, सोऽञ पर- 
मात्मा वेदितव्यत्तया भ्राचित इति गम्यते । अपि चैवमेके शाखिनो वाजसनेयिनो ऽ स्मिन्ने व- 
वाळाक्यजातशत्रसंचादे स्पएं विज्ञान मयशाव्देन जीवमाम्नाय तद यतिरिक्त परमात्मानमा- 
मनन्ति-'य एप विज्ञानमयः पुरुषः कष तदाभूत्कुत एतदागात्‌? ( दृ० २।१।१६ ) इति भश्च । प्रति- 
वचनेऽपि 'य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिन्शेत इति । आकाश शब्दश्च परमात्मनि प्रयुक्तः दहरो- 
ऽस्मिन्नन्तराकाः' (छा ० ८।१।१)इत्यत्ञ । “सवं एत आत्मने ब्युचरन्ति' इति चोपाधिमतामात्मना- 
मन्यतो व्युच्चरणमामनन्तः परमात्मानमेच कारणत्वेनाअनन्तीति शम्यते । प्राणनिराकरण- 
स्यापि सुपु्तपुरुपोत्थापनेन प्राणा दिव्य तिरिक्तोपदेशोऽभ्युञ्चयः ॥१८॥ 
( ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ सू० १९-२२ ) | 
वाक्थान्चयात्‌ ॥१९॥ । 
सून्रार्थ--'आत्मा वा अरे द्रश्‍व्यः' इस श्रुतिमें द्रश्‍व्य आदि खूपसे उपदिष्ट आत्मा परमात्मा | 
ही है, क्योंकि उपक्रम आदिके पर्यालोचनसे ज्ञात होता है कि ब्रह्ममें ही वाक्यका अन्वय है । | 
# बृहदारण्यके मेत्रेयीत्राह्मणेऽधीयते--'न वा अरे पत्युः काभाय' इत्युपक्रम्य 'न वा | 
विस्फुलिङ्गोकी तरह वाग आदि प्राण अपने-अपने स्थानपर जाते हैं, प्राणोसे देव और देवोंसे छोक । 
निकलते-उत्पन्न होते हैं ) प्रतिवचन भी है । सुपुप्तिकालमें जीव परब्रह्मके साथ एक हो जाता है और | 
परब्रह्म प्राणादि जगत्‌ उत्पन्न होता है, यह वेदान्त मर्यादा-सिद्धान्त है । इसस ज्ञात होता है कि | 
जिसमें इस जीदका मान रहित स्वच्छतारूप स्वाप है अर्यात्‌ उपाधि-जनित विशेष विज्ञान रहित स्वरूप | 
है, जिस स्वरूपसे वह पतनरूप आगमन है, वह परमात्मा यहाँ वेदितव्यरूपसे सुनाया जाता है अर्थात्‌ 
प्रतिपादित है। और इस प्रकार एक वाजसनेय शाखावाले वाळाकिं और अजातशत्रुके इसी संवादमें 
विज्ञानमय शब्दसे जोवका स्पष्ट श्रवण कराके उससे अन्य परमात्माको “य एष विज्ञानमयः” (यहजो | 
विज्ञानमय पुरुप है, जब सोया हुआ था, तव कहाँ था.? और यह कहाँसे आया ? ) इस प्रइनमें. और | 
'य एप०' ( हूदयमें जो यह आकाश है उसमें सोता है ) इस प्रतिवचनमें मी, कहते हैं । 'दहरोऽस्मिन्न- | 
न्तराकाशः' ( इसमें जो सूक्ष्म आकाश है ) इस छान्दोग्य श्रुतिमें आकाश शब्द परमात्मामें प्रयुक्त है। | 
| 
| 
| 


|| 
| 
। 
। 
| 


० 


“सचे एत आत्मनो० ( ये सब आत्मासे चिकलते हैं ) इस प्रकार यह ज्ञात होता है कि उपाधि युक्त 
आत्माओंका अन्यमेसे निकलना श्रवण कराते हुए परमात्माका हो कारणरूपसे प्रतिपादन करते हैं । 
प्राणके निराकरणमें सुपुप्त पुरुषके उत्थानके साथ प्राणादिसे अतिरिक्त जीवके उपदेशरूप हेतुका मो 
संग्रह कर लेना चहिए अर्थात्‌ प्राणके निराकरणमें यह भी हेतु है ॥१८॥ 

वृहदारष्यकके मंत्रेयीत्राह्मणमें “न वा अरे पत्युः” ( अरे मंत्रेयो | स्त्रीको पतिके लिए पति 
प्रिय नहीं होता ) इस प्रकार आरम्मकर आगे “न वा अरे०' ( भरे मैत्रेयी ! सबके प्रयोजनके लिए सब 
र सत्यानन्दी-दीपिका 
# सता सोस्य तदा सम्पञ्नो भवति०(छा०६1८1१) ( हे सोम्य ! सुषुप्तिमें जीव सत्‌ ब्रह्मके 
साथ एक होता है)'इस प्रकार सुषुप्तिमें जीवका आविर्भाव और तिरोमाव :्रहममें ही होता है । चेतन जीव 
जड़ प्राणके साथ कदापि एक नहीं हो सकता । 'प्राणस्य प्राणम (वह तो प्राणका प्राण है) इस प्रकार यहाँ 
प्राण शब्द ब्रह्मका प्रतिपादक है । इसलिए यहाँ परमात्मा ही सबका कारणरूपसे उपदिष्ट और वेदितव्य 


है। यहाँ जीव निराकरणकी तरह प्राणके निराकरणमें मी यह सुत्र हेतु समझना चाहिए । अतः यह 
सिद्ध हुआ कि उक्त वाक्य जीवके परमार्थरूप प्रतिपादन द्वारा ब्रह्ममें ह जज है ॥१८॥ 


(८.9) 


osmosis eee 


rar 
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अरे सवंस्य कामाय सत्र प्रियं भवत्यासानस्तु कामाय सवै प्रियं भवत्यात्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो मैत्रेय्यात्मनो था अरे दृशनेन श्रवणेन मस्या विज्ञानेनेदं सवै विदितम्‌! | 
( इ० ४॥५६ ) इति, तत्रेतद्रिचिकित्स्यते-कि विश्ञानात्मेचायं दरष्टव्यश्रोतव्यत्वा दिरूपेणो- | 
पदिश्यत आहोस्वित्परमात्मेति। कुतः पुनरेषा विचिकित्सा ? प्रियसंसूचितेतात्मना भोकचो | 
पक्रमाद्विज्ञानात्मोपदेशा इति प्रतिभाति । तथात्मविज्ञानेन सर्चविज्ञानोपदे शास्परमात्मोपदेदा । 
इति । कि तावत्प्रातम्‌ ? के विज्ञानात्मोपदेश इति । कस्मात्‌? उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । पति- | 
जायापु्वित्तादिकं हि सोग्यभूतं सर्व जगदात्मार्थतया प्रियं भवतीति प्रियसंसचितं भोक्तारः | 
मात्मानसुपक्रम्यानन्तरमिदमात्मनो द्शानाद्युपदिइयमानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌? मध्येऽपि 
“इदं सह्ूतमनन्तसपारं विज्ञान घन एवतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानुविनञ्यति न प्रेत्य संज्ञास्ति' 
इति प्रकृतस्यैच महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभावेन त्रुवन्विज्ञाना- 
त्मन एवेदं द्रष्टव्यत्वं दशयति। तथा 'विज्ञातामरे केन विजानीयात्‌? इति कतवचनेन दाव्ये- | 

| 


नोपसंहरन्विज्ञानात्मालमेवेहोपदि एं दशयति। तस्मादात्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानचचनं भोक्त्र | 
प्रिय नहीं होते, अपने प्रयोजन-सुखके लिए सब प्रिय होते हैं, अत: “गरी मैत्रेयी ! आत्मा ही दशनके । 
योग्य है, अतः उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अरो | 
मेत्रेयी ! निश्चय ही आत्माके दशंन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित हो जाता है) र | 
प्रकार अध्ययन करते हैं। यहाँ यह संशय होता है कि क्या यह विज्ञानात्मा ही द्रष्टव्य श्रोतव्यादिरूपसे 
उपदिष्ट है अथवा परमात्मा ? मला यह संशय क्यों होता है? प्रियशब्दमें सूचित मोक्ता आत्माका 
उपक्रम होनेके कारण प्रतीत होता है कि विज्ञानात्माका उपदेश है । उसी प्रकार आत्मविज्ञानसे 
* सबके विज्ञानका उपदेश होनेसे परमात्माका उपदेश प्रतीत होता है। तब क्या प्राप्त होता है? 
पू्चपक्षी--विज्ञानात्माका यह उपदेश है, किससे ? इससे उपक्र मको सामर्थ्यं है । पति, स्त्री, पुत्र, वित्त 
आदि भोग्यरूप सारा जगत्‌ आत्माके लिए प्रिय होता है, इसप्रकार प्रिय शब्दसे संसूचित भोक्ता 
आत्माका उपक्रमकर अनन्तर उपदेश किए हुए आत्माके दशंनादि किसी अन्य आत्माके होंगे ? मध्यमें 
भी 'इदं महञ्चुत०' ( यह महानु, सत्य, अनन्त, अपार और विज्ञानेकरस इन भूतोसे विशेषरूपसे 
समुस्थित होकर उन्होके साथ नष्ट हो जाता है। इसप्रकार मर जानेपर इसकी संज्ञा नहीं रहती ) 
इसप्रकार प्रकृत द्रष्टव्य महानु भूतका ही भूतोसे विज्ञानात्मरूपसे समुत्यान कहती हुई श्रुति विज्ञात्मा ही 
द्रष्टव्य है ऐसा दिखलाती है । इसीप्रकार 'विज्ञातारमरे०' ( अरे मंत्रेयी | विज्ञाताको किससे जाने ) | 
इसप्रकार कतृंवाचकशन्दसे उपसंहार करती हुई श्रुति विज्ञाता विज्ञानात्मा ही उपदिष्ट है ऐसा | 
दिखाछाती है । इससे यह समझना चाहिए कि आत्मविज्ञानसे सबका विज्ञान होता है, यह वचन । 
भोक्ताके लिए होनेसे मोग्य समूहमें गौण है । | 
| 


सत्यानन्दी-दीपिका 
$ “ब्रह्म ते ब्रवाणि' इस उपक्रमके बलसे जैसे पूर्वाधिकरणका विषयवाक्य ब्रह्म परक माना 


गया है वैसे “न वा अरे पत्युः कामाय' इस प्रकार मेत्रेयोत्राह्मणमें जीवका उपक्रम होनेसे यह वाक्य | 

जीव परक होना चाहिए, इस तरह दृष्टान्तसंगतिसे “किं तावत्‌' इत्यादिसे पुवंपक्ष करते हैं। । 
& 'आत्मनस्तु कामाय? इसप्रकार उपक्रममें आत्मशब्दसे विज्ञानात्माका ही ग्रहण है । मरण । 

समयमें सब भूतोंसे समुस्थान भी विज्ञानात्मका होता है, यह मध्यमें वर्णन है और उपसंहारमें कतं 

वाची शब्दसे विज्ञानात्माका उपदेश है। इसलिए उपक्रम, मध्य और उपसंहारसे यहाँ विज्ञानात्मा | 

ही द्रष्टव्य आदिरूपसे उपदिष्ट है। किश्व 'आत्माके ज्ञानसे सबका तान हो जाता है! यह प्रतिज्ञा है, | 

यद्यपि वह जीव पक्षमें मुख्यरूपसे सम्मव नहीं है, क्योंकि मोक्ता आत्मासे भोग्य समुदाय अत्यन्त । 


Tf sures 
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र्थत्वाद्वोग्यजातस्योपचारिक दष्टव्यमिति । # एवं प्रासे त्रुम-पर मात्मोपदेशा एवायम्‌ । 
कस्मात्‌ ! वाक्यान्वयात्‌। वाक्यं हीदं पौर्वापर्येणावेकष्यमाणं परमात्मानं प्रति अन्वितावयवं 
ळक्ष्यते । कथमिति, तडुपपाद्यते- अख्तत्वस्य तु नाशास्ति वित्तेन' इति याज्ञवल्क्‍्यादुपथुत्य 
व्येनाह नासता स्यां किमहं तेन कुर्या यदेव मगवान्वेद तदेव मे ब्रूहि' इत्यस्ुतत्वम(शासानाया मेत्रेय्या | 
याज्ञयस्क्यआत्मविज्ञानमिद्सुपदिशति। न चान्यत्र परमात्मतिज्ञानादः्टृतत्बमस्तीति 
श्चतिस्मृतिवादा चदन्ति । * तथा चात्मविज्ञानेन खवंविज्ञानसुच्यमानं नान्यत्र परमकारण- | 
चिज्ञानान्सुख्यमचकल्पते। नचेतदौपचारिकमाश्रयितुं शक्ष्यम, यत्कारणमात्मविज्ञानेन 
सर्वविज्ञानं प्रतिज्ञायानन्तरेण अन्थेन तदेवोपपादयति-'व्रह्म तं परादाग्ोऽन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद' 
इत्यादिना । यो हि घ्रह्मक्षत्रादिकं जगदात्मनोऽन्यत्र स्वातन्त्र्येण लव्धसद्धाचं पच्यति तं 
सिथ्यादरिनं तमेष मिथ्याइष्टं ्रह्मक्षत्रादिकं जगत्पराकरोतीति भेद्दष्टिमपोद्य इदं सव॒ | 
बद्यमास्मा' इति सर्वस्य वस्तुजातस्यात्माव्यतिरेकमवतारयति 'दुर्दुभ्यादिद्न्तेश्र' (बृ० | 
_४५८ ) तमेवाव्यतिरेक द्रृढयति | ‘अस्य महतो भुतस्य निःश्वसितमतथव्ः तमेवाव्यतिरेक द्रढयति । 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतयदग्वेदः' (बु० ४७५११) | 
` सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-परमात्माका ही यह उपदेश है, किससे ? इसमें | 
ही वाक्‍योंके अन्वय होनेसे । पूर्वापरके पर्यालोचनसे इस वाक्यके अवयव अवेक्ष्यमाण परमात्मामें ही अन्वित | 
लक्षित होते हैं । कैसे अन्वित होते हैं ? उसका उपपादन करते हैं 'अख्॒तत्वस्थ ०” (अमृतत्वकी तो वित्तसे | 
आद्या नहीं है) इस प्रकार याज्ञवल्क्यसे सुनकर 'येनाहं०' ( जिससे मैं अमर नहीं हो सकती, उसे | 
लेकर मैं क्या करूंगी? हे मगवन्‌ ! जो अमृतत्वका साधन जानते हों वही मुझे वतळावें ) इस तरह । 
अमृतत्वकी आद्या रखनेवाली मैत्रेयीको याज्ञवल्क्य इस आत्मविज्ञानका उपदेश करते हैं । परमात्म- | 
विज्ञानके सिवा अमृतत्वकी प्राप्ति नहीं है, ऐसा थुति ओर स्मृति वचन कहते हैं। उसी प्रकार आत्म- | 
विज्ञानसे कहा हुआ जो सवंविज्ञान है वह पर कारण विज्ञानके विना मुख्यरूपसे नहीं हो सकता, यह 
कथन औपचारिक भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर | 
ब्रह्म तं०? ( ब्राह्मण जाति उसे परास्त कर देती है, जो ब्राह्मण जातिको आत्मासे भिन्न समझता है) | 
इत्यादि अग्रिम ग्रन्यसे उसीका उपपादन करता है । निश्चय जो ब्रह्म क्षत्र आदि जगत्को आत्मासे 
अन्यत्र ( भिन्न ) स्वतन्त्ररूपसे सत्तावाळा देखता है, .वही मिथ्यादृष्ट ब्रह्म क्षत्रादि जगत्‌ उस मिथ्या- 
दर्शीको कल्याणमार्गसे भ्रष्ट कर देता है, इस प्रकार भेदद्ृष्टिका निषेधकर “इदं सवे०' ( यह जो कुछ 
है वह सब यह आत्मा है) इस तरह सम्पूर्ण वस्तुसमुहको आत्मासे अभिन्न अवतरण कहता है । | 
'दुत्दुमि आदि दृष्टान्तोसे' उसी अभेदको दृढ करता है । 'अस्य महतो०' ( जो यह ऋग्वेद है वह इस 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
भिन्न है, तो भी गोणरूपसे सम्मव है, कारण कि भोग्य समुदाय भोक्ताके लिए होता है, भोक्ता | 
जीवका ज्ञान होनेपर तदाश्रित भोग्य समूहका मी ज्ञान सुतरां हो जाता है, इसलिए “आत्मा वा अरे | 
्रष्टच्यः? इत्यादि श्रुति वाक्योसे जीवात्माका ही द्रष्टव्य आदिरूपसे उपदेश है । 

# सि०-पूर्वापर वाबयोंके पर्यालोचनसे “आत्मा वा अरे द्रष्टब्यः इत्यादि वाक्योंमें परमात्माको | 
ही उपदेश अवगत होता है, क्योंकि सारा मेत्रेयीत्राह्मण ज्ञेय ब्रह्मामें ही समन्वित है । 

& जैसे दुन्दुभि, शंख और वीणाके सामान्य शब्दके ज्ञानसे गृह्यमाण तत्‌ तत्‌ अवान्तर विशेष | 
शब्द शुक्तिके ग्रहणसे ग्राह्य रजतके समान समान्यशब्दमें कल्पित हैं. उससे भिन्न नहीं हैं, वसे | 
आत्माके भानसे भास्य सब आत्ममात्र है यह निस्चित है इस प्रकार एक विज्ञानसे सवंविज्ञानको | 
प्रतिज्ञा होनेसे ब्रह्मका निश्चय होता है । सवेस्ष्टत्वादि छिङ्गसे भी ब्रह्मका निश्‍चय होता है। किंच 
“स यथा सर्वासामपां समुद्र एकायनमेवं सदेषां स्पर्शानां त्वगेकायनस्‌ः ( वृ० २४११) ( जैसे 


~ 
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इत्यादीना च प्ररृतस्यात्मनो नामरूपकमंप्रपञ्चकारणतां व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं 
शमयति । 'तथैयैकायनग्रक्रियायामपि' (त्र ४।५।१२) सविषयस्य सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य 
प्रपञ्चस्यैकायनमनन्तरमवाह्यं त्स्नं प्रज्ञानघनं व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति । 
तस्मात्परमात्मन एचायं दर्शनाद्युपदेश इति गम्यते ॥१९॥ 
यत्पुनरुक्तम-प्रियसंसूचितोपक्रमाह्विशानात्मन पवायं दशंनाद्युपदेश इति,अत्र ब्रूमः 
प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमाशपरथ्यः ॥२०॥ 
पदच्छेद--प्रतिज्ञासिद्ध :, लिङ्गम्‌, आइमरथ्यः । 
सूत्राथ--(प्रतिज्ञासिद्धे:) एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान होता है' इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिमें (लिङ्गम्‌) 
जीव ब्रह्मके अभेदांशको लेकर जीवका उपक्रम हेतु है, ऐसा (आरमरथ्यः) आइमरथ्य आचायंका मत है । 
# अस्त्यत्र प्रतिज्ञा 'आत्मनि विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं मवति’, 'इदं सवं यदयमात्मा' इति 
च'। तस्याः प्रतिज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतलिङ्गै यत्प्रियसंसूचितस्यात्मनो द्रएव्यत्वादि- 
संकीर्तनम्‌। यदि हि विज्ञानात्मा परमात्मनोऽन्यः स्यात्ततः परमात्मविज्ञाने5पि विज्ञानात्मा 
त विज्ञात इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं यत्प्रतिज्ञातं तद्वीयेत। तस्मात््रतिज्ञासिद्धयथं 
विज्ञानात्मपरमात्मनोरभेदांशेनोपक्रमणमित्याइमरथ्य आचार्यो मन्यते ॥२०॥ 


JOR SV SS RI > प 
सत्य ब्रह्मका निःश्वास है ) इत्यादिसे प्रकृत आत्मामें नाम, रूप, कमं प्रपश्चकी कारणताके व्याख्यानकी 
इच्छा करते हुए इस परमात्माका अवगम-बोध कराते हैं। 'उसी प्रकार एकायनप्रक्रियामें मी' विषय, 
इन्द्रिय और अन्तःकरणके साथ सम्पूणं प्रपः्वका एक आधार बाह्य ओर आम्यान्तर भेद शून्य, अखण्ड 
और प्रज्ञानैकरसके व्याख्यानकी इच्छा करते हुए याज्ञवल्क्य इस परमात्माका ही बोध कराते हैं, इससे 
ज्ञात होता है कि परमात्माका ही यह दशंनादि उपदेश है ॥१९॥ 

जो यह कहा गया है कि प्रिय शब्दसे सूचित भोक्ता आत्माके उपक्रमसे विज्ञानात्माका ही यह 
दर्शन आदि उपदेश है, उसपर हम कहते हैं-- 

“आत्मनि विज्ञाते०' (आत्माका विज्ञान होनेपर इस सम्पूणं प्रपचका ज्ञान हो जाता है) ओर 
“इदं सर्व ०! ( यह आत्मा ही यह सब कुछ है ) ऐसी यहाँ प्रतिज्ञा है। प्रिय शब्दसे संसूचित आत्मा- 
का जो द्र्टव्यत्वादि संकीतंन है, यह रिङ्ग उस प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सूचित करता है। यदि विज्ञानात्मा 
परमात्मासे अन्य हो तो परमात्माका विज्ञान होनेपर भी विज्ञानात्मा विज्ञात न होगा, इस प्रकार एक 
का विज्ञान होनेसे सबका विज्ञान होता है यह जो प्रतिज्ञा की गई है वह बाधित हो जायगी । इसलिए 
प्रतिज्ञाकी सिद्धिके लिए जीवात्मा ओर परमास्माके अभेदांशको लेकर उपक्रम है, इस प्रकार आस्मरथ्य 


आचाय मानते हैं ॥२०॥ 

” सत्यानन्दी-दीपिका 
सब जलोंका समुद्र एकमात्र आश्रय है, वसे सब स्पर्शोका त्वक्‌ एकमात्र आश्रय है) यहाँ कार्यका 
कारणमें लय श्रुतिको विवक्षित है, अतः प्रप्चरूप कार्यका ब्रह्मामें लय प्रतिपादन करनेके लिए एवं 
सवंषामात्मैकायनम्‌? ( सवका आत्मा एकमात्र आश्रय दै ) इस वाक्यका अध्याहार करना चाहिए । 
इस प्रकार एकायन ( प्रलयकाल ) प्रक्रियासे प्रपचका आश्रय ब्रह्म सिद्ध होता है। अत: जीवसे 
समस्त जगतुकी उत्पत्ति आदिके संमव न होनेसे मैत्रेयी ब्राह्मणमें उपदिष्ट आत्मा परमात्मा ही है । 
किच 'अमृतत्व फलसे उपक्रम, मध्यमें आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञा, अन्तमें 'सहञ्जतमनन्त' 
इत्यादिसे मैत्रेथीत्राह्मणमें ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है जीवात्मा नहीं । उसके विज्ञानसे ही भोक्तृ मोग्यसमूहके 
ज्ञानको प्रतिज्ञा भी सिद्ध होती है । अतः “आत्मा वा अरे दष्टव्यः' इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें परमात्मा 

3 ही द्रष्टव्य आदि खूपसे उपदिष्ट है । इसका फळ पुवके समान है ॥१९॥ 
४१ 


३२२ त्रहमसूत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


उत््रमिष्यत एवंभावादित्यौडलोमिः ॥२१॥ 
पद्च्छेद्र--उत्रमिष्यतः, एवंमावात्‌, इति, औड्ुलोमिः । 

सृचाथे- (उत्रमिष्यतः) ब्रह्म साक्षात्कार होनेके अनन्तर देह आदि संघातसे उत्क्रमण करते 
हुए जीवका ( एवंमावात्‌ ) परमात्माके साथ ऐक्य होता है। इस भविष्यत्‌ अभेदको लेकर जीवका 
उपक्रम है, ( ओडुलोमिः ) यह मौडुलोमि आचायंका मत है । 

# विज्ञानात्मन एव देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातोपाधिसंपर्कात्कळुषीसूतस्य शान- 
_्यानादिखाधनाबुष्ठानात्संप्रसन्नस्य देहादिसंघातादुत्क्रमिप्यतः परमात्मैक्योपपत्ते रिदम- 
भेदेनोपक्रमणमित्यौडुकोमिराचार्यों मन्यते । शुतिश्चैवंभवति--पुप संप्रसादोऽस्माच्छरीरा- 
त्समुत्याय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन र्पेणाभिनिप्पद्यते' (छा० ८1१२1३) इति । क्चिच्च जीयाश्रय- 
मपि नामरूपं नदी निदशनेन शापयति--यथा नद्यः स्यन्दमानाः ससुद्रे$स्तं गच्छन्ति नामरूपे 
विहाय । तथा विद्वान्नामरुपादिसुक्तः परास्परं पुरुषमुपैति दिन्यम्‌' ( सुण्ड० ३।२।८ ) इति । यथा 
लोके नद्यः स्वाश्रयमेव नामरूपं विद्दाय समुद्रुपन्त्येवं जीवोऽपि स्वाश्रयमेव नामरूपं 
विहाय परं पुरुषसुपैतीति हि. मंत्राथंः प्रतीयते इष्टान्तदा्टान्तिकयोस्तुल्यतायै ॥२१॥ 

देह, इन्द्रिय, मन और वुद्धिके संघातरूप उपाधिके सम्वन्धसे कलुषित विज्ञानात्माका ही ज्ञान, 
ध्यान आदि साधनोंके अनुष्ठानसे संभ्रसन्न हुए दृष्ट देहादि संघातसे उत्क्रमण होनेपर परमात्माके साथ 
ऐक्य उपपन्न होता है, अतः यहः उपक्रम अभेदसे है, ऐसा औडुलोमि आचायं मानते हुँ । श्रुति भी ऐसी 
ही है-“एष सम्प्रसादो०' ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे समुत्यानकर - आनात्मामिमान त्यागकर 
परमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें स्थित होता है ) कहीपर -जीवाश्रय नाम रूपको भी ओदडुलोमि 
आचांये नदीके दृष्टान्तसे ज्ञापन कराते हैं-'यथा नद्यः स्यन्दमानाः०' जैसे लोकमें नदियाँ स्वाश्रय नाम- 


रूपका त्यागकर समुद्रको प्राप्त होती हैं, वसे जीव भी स्वाश्रय नाम-रूपका त्यागकर परम पुरुषको 
प्राप्त प्रोता है, यहाँ दृष्टान्त और दार्ष्टान्तकी तुल्यताके लिए ऐसा अथं प्रतीत होता है ॥२१॥ 


सत्याचन्दी-दीपिका 
& अग्नि और विस्फुिङ्गोंकी तरह जीव और ब्रह्मका भेद तथा अभेद है । अभेद अंशको लेकर 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? यह जीवात्माका उपक्रम प्रतिज्ञाका साधक है, यह आइमरथ्य आचायंका मत है॥२०॥ 
# देह आदि संघातके साथ सम्बन्ध होनेसे जीवका परमात्मासे संसारदशामे भेद है और 


ब्रह्मात्मत्व साक्षात्कार होनेपर अविद्या तथा देह आदि संघातसे मुक्त होनेसे मुक्तिदशामें जीवका 
परमात्माके साथ अभेद होता है । इस प्रकार पाचरात्र भी कहते हैं-- - 


'झामुक्तेमंद एव स्याजीवस्य च परस्य च । मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः' ॥ 

(मुक्ति पयेन्त जीव और परमात्माका भेद ही है, मुक्तिदशामें तो भेद हेतुके अमाव होनेसे 
जीवका परमात्माके साथ भेद नहीं है) इस भविष्यत्‌ वृत्ति अभेदको लेकर “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः’ 
यह उपक्रम है । इस विषयमें “एप सम्प्रसाद्‌ः' यह श्रुति भी है । अब तक तो देहादि उपाधिसे जीवात्मा 
कलुषित कहा गेया है, परन्तु अब तो जीवमें “क्कचिच' आदिसे नाम-रूप प्रपच्चका आश्रयस्वरूप कालुष्य 
स्वाभाविक है, जैसे पार्थिव परमाणुमें श्यामत्व स्वामाविक है वह पाकद्दारा निवृत्त हो जाता है, 
बैसे ज्ञान ध्यान आदिसे उस कालुष्यको निवृत्तकर जीव परसे पर दिव्य पुरुषको प्राप्त होता है। इस 
विषयमें नदीका दृष्टान्त है । इस मतमें भविष्यत्‌ वृत्तिको लेकर “तत्त्वमसि' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि 
वाक्य अभेद परक समझने चाहिए । 'सिद्धान्तमें' ब्रह्मात्मैक्य ज्ञानसे पूवं जीवभेद आदि प्रपञ्च भान्ति- 


मात्र-मिथ्या है, औडुखोमिके मतमें सत्य है । सिद्धान्तमें नाम रूप उपाधिके धमं हैं और इस मतमें 
जीवात्माके हैं । इस प्रकार दोनोमें अन्तर है ॥२१॥ 
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अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥२२॥ 
पदच्छेद--अवस्थितेः, इति, काशकृत्स्नः । 

सुच्ार्थ--( इति काशङत्स्तः ) ऐसा काश्षइत्स्न आचायंका मत है कि ( अवस्थितेः ) | 
अविद्या कल्पितभेदसे ब्रह्म ही जीवरूपसे अवस्थित है, इसलिए जीवसे उपदेशका उपक्रम है । 

# अस्येव परमात्मनो 5नेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमि दमभेदेनोपक्रम- 
णमिति काशक्तत्स्न आचार्यो मन्यते। तथाच ब्राह्मणम--'अनेन जीवेनास्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२ ) इत्येचंजातीयकं परस्यैवात्मनो जीवभावेनावस्थानं दशंयति। 
मन्त्रवर्णश्व--सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वामिवदन्यदास्ते' (ते० आ० ३।१२।७) 
इत्येचंजादीयकः। न च तेजगप्रश्ृतीनां सृष्टौ जीवस्य एथक्सुष्टिः श्रुता, येन परस्मादात्मनोऽ- । 
न्यस्तद्विकारो जीचः स्यात्‌। का शक्तत्स्तस्याचायंस्याविक्कतः परमेश्वरो जीवो नान्य इति मत- | 
म्‌। आइमरथ्यस्य तु यद्यपि जीवस्य परस्मादनन्यत्वमभिप्रेतं तथापि परतिज्ञासिद्धेरिति सापे- । 
क्षत्वाभिधानात्कायेकारणभावः कियानप्यमिप्रेत इति गम्यते। * औडुलोमिपक्षे पुनः स्पट | 
भेवावस्थान्तरापेक्षी भेदाभेदौ गम्येते । तत्र काशक्त्स्नीयं मतं भुत्यचुसारीति गम्यते; प्रति | 
पिप।दयिपितार्थानुसारात्‌ 'तस्वमसि' इत्याद्श्रुतिभ्यः। एवं च सति तज्ल्ञानादग्दतत्वमव- | 
_कल्पते। विकारात्मकत्वे हि जीवस्याभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृतिसंवन्धे प्रलयप्रसङ्गाल नीवस्याभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृतिसंवन्धे प्रल्यप्रसज्ञान्न 

काशकृत्स्न आचाय इस प्रकार मानते हैं कि इसी परमात्माको इस जीवात्मरूपसे अवस्थिति | 
होनेके कारण अभेदरूपसे यह उपक्रम युक्त है । उसी प्रकार "अनेन जीवेनात्मना०' ( मैं इस जीवात्म- 
खूपसे तेज, जल ओर अन्न इन तीनों देबताओंमें अनुप्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्ति करूं ) | 
इस प्रकारका ब्राह्मणवाक्य परमात्माका ही जीवात्मरूपसे अवस्थान दिखलाता है । और “सर्वाणि | 
रूपाणि०' ( सवंज्ञ समस्त चराचरको उत्पन्नकर उनका नाम रख और उनमें प्रवेशकर माषण आदि 
व्यवहार करता हुआ रहता है ) इस प्रकारका मन्त्र मी है । तेज आदिकी सृष्टिमें जीवकी पृथक्‌ सृष्टि | 
श्रुत नहीं है जिससे कि जीव परमात्मासे अन्य एवं उसका विकार हो । काशकृत्स्न आचायंका यह मत । 
है कि अविकृत परमेश्वर ही जीव है अन्य नहीं है । आश्मरथ्यको तो यद्यपि जीवात्माका परमात्मासे । 
अनन्यत्व अभिप्रेत है, तो मी 'अतिज्ञासिद्धेः इस प्रकार सापेक्षत्वामिधानसे यत्किखित्‌ कायंकारण माव | 
अभिप्रेत है, ऐसा ज्ञाता होता है । - पुनः औद्ठुलोमिके पक्षमें तो संसारदशाकी अपेक्षासे भेद और | 
मोक्षावस्थाकी अपेक्षासे अभेद स्पष्ट प्रतीत होता है । उन सब मतोंमें आचाय काशकृत्स्नका मत श्रुति । 
अनुरूप ज्ञात होता है, क्योंकि 'तस्वमसि? इत्यादि थुतियो से प्रतिपादनके अभीष्ट अथंके अनुसार है । 
श्रुति अनुरूप होनेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व हो सकता है । यदि जीवको ब्रह्मका विकारात्मक स्वोकार 
किया जाय तो प्रकृतिके साथ सम्बन्ध होनेपर विकारका लय प्रसङ्ग हो जानेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व 
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# परन्तु यह मत असंगत है, क्योंकि सत्य काय करण सघातवाका जीव यदि ब्रह्मसे अत्यन्त 
भिन्न है तो मुक्तिमें उसका ब्रह्मके साथ अभेद अनुपपन्न है, इस अरुचिसे “अवस्थितेरिति' आदि | 
सूत्र कहते हैं । आस्मरथ्य आचायंके मतमें अग्नि और विस्फुरिङ्गोंकी तरह जीवकी परमात्मासे उत्पत्ति | 
होनेके कारण जीव और ब्रह्मका भेद सत्य है । भेद अंशको लेकर दोनोंमें कार्यकारण भाव है । | 
अतिज्ञासिद्धे:' 'एकके विज्ञानसे सवका ज्ञान हो जाता है, इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिमें अभेद अंशको लेकर 
यह जीविका उपक्रम है । 

# यद्यपि ‘यथाग्नेः क्षु्ाविस्फुछिङ्गा व्युचचरन्त्येवमेवास्मादात्मनः सवे प्राणाः' ( जैसे अस्निसे 
छोटी-छोटी चिनगारियां निकलती हैं, वैसे ही इस आत्मासे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतिसे 
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तज्ज्ञानादसुतत्वमवकस्पेत। अतश्च स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासंअवादुपाध्याश्रयं नामरूपं जीव 
उपचर्यते। अत पवोत्पत्तिरपि जीवस्य कचिदग्नितरिस्फुलिङ्गोदाहरणेन आव्यमाणोपाध्याञ्च- 
येच वेदितव्या।यदप्युक्तम-प्रकृतस्यैवमहतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः ससुत्यानं विश्ञानात्म- 
भावेन दशयन्विज्ञानात्मन पचेद्‌ द्रष्टव्यत्वं दरायतीति, तत्रापीयमेव जिसुत्री योजयितव्या। 
& 'प्रतिज्ञासिद्धेकिज्ञमास्मरथ्य/ । इदम प्रतिक्षातम्‌-'आत्मनि विदिते सवं विदितं अवति’ इदं सव॑ 
यद्यमात्मा।'(बृह ०२।४।६) इति च। उपपादितं च सर्वस्य नाम॑रूपकर्मप्रपश्चस्यैकप्रसवत्वादेक- 
प्रलययत्वाच्च दुन्दुभ्यादिष्टान्तैश्च कार्यकारणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌। तस्या एव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतछिङ्गं यन्महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः खसुत्थानं विज्ञानात्मभा- 
 चेनकथितमित्याचमरथ्य आचायों मन्यते। अभेदे हि सत्येकविज्ञानेन सर्व विज्ञान प्रतिशातमव- 
कल्पतदइति। 'उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौडुलोमिः'। उत्क्रमिष्यतो विज्ञानात्मनो ज्ञानध्यानादिः 
सामर्थ्यात्संप्रसन्नस्यपरेणात्मनेक्यसंभवादिदमभेदामिधानमित्यौडुलोमिराचायो मन्यते। 
“अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः । अस्यैव परमात्मनो ऽनेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमि- 


दमभेदाभिधानमितिकादाङत्स्न आचायों मन्यते ।#ननुच्छेदाभिधानसेतत्‌ “एतेभ्यो भूतेभ्यः 


होता है । इसी कारण कहीं अग्नि और विस्फुछिङ्गोंके उदाहरणसे सुनाई हुई जीवको उत्पत्ति भी 
उपाधिके आश्रित ही समनी चाहिए । जो यह कह। गया है कि प्रकृत द्रष्टव्य महानु सत्य स्वरूपका 
ही विज्ञानात्मरूपसे भूतोसे समुत्यान दिखलाते हुए मुनि याज्ञवल्क्य विज्ञानात्मा ही यह द्रष्टव्य है ऐसा 
दिखलाते हैं । उसमें भी इस त्रिसूत्रीकी योजना करनी चाहिए । 'प्रतिज्ञासिद्धेः' यहाँपर 'आत्मनि 
चिदिते० ( आत्माके विदित होनेपर सव विदित हो जाता है) ओर “इदं सवं०' ( यह सब हर्य प्रपन्च 
आत्मा ही है) ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । नाम, रूप और कमं रूप सारे प्रपश्चका आत्मरूपत्व उपपादित 
है, क्योंकि एक उत्पत्ति स्थान और एक प्रलयस्थान होनेसे और दुन्दुमि आदि दृ्ान्तोसे कायं और 
कारणका अभेद प्रतिपादित है । जो महानु सत्य भूत प्रष्टव्य ब्रह्मका भूतोंसे विज्ञानात्मर्पसे समुत्यान 
कहा गया है वह रिङ्ग इसी प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सूचित करता है, ऐसा आदमरथ्य आचार्यका मत है, 
बयोंकि अभेद होनेपर प्रतिज्ञात एक विज्ञानसे सवंविज्ञान उपपन्न होता है। 'उत्क्रसिष्यतः०! उत्क्रमण करने 
वाळे ज्ञान, ध्यान आदिकी सामथ्यंसे सम्यक प्रसन्न हुए विज्ञानात्माका परमात्माके साथ ऐक्य सम्भव होनेसे 
यह अभेद कथन युक्त है, ऐसा ओऔडुलोमि आचाय मानते हैं । 'अवस्थितेरिति०' इसी परमात्माकी 
विज्ञानात्मरूपसे अवस्थिति होनेसे यह अभेदका अभिधान उपपन्न है, ऐसा काशकृत्स्न आचायं मानते 
हँ । परन्तु 'एतेम्यो भूतेभ्यः०' ( यह प्रकृत द्रष्टव्य आत्मा ही पाँच भुतरूप उपाधि से जीवभावको 
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जीवकी उत्पत्तिका श्रवण होता है, तो भी यह कथन उपाधिकी उत्पत्तिको लेकर समझना चाहिए । 
% आत्मनि विदिते०' इस शुतिसे एकके विज्ञानसे सबके ज्ञानकी प्रतिज्ञा दिखलाई गई है 
ओर “इदं सव यद्यमात्मा' इस द्यास्त्रसे आस्माकी सर्वात्मकता दिखलाकर उक्त प्रतिज्ञाका उपपादन 


किया गया है । यदि भेद सत्य हो तो एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी नहीं 
वादमें अभेद पक्षको लेकर प्रतिज्ञा उपर्ष्न होती है । का लल 


& 'एतेभ्यो भूतेभ्य:” इस श्रृतिका तात्पयं विम्ब-प्रतिबिम्ब वादमें है । जैसे उदकपूर्ण पात्रमें 
बिम्बभूत सुर्यादिका प्रतिबिम्ब पंडता है, उस प्रतिविम्बके आधार भूत जलका नाश होने पर प्रतिबिम्ब 
नष्ट हुआ प्रतीत होता है, वस्तुता उसका बिम्बरूप होना ही नाश कहा जाता है। “न परेत्य संज्ञास्ति' 
“मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती” इस भ्रुतिमाभका भी यही तात्पयं है कि बुद्धि आदि उपाधिवद्य बिम्बभूत 
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समुत्थाय तान्येवाचुविनश्यति न प्रेत्य संशास्ति’ (बृह० २।४।१२) इति, कथमेतदभेदाभिघानम्‌ ! 

चैष दोषः, विरोष विज्ञानविनाइामिप्रायमेतद्विनाशाभिधानं, नात्मोच्छेद्रामिप्रायम्‌। ‘अत्रेव 
मा भगवानमूमुहन्न परेत्य संज्ञास्ति' इति पर्य नुयुज्य स्वयमेव श्रुत्याऽर्थान्तरस्य दर्शितत्वात्‌--न 

चा अरेऽहं सोहं घ्रयीम्यविनाशी वा अरेऽयमात्माचुच्छित्तिधर्मा माग्रासंसग स्तस्य मवति’ इति । 
एतडुक्त अचति- कूटस्थनित्य एवायं विज्ञानघन आत्मा चास्पोच्छेदप्रसङ्गो ऽस्ति। मात्रा- 
भिस्त्वस्य भूते न्द्रियळक्षणाभिरविद्याकृताभिरखंसगो विद्यया भवति। संसगाभावे च तत्छ- 

तस्य विरोषविज्ञान स्याभावात्न प्रेत्य संज्ञास्तीत्युक्तमिति। यदप्युक्तम्‌ विज्ञातारमरे केन विजा- 
नीयाव्‌'इति कर्टचचनेन शब्देनोपसंदाराद्विज्ञानात्मन एवेदं द्रएन्यमिति, तदपि कादाङ्ृत्स्नी- 
येनैव दशनेन परिंहरणीयम्‌। ४ अपि च 'अन्न हि द्वेतमिव मवति तदितर इतरं पञ्यति'(बु०२।४।१३) 
इत्यारभ्याविद्याचिपये तस्यैव दशनादिळक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपञ्चथ 'यत्रत्वस्य सव॑मात्मेचा- 
प्राप्त होकर, विद्यासे उपाधिकी निवृत्तिके अनन्तर नाशको प्राप्त हो जाता है, देहेन्द्रिय भावसे मुक्त 
होनेपर इसकी कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती) इस प्रकार यह तो उच्छेदका अभिधान है, यह अभेदका 
अमिधान कैसे है? यह दोष नहीं है, क्योंकि यह विनाशका अभिधान तो विशेष विज्ञानके विनाशके 
अभिभ्रायसे है आत्मोच्छेदके अभिप्रायसे नहीं है, कारण कि “अत्रेव सा मगवानसू०' ( हे भगवन्‌ ! 
शरीरपातके अनन्तर कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती, ऐसा कहकर ही आपने मुझे मोहमें डाल दिया है ) 
इस प्रकार पर्यनुयोग (शंका) कर श्रुतिने स्वयं ही अन्य अंको दिखलाया है । “न वा अरे०' (याज्ञ वल्क्य- 
अरे मंत्रेयी ! मैं मोहका उपदेश नहीं कर रहा हूँ । नाशहेतुरहित होनेसे यह आत्मा अविनाशी है, 
देह, इन्द्रिय आदिके साथ इसका संसगं नहीं है ) तात्पयं यह है कि यह आत्मा कूटस्थ, नित्य, विज्ञा- 
नैकरस है, इसके उच्छेदका प्रसंग हो नहीं है । अविद्याकृउ मूतेन्द्रियात्मक मात्राओं के साथ इसके संसगं- 
का अभाव विद्यासे होता है । संसगंकै अभाव होनेपर संसगंकृत विशेष विज्ञानके अमाव होनेसे 
“न प्रेत्य संज्ञास्ति’ ऐसा कहा है । 'विज्ञातारमरे०' ( हे मेत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जाने) इस प्रकार 
कतृंवाचक शब्दसे उपसंहार होनेसे विज्ञानात्मका ही यह द्रष्टव्यरूप उपदेश है, ऐसा जो कहा है, 
उसका भी काञचकृत्स्नके दर्शनसे ही परिहार करना चाहिए। और मो “यन्न हि०' ( परन्तु 
जहाँ-अविद्यावस्थामें द्वेत-सा होता है वहाँ अन्य अन्यको देखता है ) ऐसा आरम्मकर अविद्या विषयमें 
उसीके दशन आदि रूप विशेष विज्ञानका प्रपचकर :यन्न स्वस्य०' (किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें इसके लिए 


सत्यानन्दी-दीपिका 
परमात्मा ही प्रतिविम्बरूपसे जोवमावको प्राप्त हुआ है, “अहँ ब्रझास्मि' इस प्रकार प्रत्यगमित्न ब्रह्मज्ञान 


से अविद्या और तन्मूलक उपाधिके विलय होने पर प्रतिबिम्बरूप जीव कहाँ गया ? ऐसा सन्देह होता 
है । परन्तु वह तो कहीं गया नहीं, केवळ बिम्वभूत परमात्मरूपसे अवस्थित है । पहले मी ब्रह्मस्वरूप 
ही है, किन्तु उपाधिवद्य पृथक्‌-सा प्रतीत होता है । अव उपाधि के बिलय होने पर विम्बरूपसे प्रतीत 
होता है “न परेत्य संज्ञास्ति? सुषुप्तिमें मी यह भृत्यं लगाया जाता है, उसमें जाग्रत्‌, स्वप्न विषयक 
विद्येपज्ञान नहीं रहता, क्योंकि उसमें ज्ञानके हेतुभूत मन इन्द्रिय आदिका विछय हो जाता है, इस 
अभिप्रायसे ऐसा श्रुति में वर्णन है, स्वरूपभूत ज्ञानको लेकर नहीं, कारण कि यह कूटस्थ नित्य ज्ञान 
स्वरूप है। कि मैत्रेयीकी यह शङ्का है कि “न प्रेत्य संज्ञास्ति' इस वाक्यें मरणानन्तर आत्माका 
नाश प्रतीत होता है, उसके नाश हो जानेसे ज्ञानसे प्रतिपादित अमृतत्वकी प्राप्ति ज्र है। तब 
याज्ञवल्क्यने ६ कहकर मे त्रेयीकी हक्का निवृत्त की, अत! “न प्रेत्य संशास्ति यह वाक्य 
विशेष ts आत्माके हौ वा नहीं । 


क आएमरथ्य ओर औडुलोमि इन दोनों के सतमें सत्यभेदका अज्धीकार होनेसे 'केन' ऐसा | 
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भूत्तत्केन क॑ पश्येत’ इत्यादि विद्याविषये तस्यैव दरानादिलक्षणस्य विशेषविज्ञानस्याभाव- 
ममिदघाति । पुनश्च विपयाभावेऽपि आत्मानं विजानीयात्‌ इत्या शकय “विज्ञातारमरे केन 
विजानीयात' इत्याह। ततश्च विशे षविशजञानाभावोपपादनपरत्वाद्वाक्यस्य विज्ञानधातुरेव 
केवलः सन्भूत पूर्वगत्या कठंवचनेन ठचा निर्दिष्ट इति गम्यते। दरितं तु पुरस्तात्कारक- 
स्स्नीयस्य पक्षस्य श्रुतिमच्वम्‌। अतश्च विजञानात्मपरमात्मनोरविद्याभ्रत्युपस्थापितनामरू- 
` परचितदेहाद्युपाधिनिमितो भेदो न पारमार्थिक इत्येषो$थेः सरवेवंदान्तवादिभिरभ्युपग- 
न्तव्यः। 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' (छा० ६।२।१) 'आत्मैवेदं सवंम्‌' (छा०७।२५।२) 
'बरह्मेवेदं सवस (सुण्ड० २।२।।१) इदं सवं यदयमात्मा’ (वृ० २।४।६), “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' (बृ० 


३।७।२३), नान्यदतोऽस्ति द्रष्ट' (बू° ६।८।११) इत्येवंरूपाभ्यः श्ुतिभ्यः। स्मृति भ्यश्च वासुदेवः ` 


सचेमिति’ (गी० ६1१५), क्षेत्रज्ञं चापि मां चिद्धि सवक्षेत्रेपु मारत’ (गी० १।३।२), “समं सवे पु भूतेषु 
तिष्ठस्तं परमेश्वरम! (गी०१३।२७) इत्येवंरूपाभ्यः, भेददशांनापवादाच्च अन्योऽसावन्योऽहमस्मीति 
न स वेद यथा पञ्चः (बृ०१।४।१०) “सृत्योः स म्त्युमाप्नोति य इह नानेव एझ्यति’ (ब्रू ४।४।१९) 
इत्येवंजातीयकत्‌ । 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽग्ूतोऽमयो बरह्म’ (द्रु ४।४।२५) इति 


चात्मनि सर्वविक्रियाप्रतिषेधात्‌, अन्यथा च मुमुक्षूणां निरपवादविज्ञानाञुपपत्तेः; 


सुनिश्चितार्थत्वाचुपपत्तेश्च । निरपवादं हि विज्ञानं सर्वाकाङ्कानिवतक्मात्मचिष- 
यमिप्यते; 'वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः' ( झुण्ड० ३।२।६ ) इति च श्रुतेः । 'तन्न को मोहः कः 


सव आत्मा हो हो गया है वहाँ किससे किसे देखे) इत्थादिसे विद्याविषथमें उसके हो दर्शन आदि रूप 
विद्येषविज्ञानका अमाव कहते हँ । ओर विषयके अमावमें मी 'आत्माको विशेषरूपसे जाने” ऐसी 
आशङ्काकर 'विज्ञातारमर०' ऐसा कहा है । यह वाक्य विरोषविज्ञानके अभावका उपपादन करना है 
इससे ऐसा ज्ञात होता है कि केवल विज्ञानेकरस ही भूतपूबंगति-अविद्यादशा से कतृंवाचक 'तृच'प्रत्ययसे 
निर्दिष्ट है । और यह पहले ही दिखलाया गया है कि काशक्ृत्स्नका सिद्धान्त श्रृति-अनुरूप है। 
इसलिए विज्ञानात्मा और परमात्माका भेद अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूपसे रचित-क़ल्पित देहादि 
उपाघिसे है पारमाथिक नहीं है, ऐसा अर्थं सब वेदान्तवादियोंको स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि 
'सदेव०'( हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ हो था) 'आत्मेवेदं०' ( आत्मा ही यह 
सब है ) 'बह्मेदं०' ( ब्रह्म ही यह सव है ) इदं सब॑०” ( यह सब आत्मा हो है ) 'नान्यो०' ( इससे 
बन्य द्रष्टा नहीं है ) “नान्यदतो०'( इससे अन्य द्रा नहीं है ) इस ध्रकारकी श्रृतियां और “वासुदेवः 
सवंमिति' ( सब वासुदेव है ) श्षेत्रज्ञं चापि०' ( हे मारत ! सब क्षेत्रोमे क्षेत्रज्ञ मुझे जान ) समं 
सवपु०' ( सम्पूणं भूतोंमें सममावसे स्थित परमेश्वरको देखता है ) इस प्रकारकी स्मृतियां हैं । “अन्यो०' 
( यह अन्य है, में अन्य हे इस प्रकार जो उपासना करता है, वह पशुके समान है, तत्त्व को नहीं 
जातता ) “मृत्यो: स०' ( जो अद्वितीय आत्मामें अनेक-सा देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता है ) इस प्रकारको श्रुतियोंसे भेद दर्शनका अपवाद है । क्योंकि “स वा एघ० ( वही यह महान्‌ 
- अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय ब्रह्म है) इस प्रकार आत्मामें सब क्रियाओंका 
प्रतिवेध दै, अन्यथा मुभरुक्षओंको अपवाद ( बाघ ) रहित ज्ञानकी अनुपपत्ति होगी और सुनिदिचताथंत्व- 
तत्त्व निरचयकी मी अनुपपत्ति होगो, क्योंकि सव मकांक्षाओंका निवतंक अपवाद रहित आत्मविषयक 
सत्यानन्दी-दीपिका 

आक्षेप युक्त नहों है । काद्यकत्स्नके मतमें तो जीव ब्रह्मका अत्यन्त अभेद है, इंसलिए विज्ञानके 
कारकका अमाव होनेसे 'केन' यह आक्षेप युक्त है । उस मतमें मन: कल्पित विज्ञातृत्व मुक्त ब्रह्मात्मामें 
अविद्यादद्यामें कतुंवाचक 'तृच्‌' प्रत्यय द्वारा विज्ञातृत्वका प्रयोग किया गया है । 


~ 


smn 
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शोक पुकत्वमनुपर्यतः:' ( इंशा० ७ ) इति च । 'स्थितप्रज्ञलक्षणस्मृतेश्र ( गी० २।५४ ) स्थिते 
[oN मनि 
च क्षेत्रशपरमास्मैकत्वविषये सम्यग्दर्शने क्षेत्रश्ः परमात्मेति नाममात्रभेदात, क्षेत्रक्षोष्यं 
परमात्मनो भिन्नः परमात्माऽयं क्षेत्रज्ञाद्धिन्न इत्येवंजातीयक आत्मभेदविषयो निर्वन्धो 
निरर्थकः! एको ह्ययमात्मा नाममात्र भेदेन बहुधाभिधीयत इति । # नहि “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म । यो वेद निहितं गुहायास्‌' ( तै० २।६ ) इति कांचिदेवैकां गुहामधिङ्त्यंतडुक्तम्‌। न च 
त्रह्मणोऽन्यो णुहायाँ निहितोऽस्ति, “तत्सद्वा तदेचाबुप्राविशत्‌' ( तै० २६) इति स्रष्टुरेव 
प्रवेशशववणात्‌। ये तु निर्वन्धं कुन्ति ते वेदान्तार्थ बाधमानाः श्रेयोद्वारं सम्यग्दशनमेव 
बाधन्ते । कृतकमनित्यं च मोक्षं कल्पयन्ति । न्यायेन च न संगच्छन्त इति ॥ २२ ॥ 
(७ प्रकृत्यधिकरणाम्‌ सू० २३-२७ ) 
प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ ॥२३॥ 

पद्च्छेद- प्रतिः, च, प्रतिज्ञाहशन्तानुपरोधात्‌ । 

सूत्राथ--( प्रकृतिश्च ) ब्रह्म उपादानकारण और निमित्तकारण भी है, ( प्रतिज्ञादृष्टान्तानु- 
परोधात्‌ ) क्योंकि 'येनाश्रुतं श्रतं भवति’ इस प्रकार एक वित्ञानसे स॒वं विज्ञानकी प्रतिज्ञा ओर “यथा 
सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन०' इस तरह दष्टान्तका सामंजस्य है । 

क ___+ यथाभ्युदयहेतृत्वादर्मो जिज्ञास्य/ एवं निःभेयसहेतुत्वादून्हा मश क जिज्ञास्य” एवं निःश्रेयसहेतुत्वादूत्रह्म जिज्ञास्यमित्युक्तम्‌। 
विज्ञान ही इष्ट है। कारण कि “वेदान्तविज्ञान०” ( जिन्होंने वेदान्तविज्ञानसे ज्ञेय अथंका अच्छी 
प्रकार निदचय कर लिया है) और “तत्र को मोहः०' (उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानुको क्या 
मोह और क्या शोक है ) ऐसी श्रृतियाँ हैं। 'स्थितप्रज्ञका लक्षण करनेवाली स्मृति मी है! । इस 
प्रकार क्षेत्रज्ञ और परमात्माका एकत्व विषयक सम्यग्‌ ज्ञान निश्चित होनेपर क्षेत्रज्ञ परमात्मा इस 
प्रकार नाममात्रके भेद होनेसे यह क्षेत्रज्ञ परमात्मासे भिन्न है, यह परमात्मा क्षेत्रज्ञसे भिन्न है इस 
प्रकारका आत्मामें भेद विषयक आग्रह व्यथं है। यह एक ही आत्मा नाममात्रके भेदसे बहुत प्रकारसे 
कहा जाता है। 'सत्यं °? ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है, जो पुरुष उसे बुद्धिलूप परमाकाशमें निहित 
जानता है ) यह कथन किसी एक गुहाके उद्देश्यसे नहीं कहा गया है [ किन्तु समष्टि बुद्धिरूप गुहाके 
उद्देश्यसे है ] और ब्रह्मसे अन्य भी गुहामें निहित नहीं है, क्योंकि 'तत्सट्टा०” ( इसे रचकर वह 
इसीमें अनुप्रविष्ट हो गया ) इस प्रकार लष्टाके ही अनुप्रवेशकी श्रुति है। परन्तु जो आचाये [भेदादिका] 
आग्रह करते हैं वे वेदान्ताथं ( अत्यन्त दुःख निवृत्ति ) का बाघ करते हुए श्रेय द्वार-सम्यग्‌ ज्ञानका ही 
बाध करते हैं । कार्य और अनित्य मोक्षकी कल्पना करते हैं और न्यायका अनुसरण नहीं करते ॥२२॥ 

जो यह कहा गया है कि जैसे अम्युदयका हेतु होनेसे घमं जिज्ञास्य है, घेसे मोक्षका हेतु होनेसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& भेदाभेदवादी आइमरथ्यका मत और मोक्षदशामें अभेदवादी औड्ुछोमिका मत “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌! “नेह नानास्ति किन्चन' 'तत्त्वमसि' "अहं ब्रह्मास्मि' “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि भेद 
बाधक और अभेद प्रतिपादक श्रतियोंसे बाधित है। - भेदाभेदवादी मोक्ष को ज्ञान और कमं साध्य मानते 
हैं, उनके मतसे मोक्षमें अनित्यत्व दोष तो वजलेण है । जो क्रिया साध्य है वह अनित्य है, यह न्याय 
है, इस न्यायसे मी वाधित है। वेदाम्तमतमें अनथंकी निवृत्ति ज्ञान साध्य होनेसे ओर नित्यमुक्त 
आत्मात्र होनेसे कोई दोष नहीं दै । _ इससे यह सिद्ध होता है कि जीव ब्रह्मका अत्यन्त अभेद है और 
मंत्रेयीब्राह्मण प्रत्यगमिन्न ब्रह्ममें ही समन्वित है । पूवंपक्षमें आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः! यह वाक्य जीवो- 
पसनापरक है और सिद्धान्तमें ज्ञेय प्रत्यगमिन्न ब्रह्ममें इस वाबयका समन्वय फल है ॥ २२ ॥ 


ज 
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ब्रह्म च जन्माद्यस्य यतः (ब० सू०१।१।२) इति लक्षितम्‌ । तञ्च लक्षणां घटरुचकादीनां सत्खु- 


` चर्णादिचत्प्रतित्वे कुलालसुवर्णकारादिवन्निमित्तत्वे च खमानमित्यतो भवति विमशोः- 


किमात्मकं पुन्रह्मणः कारणत्वं स्यादिति । तत्र निमित्तकारणमेव तावत्केचळं स्यादिति 
प्रतिभाति । कस्मात्‌ ? ईक्षापूवेककतंत्वश्ववणात्‌ । ईक्षापूर्वक हि त्रह्मणः कठेत्वमवगम्यते- 
“सत ईक्षांचक्रे ( भ्र० ६1३ ) 'स प्राणमसृजत’ (० ६।४) इत्यादि्रुतिभ्यः । ईक्षापूर्वक च कतृत्वं 
निमित्तकारणेष्वेच कुलालादिषु दष्टम्‌। #अनेककारकपूर्विका च क्रियाफलसिद्धिक के इष्टा। 
ख च न्याय आदिकर्तयंपि युक्तः संक्रमयितुम्‌} ईश्वरत्वप्रसिद्धेश्व-ईश्वराणां हि राजवेव- 
स्वतादीनां निमित्तकारणत्वमेव केवलं प्रतीयते, तद्वत्परमेश्वरस्यापि निमित्तकारणत्वमेब 
युक्त प्रतिपत्तुम्‌ । कार्य चेदं जगत्सावयवमचेतनमशुद्धं च इश्यते, कारणेनापि तस्य ताइशे- 
नैव भवितव्यम्‌; कार्यकारणयोः सारूप्यदशंनात्‌। प्रह्म च नेवंळक्षणमवगम्यरते 'निप्कलं 
निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌' ( श्वे › ६1१९ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। पारिरोष्यादू्रह्मणो ऽन्यदु- 
ब्रह्म जिज्ञास्य है । और 'जन्माद्यस्य यतः’ इस सूत्रसे ब्रह्मका लक्षण कहा गया है । उस लक्षणसे ब्रह्म 
घट, आभूषण आदिके प्रति मृत्‌ ओर सुवणं आदिके समान उपादानकारण और मुम्हार, सुवणं- 
कार आदिके समान निमित्तकारण है यह समान है, इससे संशय होता है कि ब्रह्म किस प्रकारका कारण 
है? पूर्वेपक्षी- ऐसा प्रतीत होता है कि दोनों कारणोंमें से ब्रह्म केवल निमित्तक्रारण ही है, किससे ? 
इससे कि ईक्षण पूवंक कतृत्वका श्रवण हे । “स ईक्षांचक्र' ( उसने ईक्षण किया ) “स प्राणमस्‌जत' 
( उसने प्राणकी सृष्टि की ) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत होता है कि ब्रह्म ईक्षण पूवक कर्ता है । ईक्षा- 
पूर्वक कतृत्व कुम्हार आदि निमित्तकारणोंमें ही देखा जाता है। अनेक कारक ( कर्ता, कर्मादि ) 
पूवंक क्रियाके फलकी सिद्धि लोकमें देखी गई है । और वह न्याय आदिकर्तामें मी संक्रमित करना 
युक्त है । ओर ईश्वरत्वकी प्रसिद्धिसे मी [ ब्रह्म निमित्तकारण है ], क्योंकि जसे राजा वेवस्वत-मनु 
आदि ईश्वर केवल निमित्तकारण ही प्रतीत होते हैं, वसे परमेश्वरको भी केवल निमित्त कारण समझना 


- युक्त है। और कार्यरूप यह जगत्‌ सावयव, अचेतन ओर अशुद्ध देखा जाता है। उसका कारण भी 


बेसा ही होना चाहिए, क्योंकि कायं कारणमें सादृश्य देखा जाता है । परन्तु 'निष्कळ०' ( अवयव 


` रहित, अक्रिय, शान्त दोषरहित और निर्लेप ) इत्यादि भ्रुतियोंसे ब्रह्म ऐसा प्रतीत नहीं होता । अतः 


परिशेषसे अर्थात्‌ प्रकृत ब्रह्मके प्रतिषेष और अन्यत्र प्रसक्तिके अमाव होनेसे ब्रह्मते भिन्न अशुद्धि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'जन्माद्यस्य्र यतः' इस लक्षणसूत्रसे ब्रह्म सामान्यतः कारण प्रतिपादित है, तो ब्रह्म केवळ 


कर्ता होनेसे निमित्तकारण ही है अथवा उपादान ओर निमित्त दोनों कारण है । इसप्रकार विशेष 
जिज्ञासाके होनेपर इस अधिकरणका आरम्भ किया जाता है, सामान्यज्ञान विश्ेषविचारका हेतु है, 
अतः कायं कारणमाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। यद्यपि इस अधिकरणको जन्मादि 
अघिकरणके अनन्तर देना उपयुक्त था, तो मो निश्चित तात्पर्यंवाले वेदान्तोसि केवळ ईश्वर निमित्त 
कारण मतका निराकरण सहज समझकर समन्वयाध्यायक्के अन्तमें दिया है, अतः यह प्रकृति अधि- 
करण साथंक है । पूवं अधिकरणमें स्वंविज्ञान प्रतिज्ञा मुख्य होनेसे 'आत्मा ब वरे द्रष्टव्यः? इत्यादि 
वाक्यमें द्रष्टव्यश्वव्दसे जीवपरत्वका निरास किया गयी है। परन्तु वह अयुक्त है, क्योंकि कर्ता और 
उपादानके मिश्न-मिन्न होनेसे यह सवंविज्ञा "तन्न? इत छ 
त यह वत काः बः एवारे धवो कख 
® बरह्म नोपादानं ईश्वरत्वाद्‌ राजादिवत्‌? ( जैसे राजा उपादान कारण नहीं है, क्योंकि 
वह ईश्वर है, वसे ईश्वर होनेसे ब्रह्म मी उपादान नहीं ) “जगत्‌ न ब्ह्मप्रकृतिक॑ तद्विलक्षणस्वात्‌ 
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पादानकारणमशुद्धयादियुणक स्सतिप्रसिद्धमभ्युपगन्तव्यम्‌ । त्रहाकारणच्वश्रुतेनिमित्तत्व 
मात्रे पर्यवसानादिति। एवं प्रासे ब्रुमः प्रकृतिइचोपादानकारणं च त्रह्माभ्युपगन्तव्यंनिमित्त- 
कारणं च । न केवलं निमित्तकारणमेव | कस्मात्‌ ? प्रतिज्ञादष्टान्तानुपरोधात्‌ । एवं प्रतिज्ञा- 
ष्टान्तौ थौतो नोपरुध्येते । प्रतिक्षा तावत्‌-उत तमादेशमप्राकष्यो येनाश्रुतं शरुतं भवस्यमतं मतस- 
ज्ञातं बिज्ञातस्‌' (छा० ६।१।२) इति। तत्र चैकेन विज्ञ तेन सर्वमन्यद्विज्ञातमपि विज्ञातं भव- 
तीति प्रतीयते । तच्चोपादानकारणविज्ञाने सर्वविज्ञानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्का- 
यस्य । निमित्तकारणाव्यतिरेकस्तु कार्यरय नास्ति; लोके तक्ष्णः प्रासादव्यतिरेकद्रांनात्‌। 
५ दृष्टान्तो5पि-'यथा सोम्यैकेन म्टत्पिण्डेन स्व खुन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्नणं विकारो नामधेयं खत्ति- 
केस्येव सत्यम? इत्युपादानकारणगोचर एचाम्नायते। तथा 'एकेन लोइमणिना सव लोहमयं विज्ञातं 
स्यात्‌ 'एकेन नखनिङ्कन्तनेन सवं कार्ष्णायसं विज्ञातं स्यात्‌’ (छा० ६।१।४,५,६) इतिं च । तथान्य- 
त्रापि 'कस्मिन्ु भगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं भवति’ ( सुण्ड० :।१।२ ) इति प्रतिज्ञा । “यथा 
पृथिब्यामोषघयः संभवन्ति’ ( सुण्ड० १।१।७ ) इति दान्तः । तथा “आत्मनि सल्वरे दृष्टे श्रुते 
मते विज्ञात इदं सर्व विदितम्‌' इति प्रतिज्ञा । 'स यथा दुन्दुभेहेन्यमानस्य न वाह्यान्डाब्दान्याक्यु- 


RR  — 
आदि गुण युक्त स्मृतिमें प्रसिद्ध [ प्रधानको ] उपादान कारण स्वीकार करना चाहिए । क्योंकि ब्रह्ममें 
कारणत्व प्रतिपादक श्रुतिका निमित्तकारणमात्रमें पयंवसान है । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम 
कहते हैं--ब्रह्मको प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण और निमित्तकारण स्वीकार करना चाहिए । केवल 
निमित्तकारण ही नहीं, किससे ? इससे कि प्रतिज्ञा ओर हृष्टान्तका अनुपरोष है । ब्रह्मको उमय 
कारण माननेसे श्रुति-प्रतिपादित प्रतिज्ञा ओर दृष्टान्त बाधित नहीं होते । “उत तमादेश' (क्या तूने गुरुसे 
वह आदेश पूछा है? जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अत्रिज्ञात विशेष- 
खूपसे ज्ञात हो जाता है) यह प्रतिज्ञा है । उसमें ऐसा प्रतीत होता है कि एकके विज्ञात होनेसे अन्य 
सब अविज्ञात मी विज्ञात हो जाते हैं। वह सवंविज्ञान उपादानकारणके विज्ञान होनेपर संभव है, 
क्योंकि कायं उपादानकारणसे अभिन्न होता है । किन्तु निमित्तकारणसे कायं अमिन्न नहीं होता, कारण 
कि लोक में वढई-कारीगर महलसे भिन्न देखनेमें आता है । यथा सोम्यैकेन० (हे सोम्य ! जैसे एक 
मृत्पिण्डके विज्ञानसे सब मृत्तिकाके विकारोंका ज्ञान हो जाता है कि विकार केवल वाणी के आश्रयभूत 
नाममात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है) तया “एकेन छोहमणिना०' (एक लोहमणि-सुवर्णमणि 
के विज्ञात होनेपर सब सुवण विकार ज्ञात हो जाते हैं) और “दुकेन नखनिङ्न्तनेन० (एक नहन्ना-लोह- 
पिण्डके ज्ञानसे सब लोहके विकार ज्ञात हो जाते हैं) इसप्रकार दृष्टान्त मी उपादानकारण विषयक कहा 
गया है । उसी प्रकार अन्य स्थळोंमें भी. “कस्मिन्नु मगवो०' (शौनक-हे भगवन्‌ ! किसके जान लिए 
डक यह सब कुछ जान लिया जाता है) ऐसी प्रतिज्ञा है, और यथा दम, (जैसे पृथिवीमें 
याँ उत्पन्न तथा 'आत्मनि० (हे मैत्रेयी ! निश्‍चय हो आत्माका दशन, 
श्रवण, मनन बोर पिता ह न ज्ञान हो बात है) ऐसी प्रतिज्ञा है और 'स यथा०' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कुछालविलक्षणघटवत्‌” ( जगत्‌ ब्रह्म उपादान चद वाला नहीं है, क्योंकि वह उससे विलक्षण है, 


यथा घट कुलालसे विलक्षण है ) इसलिए ब्रहासे भिन्न काके सहश सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधान 
ही कारण होना युक्त है । न. 
# “यथा सतः पुरुषात्केशलोमानि तथा$क्षरास्सम्मवतीह विशम्‌ ( मु० १४१७७ ) ( जैसे 


जीवत पुरुषसे केश ओर लोम उत्पन्न बैसे ही उस अक्षरसे यह विश्व प्रकट होता है) यह मी 
न्त हे । उमयकारणङप रहम रत पद गत कायं प्रपच ज्ञात हो जाता है। इसप्रकार 


४२ 


= 


३३० ब्रह्मसूत्-शाळूरभाप्य [२० १ पा० ४ 


याद्ग्रहणाय दुन्दुभेस्तु अहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शाब्दो गृहीतः” (० ४ i ६,८) इति दृष्टान्तः । 
एवं यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रतिशादष्टान्तो प्रक्कतित्वसाधनो प्रत्येतव्यो । यत इतीयं प्रश्नमी- 
“यतो चा इसानि भूतानि जायन्ते' इत्यन्न 'जनिकतुः प्रकृतिः' ( पा० सू० १।४।३० ) इति विशेषः 


स्मरणात्प्रकृतिलक्षण एवापादाने द्रष्टव्या । निमित्तत्वं त्वधिष्ठात्रन्तराभाचादधिगन्तव्यम्‌। | 


यथा हि लोके सुत्सुवर्णादिकसुपादानकारणं .कुळाळसुवणकारादीन धिष्ठातुनपेक्ष्य प्रवतेते, 
नैवं व्रह्मण उपादानकारणस्य सतोऽन्योऽधिष्ठातापेक्ष्योऽस्ति, प्राशुत्पत्तेरेकमेवाह्वितीय- 
मित्यवघारणात्‌ । अधिष्ठात्रन्तराभाचोऽपि प्रतिज्ञादष्टान्तानुपरोधादेघोदितो वेदितन्यः। 
अधिष्ठातरि छ पादानादन्यस्मिन्नभ्युपगम्यमाने पुनरप्येकविज्ञानेन सर्चविज्ञानस्यासंभवा- 
प्रतिज्ञाइष्टान्तोपरोध एव स्यात्‌। तस्मादधिष्ठात्रन्तराभावादात्मनः कतृत्वसुपादाना- 
न्तराभावाच्च प्रकृतित्वम्‌ २९३ 

कुतश्चात्मनः कर्ेत्वप्रकृतित्वे ? 

अमिध्योपदेशाच्च ॥२४॥ 
पदच्छेद--अभिष्योपदेशात्‌, च । 
सूत्राथं-- से धकामयात' इसप्रकार अभिष्यान-संकल्पका उपदेश होनेसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 


कारण है और “बहु स्याम्‌' ( मैं बहुत होऊ ) इसप्रकार अमिष्यानका उपदेश होनेसे प्र कृति-उपादान- 
कारण भी है। 


क अभिष्योपदेशश्रात्मनः कतृत्वप्रकतित्वे गमयति सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेयेति' 


(वह दृष्टान्त ऐसा है कि जिसपर लकड़ी आदिसे आघात किया जाता है, उस दुन्दुभि (नक्कारे) के बाह्य 


शब्दोंको जिस प्रकार कोई ग्रहण नहीं कर सकता, किन्तु दुन्दुभि या दुन्दुमिके आघातको ग्रहण करनेसे 
उसका शब्द मी गृहीत हो जाता है) ऐसा दृष्टान्त है । इसप्रकार यथासंभव प्रत्येक वेदान्तमें उपादानकारण 
सिद्ध करनेवाली प्रतिज्ञा और दृष्टान्त समझने चाहिए । “यतो वा०' ( जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं ) 
इस श्रुतिस्य 'यतः' इस पदमें यह पञ्चमी विभक्ति 'जनिकतु:' ( जायमानकी प्रकृतिको संज्ञा उपादान 
होती है ) इस विशेष सूत्रसे प्रकृतिरूप अपादान अथमें ही समझनी चाहिए । ब्रह्मको निमित्त कारण तो 
अन्य अधिष्ठाताके न होनेसे समझना चाहिए । जैसे छोकमें मृत्तिका, सुवणं आदि उपादानकारण कुम्हार 
सुवणंकार आदि अधिष्ठाताओंकी अपेक्षा रखकर प्रवृत्त होते हैं, वसे उपादानकारण सत्‌ ब्रह्मको अन्य 
अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि जगतूकी उत्पत्तिके पुवं सजातीय, विजातीय, स्वगत भेदशून्य 
केवल एक अद्वितीय था, ऐसा अवधारण है । अन्य अधिष्ठाताका अमाव भी प्रतिज्ञा और दृष्टान्तके 
बाघामावसे ही कहा गया समझना चाहिए । उपादानकारणसे अन्य अधिष्ठाताके स्वीकार किये जानेपर 


फिर भी एक विज्ञानसे सवंविज्ञानका असंभव होनेसे प्रतिज्ञा और दृष्टान्तका बाघ ही होगा । इसलिए | 


अन्य अधिष्ठाताके न होनेसे आश्मा कर्ता है ओर अन्य उपादानके न होनेसे प्रकृति है ॥ २३ ॥ 
आत्मा, निमित्तकारण और उपादानकारण कँसे है ? 


'सोऽकामयत०' ( उसने कामनाकी कि मैं बहुत हो जाऊ अर्थात्‌ मैं उत्पन्न होऊ ) और | 


'तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण-संकल्प किया कि मैं बहुत होऊ ) इसप्रकार सृष्टि संकल्पका उपदेश आत्मामें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतिज्ञा ओर हष्टान्तरूप लिङ्गसे ब्रह्मको सि गे 'यत:! विमत्तिसे 
bor चिड कल हि उपादानकारण सिद्धकर आगे 'यत:' आदि से पञ्चमी 


# ब्रह्ममें दोनों प्रकारकी कारणताका उपपादन चार सूत्रोंसे करते है--अनागत वस्तु विषयक 


इच्छा या संकल्पका नाम अभिष्या है। “बहु स्यां' इसप्रकार बहुत होनेका संकल्प आत्मविषयक 
होनेसे यह प्रतीत होता है कि कायं और कारणका अभेद है ॥ २४ ॥ ह 9 
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व्तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' इति च! तत्राभिध्यानपूर्विकायाः स्वातन्त्यप्रवृत्तेः कतंति गम्यते। 
बहु स्यामिति ध्रत्यगात्मविषयत्वादहुभवनामिध्यानस्य प्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥२४॥ 
' साक्षाचोमयाम्नानात्‌ ॥२५॥ 

पदच्छेद्‌- साक्षात्‌, च, उभयाम्नानात्‌ । 

सून्नार्थ--( साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌ ) “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' इसप्रकार आकाश 
शब्दसे ब्रहाका ग्रहणकर साक्षात्‌ जगतूकी उत्पत्ति और प्रलय सुने जाते हैं, अतः ब्रह्म ही जगतका 
उपादानकारण है । 

प्रक्ततित्वस्यायमभ्युद्चयः इतश्च प्रङ्ृति््ेह्, यत्कारणं साक्षाद्त्रहमेच कारणमुपा- 
दायोभौ प्रभ वप्रलयाचास्नायेते-- सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते। आकाशं 
प्रत्यस्तं यन्ति’ (छा० १1९१) इति । यद्धि यस्मात्प्रभवति यस्मिश्च प्रलीयते तत्तस्योपादानं 
प्रसिद्धम्‌ । यथा बीहियवादीनां एथिवो.। साक्षात्‌ इति चोपादानान्तराबुपादानं दश 


यत्याकाशादेचेति । प्रत्यस्तमयश्च नोपादानादन्यत्र कार्यस्य ष्टः ॥२५॥ 
आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥२६॥ 
पद्च्छेद्‌--आत्मङृतेः, परिणामात्‌ । 
सन्नाथे--( आत्मकृतेः ) “तदात्मानं स्वयमकरुत इसमें आत्मसम्बन्धी कृतिका श्रवण है, 
अतः ब्रह्म उभयकारण है, ( परिणामात्‌ ) क्यो कर्तारूपसे पुवसिद्ध वस्तु मी विवतंख्पसे साध्य हो 
सकतो है, इससे ब्रह्म कृतिका कमं-विषय है । 
कु इतश्च प्रकृतित्रेह्म, यत्कारणं ब्रह्मप्रक्रिययाय्‌ “तदात्मानं स्वयमकुर्त' (तै० २1७) 
इत्यात्मनः कर्मत्वं क्त्वं च दशयति । आत्मानमिति कर्मत्वं, स्वयमकुरुतेति कतृत्वम्‌ । 
_कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य सतः कर्वेत्वेन व्यवस्थितस्य कियमाण स कर्तृत्वेन व्यचस्थितस्य क्रियमाणत्वं शक्यं संपादयितुम्‌? परिणा- 
कृत्व ओर 9कृतित्व बोधित करता है । उसमें संकल्प पूर्वक स्वतन्त्र प्रवृत्ति आत्मा कर्ता-निमित्त- 
कारण है, ऐसा प्रतीत होता है और “बहु स्यां' इसप्रकार बहुत होनेका संकल्प प्रत्ययात्मविषयक 
होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि आत्मा प्रकृति-उपादानकारण मी है ॥२४॥ 
उपादान कारण होनेमें यह दूसरा हेतु है, इससे मो ब्रह्म प्रकृति है । क्योंकि “सर्वाणि ह वा 
इमानि० ( ये समस्त भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं, आकाशे हो लोन होते हैं ) इस श्रुतिमे 
साक्षात्‌ ब्रह्मका ही कारणरूपसे ग्रहणकर उत्पत्ति और प्रख्थ दोनों कहे गये हैं, क्योंकि यह प्रसिद्ध 
है कि जो जिससे उत्पन्न होता है और जिसमें लय होता है वह उसका उपादान होता है, जैसे धान, 
यव आदिका पृथिवी उपादानकारण है । थुतिस्थ 'आकाझादेव' इस 'एव' से सूचित अन्य उपादानके 
अग्रहणको भगवान सूत्रकार “साक्षात्‌ पदसे दिखछाते हैं। कार्यका प्रलय भी उपादानसे भिन्नमें नहीं 
देखा गया है ॥२५॥ ५ 
ओर इस हेतुसे मी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि ब्रह्मप्रक्रिया में “तदाव्मानं०' ( उसने स्वयं अपनेको 
ही नामरूपात्मक जगत्‌-रूपसे रचा) इस प्रकार यह श्रुति आत्माको कमं और कतृंख्पसे दिखलाती है। 
'आत्मानस इस पदसे कमंत्व और 'स्वयमकुरुत' इस पदसे आत्मामें कतृंत्व दिखछाती है । परन्तु एव, 
सिद्ध एवं कर्तारूपसे व्यवस्थित पदार्थको क्रियाविषयत्व कैसे सम्पादन किया जा सकता है? परिमाणदें, | 
सत्यानन्दी दीपिका 3 दर । 
& 'तदास्मानं स्वयसकुरुत' इस शुतिमें “आत्मानम्‌ यह ढितीयान्तपद कमंबाचक दै और 
“तत्‌ स्वयमकुरुत? यह प्रथमान्त 'तत्‌” पद कतृंवाचक है, एकमें ही कर्मकतूंमाव विरुद्ध है। आत्म 
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मादिति ब्रूमः। पूर्वसिद्धो5पि हि सन्नात्मा विशेषेण विकारात्मना परिणमयामासात्मान- 
मिति । विकारात्मना च परिणामो स॒दाद्यासु प्रकतिपूपलव्धः । स्वयमिति च विशेषणाज्ि- 
भित्तान्तरानपेक्षत्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति चा पृथक्सूत्रम्‌ । तस्येपोऽथः-इतश्च 


प्रकतित्रेह्म, यत्कारणं ्रह्मण एच विकारात्मना परिणामः सामानाधिकरण्येनास्नायते 'सच्च 
त्यच्चासवत्‌ । निरुक्तं चानिरुक्तं च' ( तै० २६) इत्यादिनेति ॥२६॥ 


योनिश्च हि गीयते ॥ २७॥ 
पद्च्छेद्‌- योनिः, च, हि, गीयते । 
सूत्राथ--( हि ) क्योंकि (योनिश्च गीयते) 'यद्भूतयोनि परिपश्यन्ति’ यहाँ प्रकृतिवाचक योनि 
शब्दसे भी आत्मा कहा गया है, अतः ब्रह्म ही उपादान और निमित्तकरण है । 


इतश्च प्रक्ृतित्रन॑ह्न, यत्कारणं ब्रह्म योनिरित्यपि पठ्यते वेदान्तेघु 'कर्तारमीश पुरुष 
ब्रह्मयोनिम्‌’ (सुण्ड० १।१।३) इति। 'यञ्जुतयोर्नि परिपश्यन्ति धीराः (सुण्ड० १।१।६) इति च। 
योनिराब्दश्च प्रतिवचनः समधिगतो लोके एथिवी योनिरोपधिवनस्पतीनास्‌' इति । स््रीयो- 
नेरप्यस्त्येवावयबद्वारेण गर्भ प्रत्युपादानकारणत्वम्‌। कचित्स्थानचचनोऽपि योनिशब्दो 


ऐसा हम कह सकते हैं । पूवंसिद्ध होते हुए मी आत्माने अविद्यावळसे अपनेको [झाकाशादि] विशेष 


विकाररूपसे परिणत किया । विकारछ्पसे परिणाम मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमे उपलब्ध है । यहाँ 
“स्वयम्‌? इस विशेषणसे प्रतीत होता है क उसे अन्य निमित्तका अपेक्षा भो नहीं है । अथवा 'परिणा- 
मात्‌? इतना अंश पृथक्‌ सूत्र है । उसका यह अथं है कि इस कारणसे भी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि 'सच्च- 
स्यच्चाभवत्‌’ ( वह ब्रह्म ही मूतं और अमूतं हुआ, निर्वचन योग्य तथा निवंचतके अयोग्य सब हुआ ) 
इत्यादिसे श्रुति सामानाधिकरण्यसे ब्रह्मका ही विकाररूपसे यह परिणाम कहता है ॥२६॥ 

और इस हेतुसे भी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि 'कर्तारमीशं' ( ब्रह्माके भी उत्पत्तिस्थान उस 
जगत्कर्ता ईश्वर पुरुषको देखता है) और 'यद्भ्तयोनिं०' ( जो सम्पूणं भूतोंका कारण उसे विवेकी 
लोग सब ओर देखते हैं) इसभ्रकार वेदान्तों-उपनिषदोंमें ब्रह्म योनि है, ऐसा भी पढा जाता है। 
“थिवी योनि०' ( ओषधि और वनस्पतिकी योनि पृथिवो है) इसप्रकार व्यवहारमें निश्चित किया 
जाता है कि योनिशब्द प्रकृति वाचक है । स्त्रोको योनि भी अवयव-शोणित द्वारा गर्मके प्रति उपादान 

खत्यानन्दी-दीपिका र 

सम्बन्धी कृति-व्यापार आत्मकृति कही जाती है । कृतिके साथ आत्माका सम्बन्ध विषयरूपसे और 
आश्रयरूपसे है । पूर्वसद्ध पदार्थ कृतिका आश्रय और विषय-साध्य होता है, इसलिए एक ही आत्मा 
कृतिका आश्रय-कर्ता ओर विषय-कमं हो यह विरुद्ध है? परन्तु पूवं सिद्ध वस्तु भी साध्य होती है, जैसे 
मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमें घट आदिका विकाररूपसे परिणाम उपलब्ध होता है, वसे आत्माका 
सी परिणाम हो सकता है । यहाँ परिणामका अथे विवतं है। इसलिए “तदात्मानं स्वयमकुरुत’ (तत्‌ 
पद वाच्य आत्माने स्वयं अपनेको साध्य-जगद्रपसे परिणत किया) यहाँ आत्मा ही कृतिका कमं और 
कृतिका आधय-कर्ता है । 'बरह्मेवेदं सवंम्‌' “आत्मैवेदं सवम्‌? इत्यादि श्रुति भी आत्मा ही सर्वात्मक है 
ऐसा कहती है । जैसे रज्जु सपं आदि आकारसे प्रतीत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है, बसे ब्रह्म 
जगद्रूपसे परिणत होनेपर मी स्वयं विकार रहित है। अव 'परिणामात्‌' इतने अंशको पृथक्‌ सूत्र 
भानकर व्याख्या करते हैं-जैसे 'मृद्धट ( घट मृत्तिका है) इस साभानाधिकरण्यसे मृत्तिका घटका 
उपादानकारण है, वसे “सच त्यव्वामवत! ( ब्रह्म मृतं-पृथिवी, जल और तेज, अमूतं-वायु और आकाश 


हुआ ) यथा “देवदत्तो च्याघ्रोऽभवत्‌? (योगवलसे देवदत्त स्वयं ते 
' यह सिद होता है कि ब्रह्म ही सा यम हुआ )व्यॉर यण 


अधि० ८ स्‌० २८ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३३३ 


इष्ट” योनिष्ट इन्द्र ति ( > सं० १॥१०४॥१ ) इति। चाक्यदोपास्वत्र प्रकृति 
वचनता परिगृह्यते यथोर्णनामिः सजते गृहते च' ( मु० 119७ ) इन्येवंज्ञातीयकात्‌। एवं 
प्रकृतित्वं ब्रह्मणः प्रसिद्धस्‌। यत्पुनरिद॒मुक्तमीक्षा पूर्वक कठेत्य॑ निमित्तकारणेप्वेच कुलाला- 
दिषु लोके द नोपाद/नेष्वित्यादि, तत्प्रत्युच्यते-न लोकत्रदिह भवितब्यम्‌। न झायमनु 
मान गम्यो5थे: । शब्दगम्यत्वास्वस्याथस्य यथाशब्दमिद्द भवितव्यम्‌। शब्ददचेक्षितुरी- 

श्वरस्य प्रकृतित्व॑ प्रतिपाद्यतीत्यवोचाम। पुनर्चेतत्सब विस्तरेण प्रतिवक्ष्यामः ॥२७॥ 

( ८ सवंव्याख्यानाधिकरणम्‌ सू० २८ ) 
एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याता; ॥२८॥ 

पद्च्छेद्‌--एतेन, सवें, व्याख्याताः, व्याख्याता: । 

सूज्ञाथ--( एतेन ) प्रधान कारणवादके निराकरणवे ( सर्वे ) अणु, स्तनाव्‌, असत्‌ आदि 
को जगत्‌का कारण मानने वालोंके मत मी ( व्याख्याता: ) निराकृत सम्रझने चाहिए, व्यास्वाता:' 
इस पदका अभ्यास-दूसरी वार उच्चारण अध्याय समाप्तिका द्योतक है । 

& 'ईक्षत्तेनशिव्द्स! ( त्र० सू० १1१७ ) इत्यारभ्य प्रधानकारणवादः सञ्जेख्च पुनः 
पुनराशङ्कय निराइतः,तस्य हि पक्षस्योपोद्वढकानि कानिचिह्िझभा सानिवेदान्तेप्वापातेन 
मन्द्मतीन्प्रतिभान्तीति। ख च कार्यकारणानन्यत्वाभ्युपगमात्वत्यासन्ना वेदान्तवादस्य । 
देवलप्रभृतिमिश्च केश्चिद्ध मसत कारेःस्वग्रन्थेष्वाश्रितः,तेन _तत्पतिषेधे यलोःती वकृतो नाण्वा- 
कारण ही है । 'योनिष्ट इन्द्र! ( हे इन्द्र! आपके बैठनेके लिए मैंने स्थान दनाया दै) इस प्रकार 
कहीं स्थान वाचक मो योनि शब्द देखा गया है । किध 'यथोणेनानि-०' ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको 
बनाति और निगल जाती है ) इसप्रकार के वाक्यशेषसे यहाँ योनिशब्द प्रकृति वाचक ग्रहण किया 
जाता है। इसप्रकार ब्रह्ममें उपादानकारणत्व प्रसिद्ध है। ईक्षायूबंक कतृत्व लोकमें कुम्हार आदि 
निमित्तकारणोंमें देखा गया है उपादानकारणोंमें नहीं, इत्यादि जो कहा गया है, उसका निराकरण 
करते हैं--यहाँ लोकके समान नहीं होना चाहिए, क्योंकि यह अनुमानगम्य अथं नहीं है, किन्तु 
शब्दगम्य है, अतः इस अर्थको तो यहाँ शब्द-श्रुतिके अनुसार होना चाहिये । ऐसा हम कह चुके हूँ 
कि शब्द-वेद ईक्षण कर्ता ईश्वर प्रकृति है ऐसा प्रतिपादन करता है। और पुनः यह सत्र विस्तार पूवक 
आगे भी [ ब्र० सू० २।१।४ इत्यादि सूत्रोंसे ] कहेंगे ॥२७॥ 

&क्षतेर्नाशचब्दम' इस सूत्रसे आरम्भ कर अन्य सूभोंद्वरा ही पुनः पुनः आशङ्का कर प्रवान- 
कारणवादका निराकरण किया गथा है, फ्योंकि मस्दमतियोंकों उस पक्षकै पोषक कुछ लिङ्गामास 
वेदान्तोंमें आपातत: प्रतीत होते हैं, बह पक्ष काये कारणका अभेर स्वीकार करनेसे वेदान्तवादके अति- 
निकटवर्ती है ओर देवळादि कुछ धमं सुभकारोंने अपने अन्योमे उसको आश्रय दिया है । इससे उसके 
प्रतिषेधमें अत्याधिक यल किया गया है, किन्तु परमाणु आदि कारणवादके प्रतिपेषमें अत्यधिक यत्त नहीं 

“इंक्षत्रेनाशब्द्म! आदि तय 2९१३ कारणवादका निराकरण किया गया है, 
वेसे यहां अणु, स्वभाव, असत्‌ फारणवादका तिराकरण नहीं किया जा सकता, बयोंकि उनके लिए भो 
कारणत्व बोधक शब्द सुने जाते हैं, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे पूवंपक्ष हे। आ. अं. ६, है यह खा 
है-अदृद्य सदात्मासे हृदय जगतफी उत्पत्ति गौसे हो सती हे? श्रेतकेतुको इस घ काका निवुति करने तथा 
जगतूके कारणको समझातेके लिए उलूके कहा-हे सोम्य ! एन बठबोओोमें से एक बीजको तोड़ो । 
उद्दालक-इसमे क्या देखते हो ? पऐवेतफेतु-'न किञ्चन’ कुछ भी सही । उद्दालक-- पतमणिमानं 
इस अणिमाको नहीं देलते हो? हे. प्रिम | जिस सुक्ष्म पुखेश्य चीजको तुम नहीं देखते इसोसे यह 


३३४ त्रह्मसूज्र-दाङ्करभाष्य [अ०१पा४ 


दिकारणवादप्रतिपेधे । तेऽपि तु त्रह्मकारणवादपक्षस्य प्रतिपक्षत्वात्प्रतिपेद्धव्याः। तेषामप्यु- 
पोट्टलक वेदिकं किंचिलिङ्गमापातेन मन्दमतीन्प्रतिभायादिति। अतः प्रचानमळनिबहंणन्या- 
येनातिदिशति-पतेन प्रधानकारणवाद्प्रतिपेघन्यायकलापेन सवं 5ण्वादिकारणवादा अपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता इति पदाभ्यासो5ध्यायपरिसमाप्ति द्योतयति॥२८॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायंश्रीमच्छङ्गरमगवत्पूञ्यपादकतो झारीरकमीमांसामाप्ये 
प्रथमाध्याये चतुथः पादः ॥४॥ 
इति श्रीम दूघ्रहमसूत्रशाङ्करभष्ये समन्वयाख्यः ्रथमोऽध्यायः ॥१॥ 


करी 332 र फाल 
किया गया । परन्तु ब्रह्म कारणवाद पक्षके प्रतिपक्ष होनेसे वे मी प्रतिषेध करनेके योग्य हैं । क्योंकि 


मन्दमतियोंको आपाततः उनके भी पोषक कुछ वेदिक लिङ्ग प्रतीत हो सकते हैं, इसलिए प्रधानमल्ल- 
निवहंणन्यायसे अतिदेश करते हैं--इससे-प्रधान कारणवादके प्रतिपेषक न्याय समुदायसे सब अणु 
आदि कारणवाद मी प्रतिषिद्धरूपसे व्याख्यात हुए समझने चाहिए, कारण कि वे भी प्रधानके 
समान अशब्द और शब्द-धरृति विरूद्ध हैं। “व्याख्याता व्याख्याताः” इसप्रकार पदका अभ्यास-दो वार 
उच्चारण अध्याय समाप्तिका द्योतक है ॥२८॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाप्य-भाषानुवादके प्रथमाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

महान्‌ वटवृक्ष उत्पन्न होता है, एवं इस संसार वृक्षका बीज मी सुक्ष्म तथा दुलेक्ष्य है । इसमें “न 
किञ्चन’ शब्दसे शून्यवाद और स्वमाववादकी प्रतीति होती है और अणु शब्दसे परमाणुवाद प्रतीत 
होता है । एवं 'असदेवेदमग्न असीत्‌? ( छा० ३।१९।१ ) “न किंचन मगव' ( छा० ६1१२1१ ) आदि 
श्रुतिसे शूः्यवाद, 'अण्ब्य इवेमे घाना? ( छा ६।१२।१ ) 'अणोरणीयान्‌' (क० २।२० ) आदि 
श्रतिसे परमाणुवाद, 'तन्नामरूपाभ्यामेच व्याक्रियत' तदात्मानं स्वयमकुरूत' आदि श्रृतिसे स्वमाववाद 
सिद्ध होता है । ये अणु आदि वाद श्रुति संगत हैं कि नहीं ? ऐसा संशय होनेपर श्रुतिमें असत्‌, अणु 
आदि पद उपलब्ध होते हैं, अतः उक्तवाद श्रोत हैं अर्थात्‌ श्रुति संगत हैं । 

सिड़ान्ती-उपक्रम और उपसंहार आदि रिङ्गोसे -निर्णीत एक विज्ञानसे सर्वविज्ञानकी प्रतिज्ञाके 
अनुकूल होनेसे मृत्तिका आदि दृष्टान्त मुख्य हैं और प्रतिज्ञाके प्रतिकूल होनेसे असद्‌ आदि वाद असम्भव 
हुँ । तत्‌ तत्‌ वाद समर्थक लिङ्गामासोकी तरह उक्त श्रुतिवाक्य और वटधान आदि दृष्टान्त गौण है । 
“महतो महीयान्‌? ( कठ० १।२।२० ) इत्यादि श्रुतिवाक्य जगत्‌के कारणभूत ब्रह्ममें दुलक्ष्मताका बोध 
कराते हैं, यहाँ 'असत्‌' दन्द प्रत्यक्षके अयोग्य वस्तुका प्रतिपादक है और 'अणु' पद सूक्ष्मपरक है । वस्तुतः 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, 'आत्मेवेदं सत्रंम्‌' इत्यादि श्रुतिके वळसे असद्‌, शून्य आदि वाद उपपत्ति- 
हीन होनेसे अभ्रामाणिक हैं । अतः यहाँ प्रधानमल्लनिवहंणन्यायसे व्यवस्था समझनी चाहिए । प्रधान 
कारणवादकी तरह परमाणु कारणादि वाद भी श्रुतिसे अप्रतिपादित और ब्रह्वाकारणवादमे बाधित हैं । 
इससे यह सुतरां सिद्ध होता है कि समस्त जगतका ब्रह्म ही परम कारण है और उसमें हो सब वेदान्तों- 
का समन्वय है । पूर्वपक्ष में ब्रह्ममें वेदान्त समन्वयकी असिद्धि, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है । 

प्रतिज्ञालक्षणं लक्ष्यमाणे पदसमन्वयः । चैदिकः स च तत्रेव नान्यन्रेस्यत्न साधितम्‌ ॥ 

यहाँ इस ग्रन्थके प्रथम सूत्रमें ब्रह्मविचारकी प्रतिज्ञा, द्वितीय सूत्र में जगत्‌ कारणख्पसे ब्रह्मका 
लक्षण, तृतीय सूत्रमें ब्रह्ममें प्रमाण प्रदर्शन और चतुर्थ सूत्रमें लक्ष्यमाण स्वतः सिद्ध प्रत्यगमिन्च ब्रह्मे 


श्रुति-शास्त्रका समन्वय सिद्ध किया गया है । शेष ग्रन्यसे प्रकृत ब्रह्ममें ही शास्त्रका समन्वय और अन्यत्र 
समन्वययामावका प्रतिपादन किया गया है ॥२६॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथमाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
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अथ द्वितीयोऽध्यायः 


[ द्वितीये अविरोधाख्याच्याये प्रथमपादे सांख्ययोगकाणादादिस्ट्ृतिमिः सांख्या दिप्रयुक्ततर्केश्र 
वेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] 

अविरोध नामक द्वितीयाध्यायके प्रथम पादमें सांख्य, योग, काणादादि स्मृतियों और सांख्य 
आदि द्वारा प्रयुक्त तकोसे वेदान्त समन्वय पर किये गये विरोधोंका परिहार है । 

( १ स्सृत्यधिकरणम्‌ स्‌० १-२ ) 

+ प्रथने ऽच्याये सर्वज्ञः सर्वेश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌, सुत्सुवर्णादय इव घटरुच- 
कादीनाम्‌, उत्पन्नस्य जगतो नियन्तत्वेन स्थितिकारणम्‌, मायावीव मायायाः। प्रसारितस्य 
च जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणम्‌, अवनिरिच चतुर्विधस्य भूतग्रामस्य । स एच च 
स्वेषां न आस्मेत्येत डे दान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रतिपादितम्‌। प्रधानादिकारणचादा- 
श्वादाब्दत्वेनन निराळताः। इदानी स्वपक्षे स्छृतिन्यायचिरोघपरिहारः, प्रधानादिवादानां च 
न्यायाभासोपतृंहि तत्वम्‌ प्रतिवेदान्तं च स्टष्टया दिप्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्यार्थ ज्ञातस्य 
प्रतिपादनाय द्वितीयोऽध्याय आरभ्यते । तत्र प्रथमं तावत्स्ट त ण चर यमा द्वितीयोऽध्याय आरभ्यते । तत्र प्रथमं तावत्स्सृतिविरोधमुपन्यस्य परिहरति- 

जसे मृत्तिका, सुवणं आदि घट, आभूषण आदिके कारण हैं, वेसे ही सर्वज्ञ, सर्वेश्वर जगतूकी 
उत्पत्तिका कारण है, जसे मायावी मायाका नियन्तारूपसे स्थितिका कारण है, वैसे ही सववज्ञ सर्वेश्वर 
नियन्तारूपसे उत्पन्न हुए जगत्‌की स्थितिका कारण है, और जसे पृथिवी चार प्रकारके ( जरायुज, 
आण्डज, उद्धिज्ज और स्वेदिज ) प्राणियोके उपसंहारका कारण है अर्थात्‌ इनका अपनेमें उपसंहार 
कर लेती है, वैसे ही सववज्ञ सर्वेश्वर प्रसारित जगतूके पुनः अपनेमें हो उपसंहारका कारण है। वही 
हम सबका आत्मा है, ऐसा प्रथम अध्यायमें बेदान्तवाक्योंके समन्वय प्रतिपादनद्वारा प्रतिपादित 
किया गया है। और प्रधान आदि कारणवादोंका मी श्रृति-अप्रतिपादितरूप हेतुसे निराकरण किया 
गया । अब अपने पक्षमें स्मृति ओर न्यायके विरोधका परिहार, प्रधान आदि कारणवादोंकी न्याया- 
मासकता-श्रान्तिमूलकता और प्रत्येक उपनिषद्‌में सु छे आदि प्रकियाका अविरोध, इस विषय समुदायका 
प्रतिपादन करनेके लिए यह दूसरा अध्याय आरम्भ किया जाता है । इन सवमेसे पहले स्मृतिविरोधका 
उपन्यासकर परिहार करते हैं-- ८ 
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& प्रथम और द्वितीय अध्यायका परस्पर विषयविषयिभाव सम्बन्ध है, क्योंकि प्रथम अध्या 
वणित विषयको लेकर ही इस अध्यायमें आक्षेप और समाधान हैं, इसलिए प्रथम अध्याय विषय हैं 
ओर दूसरा अध्याय विषयी । जन्मादि सूत्रसे लेकर ऐसा कहा गया है कि जगतूकी उत्पत्ति आदिका 
कारण ब्रह्म है । 'शाखदृष्टया' ( ब्र० सू० १।१।३१ ) इत्यादि सृत्रोंसे (वही अद्वितीय बरहम उ 
आत्मा है' ऐसा प्रतिपादन किया गया है । 'आचुमानिकसप्येकेषाम्‌ (ज्र ० ४९ १४1१) इत्यादि स्व 
रासे भिन्न प्रधान आदि कारण श्रृतिसे अप्रतिपादित हैं ऐसा दिललाता रया दे इसा 
घ्यायके अर्थका अनुवादकर उसी अथंमें बिरोधका परिहार करनेवाले क ee 
क्रमानुसार “इदानीम्‌ इत्यादिसे संक्षेपसे वर्णन किया जाता है। श्रुतियोका जो ब्रह्मम समन्वय a 
गया है उसमें सांख्य सादि स्मृतियों और युक्तियोंसे जो विरोध उपस्थित होता हैं, उसका इ्स 08.5 
प्रथमपादमे परिहार किया जाता है । द्वितीयपादमें अविरोध लिए ताच्या 

द्मे निषदमें सृष्टिश्रुतियों, जीव श्रुतियों और 
भ्रान्तिमुलकता दिखाई गई है । तृतीयपा प्रत्येक उपनिषद्म्‌ ५४७ दित है । और चतु 
आकाश आदि महाभूतोंका जन्म और लय क्रम आदि कथनसे अविरोध प्रतिपा Ro 


३३६ ॒ ब्र्मसून्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा०१ | 


स्सृत्यनवकाशदोषप्रसङ्ग इति चेन्नान्यस्मृत्यनवक्ाशदोषग्रसङ्गात्‌ ॥१॥ | 
पद्‌च्छेद्‌--स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गः, इति, चेत्‌, न अन्यस्मृ त्यनवकाशदोषप्रसङ्कात्‌ । | 
सूघार्थे--( स्मृत्यनवकाशदोषभ्रसङ्गः ) ब्रह्म जगतका कारण होनेपर कपिल प्रणीत स्मृतिसे 
अनवकाश दोष प्रसंग होगा, इससे वेदान्तोंका ब्रह्मामें समन्वय विरुद्ध हे । ( इति चेन्न) ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( अन्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गात्‌ ) चेतनकारणवादी अन्य भनु आदि 
स्मृतियोंमें अनवकाश दोष प्रसंग आजायगा, अतः श्रुत्यनुसारी स्मृति प्रमाण है ओर तद्िन्न स्मृति 
अप्रमाण है, इससे समन्वयका विरोध नहीं । 

& यडुक्तं ब्रह्मेच सर्वश जगतः कारणमिति, तदयुक्तम्‌; कुतः ? स्मृत्यनवकाशदोष- 
प्रसङ्गात्‌। स्सृतिञ्च तन्त्राख्या परमर्षिप्रणीता शिष्टपरिणृहीता; अन्याइच तदनुसारिण्य ` 
स्मृतयः, ता एवं सत्यनचकायाः प्रसज्येरन्‌ । तासु ह्यचेतनं प्रधानं स्वतन्त्रंजञगतः कारणसुप- . 
निवः्यते। प्रन्वादिस्सृतयस्ताचच्चोदनाळक्षणेनाग्निहोत्रादिना घर्मजातेनापेक्षितमर्थ समप 
यन्त्यः साचकाशा भबन्ति। अस्य वर्ण्या स्मिन्काळे ऽनेन विधानेनोपमयनम्‌, ईदरइचाचारः, 
इत्थं वेदाध्ययनम्‌, इत्थं समावतंनम्‌, सहधर्मचारिणीसंयोग इति। तथा पुरुषार्थाश्व वर्णा- 
थमधर्मान्चानाविधान्धिद्घति। सैचं कपिलादिस्सृतीनामचुष्ठेये विषयेऽवकाशो ऽस्ति। मोक्षः 
साधनमेत्र हि सम्यग्दर्शनमधिकृत्य ताः प्रणीताः । यदि तत्राप्यनचकाशाः स्युरानर्थक्य- 
मेचाखां प्रसज्येत | तस्मात्तदविरोधेन वेदान्ता व्याख्यातव्याः। # कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यो 
हेतुभ्यो घर्मै सर्वश जगतः कारणमित्यवधारितः शरुत्यथः स्मृत्यनवकारादोषप्रसङ्गेन पुन- 

जो यह कहा गया है कि संज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, वह अयुक्त है, किससे ? इससे कि 
स्मृतियोंसे अनवकाशरूप दोपका प्रसंग है । शास्त्र नामक वह स्मृति परम ऋषिद्वारा प्रणीत और शिष्ट- 
पुरुषसे गृहीत ओर तदनुसारी अन्य स्पृतियाँ भी हँ । ब्रह्म जगतका कारण होनेपर वे ( सब स्मृतियाँ ) 
अनवकास-व्यथं हो जायगी, क्योंकि उनमें अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगतका कारण उपनिबद्ध-अङ्गी- 
कृत है । मनु आदि स्मृतिग्रन्य तो चोदनात्मक-विध्यात्मक-विधि प्रमाणक अग्निहोत्रादि घमं समूहसे अपे- 
क्षित अथंका वणन करते हुए सावकाश होते हैं। इस वर्णका इस कालमें इस विधान (विधि) से 
उपनयन, इस प्रका (का आचार, इस तरहसे वेदाध्ययन, इस प्रकार समावतंन, इस तरह अपनी पत्नीके 
साथ व्यवहार ये सव उनमें प्रतिपादित हैं । तथा पुरुषार्थोको ( धमं, अर्थ, काम और मोक्षको ) और 
वर्णाश्नमोंके विविध घर्मोंकों विधान करते हैं। ऐसी परिस्थितिमें कपिल आदि प्रणीत स्मृतियोंका अनुष्ठेय 
विषयमें अवकाश नहीं है, क्योंकि मोक्षके साधन तत्त्वज्ञानको अधिकृतकर ही वे प्रणीत हुई हैं । यदि 
वहाँ भी अनवकाश का) हुई तो अनर्थक हो जायेगी, इसलिए जसे कपिल आदि य 
साथ विरोध न हो ऐसे ही वेदान्तवाक्योंका व्याख्यान करना चाहिए । जव कि ईक्षति आदि 
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पादमें लिङ्गशरीर श्रुतियोंका अविरोध प्रतिपादित है । यही विषय सूखपुवंक समझनेके लिए 

(द्वितीये स्म्रतितकस्यामचिरोधोऽन्य दुष्टता । सूतभोक्तृश्र॒तेलिङ्गश्र॒तेरप्यविरुद्वता ॥' 

(द्वितीय अध्यायमें स्मृति और तकंसे श्रुतिका अविरोध, अन्य मतोंकी असाघुता, भूतश्रुति, जीव- 
भोक्तृ श्रुति और लिङ्गशरीर श्रुतियोंका अविरोध कहा गया है) इस इलोकमें संगृहीत है । अज्ञात 
अर्थंमें विरोधकी शङ्का और समाधान अयुक्त हैं, इसलिए समन्वयाध्यायके अनन्तर अविरोधाध्यायका 
आरम्म युक्त है । भतः सबसे पूवं सांख्य आदि स्मृति विरोधका उपन्यासकर उसका परिहार करते हैं। 


$ अवकाश रहित सांख्यस्मृतिसे सावकाशवेदका इस अर्थमे संकोच करना चाहिए, क्योंकि 
सावकाश और निरवकाद्य दोनोंका परस्पर विरोध होनेपर निरवकाश बलवाम्‌ होता है, यह नियम है । 


चार 


अधि० र सू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३७ 


राक्षप्यते ! भवेदयमनाश्षेपः स्वतन्प्रक्षानाम्‌। परतन्त्रप्रश्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वातन्त्र्यण 
अत्यर्थमवधारयितुमशक्जुवन्तः प्रख्यातप्रणेठकासु स्ृतिप्ववलम्बेरन्‌। तद्वलेन च श्रुत्यं 
प्रतिपित्सेरन्‌। अस्मत्कृते च व्याख्याने न विश्वस्युबेहमानात्स्ट्तीनां प्रणेतपु । कपिलप्रभू- 
तीनां चाप ज्ञानमप्रतिहतं सुमर्यते। श्रुतिश्च भचति- ऋषि प्रसूतं कपिलं यस्तमग्रे ज्ञानेत्रिम्ति जाय- 
गानं च पझ्येत्‌' (धे०५।२) इति। तस्माश्नैपां मतमयथार्थ शक्यं संभावयितुम्‌। तर्कावएम्मेन 
जेतेऽर्थ प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मादपि स्सृतिचळेन वेदान्ता व्याख्येया इति पुनराक्षेपः। तस्य 
समाधिः नान्यस्टुत्यनवकाइादोपप्रसङ्गादिति। यदि स्सृत्यनवकारादोपप्रसङ्गे नेश्वरकारण- 
चाद आक्षिप्येत, एवमप्यन्या ईश्वरकारणवादिन्यः स्सृतयोऽनवकादाः प्रसज्येरन्‌। ता उदा- 
हरिप्यामः-- यत्तत्सूक्ष्ममविज्ञेयम! इति परं ब्रह्म प्रकृत्य 'स दान्तरात्मा भूतानां क्षेत्रज्ञश्चेति कथ्यते' 
इति चोक्त्या 'तस्मादव्यक्तसुत्पत्नं त्रिगुणं द्विजसत्तम’ इत्याह । तथान्यत्रापि अव्यक्तं पुरुपे ब्रह्म 
न्िगुणे संप्रलीयते' इत्याह । “अतश्च संक्षेपमिमं शणुध्वं नारायणः सर्वमिदं पुराणः । स सगकाले 
सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, यह श्रृत्यथं मली प्रकार निर्णीत हो चुका है, तव स्मृतिके अनवकाश 
दोष प्रसंगसे श्रुत्यथंपर पुनः आक्षेप क्यों किया जाता है ? श्रुत्यथके समझनेमें स्वतन्त्र बुद्धि रखनेवाले 
विह्वज्जनोंके लिए यह आक्षेप नहीं है, किन्तु प्रायः परतन्त्र बुद्धिवाले मनुष्य स्वतन्त्ररूपसे श्रृत्यथंका 
निर्णय करनेमें असमर्थ होते हुए प्रसिद्ध व्यक्तियोंद्वारा प्रणीत स्मृतियोंका अवलम्वन करेंगे और उनके 
वलसे श्रुत्यथं जानना चाहेंगे । स्मृतियोंके प्रणेताओंपर अधिक आदर होनेके कारण संमवतः वे हमारे 
'किये गये व्याझ्यानपर विश्वास न करें । कपिल आदिका ज्ञात आपं और अप्रतिहत है ऐसी स्मृति है। 
“ऋषिं प्रसूतं०' ( जिसने सृष्टिके आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल क्रषि ( हिरण्यगमं ) को ज्ञानोंसे सम्पन्न 
किया और जन्म लेते हुए भी देखा ) ऐसी श्रुति भी है । इसलिए उनके मतको अयथाथं कहना 
संभव नहीं हो सकता । वे तकंके बलसे अर्थका स्थापन करते हैं, इससे मो स्मृतिके बके वेदान्तों- 
उपनिषदोंका व्याख्यान करना चाहिए, ऐसा पुनः आक्षेप होता है। सिद्धान्ती-उसका समाधान 
करते है--यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर अन्य स्मृतियोमें अनवकाश दोष प्रसंग 
होगा । यदि सांख्यस्मृतिके अनवकाश दोप प्रसंगसे ईस्वर कारणवाद पर आक्षेप किया जाय तो 
इसप्रकार ईदत्रर कारण प्रतिपादक अन्य ( मनु आदि ) स्मृतियां मी अनवकाश दोषसे प्रसक्त हो 
जायेंगी । उनको हम उद्धृत करते हैं--यततस्सूक्म०' ( जो वह सूक्ष्म और अविज्ञेय है ) इसप्रकार 
परश्रह्मको प्रस्तुतकर 'स झन्तरात्मा०' ( निस्चित वह भूतोंका अन्तरात्मा और क्षेत्रज्ञ है, ऐसा कहा 
जाता है) ऐसा कहकर '“तस्मादव्यक्त' ( हे द्विजश्रेष्ठ ! उससे त्रिगुणात्मक अव्यक्त-नाम-रूपसे 
अनभिव्यक्त जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) ऐसा कहा है। उसीप्रकार अन्य स्थलोमें भी 'अन्यक्त०' (हे 
शहत! निगुंण पुरुषमें अव्यक्त लीन होता है ऐसा कहा है । और 'अतइच 'संक्ष पमिमं०' ( तुम यह 
संक्षेपसे सुनो, यह समस्त जगत्‌ पुराण पुरष क अ । वह सृष्टिकालमें सबको उत्पन्न करता है 
सत्यान का 
& अतीन्द्रिय अर्थेकि ज्ञाता होनेसे ऋषि पय होते हैं, अतः उनसे प्रणीत स्मृतियों पर 
बिश्वास किया जाता है। कहा मी गया है कि 'आदौ यो जायमानं च कपिल जनयेदूषिम्‌ । 
, प्रसूतं विभ्रयाडज्ञानेस्त॑ पड्येत्परमेदवरम्‌ ॥' ( जिसने आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल ऋषिको उत्पन्न 
होनेके अनन्तर ज्ञानोंसे-धर्म, ज्ञान, वैराग्य और ऐश्वर्योसि सम्पन्न किया उस परमेश्वरका दशन करें ) 
इससे कपिलका महत्त्व व्यक्त किया गया है । 'प्रस्यक्षमलुमानं च शास्त्रं च विविधागमस्‌ः ( प्रत्यक्ष, 
“यस्तकेंणाजुसंघत्तो स धर्म वेद नेतरः' 


अनुमान और बिविध आगम युक्त शास्त्र ) इत्यादि और दी - 
24 ( जो तकंसे अर्थका अनुसंधान करता है वह धमकी जानता है दूसरा नहीं ) इससे तकं मी निर्णायक 
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च करोति सर्व संहारकाले च तदत्ति भूयः ॥' इति पुराणे । भगवद्गीतासु च--'अहं कृत्स्नस्य 
जगतः प्रमवः प्रख्यस्तथा' ( भ० गी० ७।६ ) इति । परमात्मानमेव च प्रकृत्यापस्तम्वः पठति- 
'तस्मास्कायाः प्रभवन्ति सर्वे स मूलं शाइवतिकः स नित्यः (घ० सू० १।८।२३।२) इति | प.वमने- 
कराः स्सृतिष्वपीइवरः कारणत्वेनोपादानत्वेन च प्रकाइयते। $ स्सृतिवळेन प्रत्यवतिष्ठमा- 
नस्य स्सृतिबलेनैचोत्तर वक्ष्यामीत्यतोऽयमन्यस्सुत्यनचकारादोषोपन्याः। द्वितं तु थुती- 
नामीश्वरकारणवादं प्रति तात्पर्यम्‌ । विप्रतिपत्तौ च स्स॒तीनामवश्यकतंव्ये5न्यतरपरिग्रहे- 
ऽन्यतरपरित्यागे च थुत्यचुसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌, अनपेक्ष्या इतराः । तदुक्तं प्रमाणल- 
झणे-विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति झनुमानम्‌' (जै०सू०१।३।३) इति । न चातीन्द्रियानर्थाञ्शुतिम- 
न्तरेण कश्चिदुपलभत इति शक्यं संभावयितुस निमित्ताभावात्‌। शक्यं कपिलादीनां सिद्धा- 
नामप्रतिहतज्ञानत्वादिति चेत्‌-नः सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌। धर्मानुष्ठानपेक्षा हि सिद्धिः। स॒ 
च घर्मश्रोदनालक्षणः। ततश्च पूर्वसिद्धायाश्वोदनाया अथो न पश्चिमसिद्धपुरुषवचनवशेना- 
तिशङ्कितुं राक्यते । खिद्धव्यपाश्रय कल्पनायामपि वहुत्वात्सिद्धानां प्रदर्शितेन प्रकारेण स्मृति- 
विप्रतिपत्तो सत्या न श्रुतिव्यपाश्चयाद्न्यज्चि्णयकारणमस्ति। # पर तन्ञ्प्रशस्यापि नाकस्मा- 


भोर पुनः संहार कालमें सबको अपनेमें लय करता है ) इसप्रकार पुराणमें भी कहा है । और 'भह 
झत्स्नस्य०' ( मैं सम्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्ति और प्रलय हुँ ) ऐसा भागवद्गीतामें है । परमात्माको प्रस्तुत 
कर आपस्तम्ब कहता है-*तस्मास्कायाः०' ( उस परमेश्वरसे ब्रह्मादिसे लेकर स्तम्ब पर्यन्त सव शरीर | 
उत्पन्न होते हैं, अतः वह उपादान है, कूटस्थ और नित्य है ) इस तरह अनेक भ्रकारसे स्मृतियोमें 
ईश्वर निमित्त और उपादानरूपसे वणित है । स्मृतिके वलसे विरोध उपस्थित करनेवालेको स्मृतिवल्से 
ही उत्तर कहेंगा, इसलिए यह अन्य स्मृति अनवकाश दोषका उपन्यास किया है । श्रुतियोंका तात्पयं 
तो ईश्वर कारणवादमें दिखलाया गया है। स्मृतियोंके परस्पर विरोध होनेपर एकका ग्रहण और 
अन्यका परित्याग अवश्य कतंव्य होनेसे श्रुत्युनुसारी स्मृतियाँ प्रमाण हैं और अन्य स्मृतियां अनपेक्ष्या- 
अप्रमाण हैं। क्योंकि “विरोधे त्वनपेक्षं०' ( उपलब् श्रुतिके साथ स्मृतिका विरोध हो, तो वह स्मृति 
अग्रमाणल्प हे, विरोध न हो, तो श्रुतिका अनुमान होता है) इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें वह कहा 
गया है । भुतिके बिना अतीन्द्रय अर्थोको कोई उपलब्ध करता है ऐसी संमावना नहीं की जा सकती, 
कारण कि कोई निमित्त ( कारण ) नहीं है। यदि कहो कि अश्रतिहतज्ञान होनेके कारण कपिल आदि 
सिद्धोंको अतीन्द्रय अथोंका ज्ञान हो सकता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि सिद्धि भी सापेक्ष दै । 
सिद्धि धर्मानुष्ठानोंकी अपेक्षासे होती है। और वह घमं चोदनात्मक-विधि प्रमाणक है । इसलिए पूर्वं- 
उ ( वेदका ) अथं अनन्तर सिद्ध पुरुषके वचनवळसे आक्षेप 'करनेके योग्य नहीं है। 
वचनका आश्रयकर वेदाथेकी कल्पनामें भी सिद्ध बहुत शित प्रकारसे 
स्मृतियोंका विरोध होनेपर श्रृतति आश्रयके विना कोई अन्य वि डा न्य बुद्धिवाले 


सत्यानन्दी-दीपिका 
माना गया है, तो उन्होंने तकके बलपर ही सि कारणवाद आदिकी स्थापना की है, 


अतः ऋषि प्रणीत ओर तकं मुलक होनेसे सांख्य स्मतिके अनुसार ही वेदान्तोंकी व्याख्या करनी 
चाहिए, ऐसा पुनः आक्षेप होता है । के Fn 

& जैसे श्रुतियोंका गतिसामान्यसे ब्रह्मकारणवादमें अविरोध है, वसे स्मृतियोंका प्रधान 
कारणवादमें अविरोध नहीं है। इसलिए अविरुद्ध शोत अथे स्वीकायं है। इससे श्रूति मूलक मनु 
आदि स्मृति ग्राह्य हैं, वेद विरुद्ध कपिल आदि प्रणीत स्मृति न व नी 


७ ऋरि प्रसुतं कपिल” यहाँ सवज्ञ शब्दसे भुतिका तात्पयं ज्ञानातिश्वयमें है सवशत्वमे नदी । 
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त्स्तृतिविशेषविषयः पक्षपातो युक्तः; कस्यचित्किचित्पक्षपाते सति पुरुपमतिवेश्वरूप्येण 
तत्त्वाव्यवस्थानप्रसज्ञात्‌ । तस्मात्तस्यापि स्म्ृतिविप्रतिपच्युपन्यासेन भ्रुत्यचु साराननु सार- 
विषयविवेचनेन च सन्माग प्रज्ञा संग्रहणीया। या तु श्रतिः कपिलस्य ज्ञानातिशयं प्रदशयन्ती 
प्रदर्शिता न तया श्रतिविरुद्धमपि कापिळं मतं श्रद्धातु दाक्यम्‌; कपिलमिति श्रतिसामान्य- 
मात्रत्वात्‌, अन्यस्य च कपिलस्य सगरपुत्राणां प्रतप्तुर्वासुदेवनाम्न; स्मरणात्‌। अन्यार्थ ` 
दर्दाननस्य च प्रा्िरहितस्यासाधकत्वात्‌। भवति चान्या मनोर्माहात्म्यं प्रख्यापयन्ती श्रुति 
यद्वे किंच सचुरवदत्तद्गेषजम्‌' (तै० सं० २।२।१०।२) इति । मनुना च 'सवंभूतेपु चात्मानं सर्व- 
भूतानि चात्मनि । संपञ्यच्रात्मयाजी वे स्वाराज्यमधिगच्छति ॥' (१२।९१) इति सर्वात्मत्वददानं 
प्रशंसता कापिलं मतं निन्द्यत इति गस्यते। कपिलो हि न सर्वात्मत्वद्शनमनुमन्यते; आत्म- 
भेदाभ्युपगमात्‌। महाभारतेऽपि च “वहवः पुरुषा ब्रह्मनुताहो एक एव तु’ इति विचायं 'बहवः 
पुरुषा राजन्सांस्ययोगचिचारिणाम्‌' इति परपक्षसुपन्यस्य तद्व्युदासेन-त्रहनां पुरुषाणां हि 
पुरुषका मी अकस्मात्‌-विना कारण किसी विशेष स्मृतिके विषयमें पक्षपात युक्त नहीं है, क्योंकि किसी 
परतन्त्र्रज्ञका किसी विशेष स्मृतिमें पक्षपात होनेपर पुरुष बुद्धिको विचित्रतासे तत्त्वको अव्यवस्था 
हो जायगी । इससे स्मृति विरोधके उपन्याससे यह स्मृति श्रुति अनुसारी है यह स्मृति श्रुति अनुसारी 
नहीं है इस विषयका विवेचनकर उसकी भी बुद्धि सन्मागमें लानो चाहिए । जो श्रुति कपिलके ज्ञानाति- 
शयको दिखलाती हुई दिखलाई गई है उससे भ्रति विरुद्ध कपिल मतपर श्रद्धा नहों की जा सकती, 
क्योंकि “कपिलं? इसप्रकार केवळ सामान्य श्रूति मात्र है अर्थात्‌ सांख्य स्मृति प्रणेता कपिल और 
श्रुत्युक्त कपिल दोनोंमें केवल शब्द साहश्य है । यज्ञीय अश्वकी रक्षाके लिए नियुक्त सगरके पुत्रोंको 
शापसे दहन करनेवाले वासुदेव नामका एक दूसरा कपिल मी स्मृतिमें प्रसिद्ध है। किसी अन्य 
प्रमाणसे अप्राप्त अन्यार्थंदशंन--अन्य अर्थका अनुवाद स्वार्थंसाधक नहीं होता है । और “यद्व किञ्च० 
(जो कुछ मनुने कहा वह ओपव है ) इस प्रकार मनुका माहात्म्य वर्णन करनेवाली दूसरी 
श्रृति है । 'सवभूतेपु०' ( सव भूतोंमें आत्माको और आत्मामें सब भूतोंको देखता हुआ आत्मयाजो 
निइचय स्वराज्य-्रह्मत्वको प्राप्त होता है) इससे "यह प्रतीत होता है कि सर्वातमत्वदशंनकी 
प्रशंसा करते हुए मनुने कपिलमतकी निन्दा की है । कपिल सर्वात्मत्व दर्शनको नहीं मानते, क्योंकि 
उन्होंने आत्मभेद स्वीकार किया है । महामारतमें भी “बहृबः पुरुपा०' ( हे ब्रह्मन्‌ ! आत्मा बहुत हैं 
अथवा एक ही है ) ऐसा विचारकर 'वहबः पुरुषा०” (हे राजन्‌ ! सांख्य और योग दझंनवालोंके 
मतमें पुरुष-आत्मा बहुत हैं अर्थात्‌ प्रत्येक शरीरमें भिन्न-भिन्न हैँ) इस प्रकार परपक्षका उपन्यास 


कर उसका निराकरण करते हुए “बहूनां पुरुपाणां०' ( जैसे बहुत पुरुपाकार देहोंकी एक पृथिवी 
उपादान कही जाती है, वैसे ही जो सवका उपादान होनेसे सर्वात्मक और सवंगुण सम्पन्न है उस 


सत्यानन्दी-दीपिका 
'कपिल? इस शब्दके श्रवण मात्रसे सांख्यस्मृति प्रणेता कपिल श्र्‌ ति-प्रतिपादित है, ऐसी भान्ति नहीं 


होनी चाहिए, क्योंकि द्वैतवादी कपिलका सववज्ञ होना सम्मव नहीं । भति प्रतिपादित सवंज्ञान सम्पन्न 
कपिल वासुदेवका अंशरूप सांख्य स्मृतिप्रणेता कपिळसे भिन्न है, वह सर्वात्मत्व ज्ञानरूप सांख्यका 
. उपदेशक है। 'ईश्वरने कपिलको ज्ञानोंसे सम्पन्न किया” इससे यदि सांख्य स्सृति रचयिता कपिलको 
सवंज्ञ मानें तो वह केवल सवंज्ञस्वका अनुवादमात्र है, उसकी सवंज्ञतामे श्र तिका तात्प नहीं है, 
इसलिए श्र ति प्रमाणसे अप्राप्त सवंज्ञत्वका अनुवाद वास्तविक सवंज्ञत्व अर्थको सिद्ध नहीं कर सकता । 
. इस प्रकार द्वेतवादी कपिलक्े मतमें श्र ति-मूळकताका निराकरण कर अगे 'मवति' आदिसे अद्गेतवादी 
मनुके मतको श्र ति-मूलकता प्रतिपादित करते हैं । 


दि 
३४० घ्रह्मसूच-चाकूरभाष्य [ अ० ५ पा० १ 


|| 
| 


ययैका योनिरुच्यते । तथा तं पुरुषं विश्वमाख्यास्यासि गुणाधिकम्‌ ॥' इत्युपक्रम्य “ममान्तरात्मा तव 
च ये चान्ये देहसंस्थिताः । सवेषां साक्षिभूतोऽसौ न ग्राह्यः केनचित्कचित्‌ ॥ विश्वमूर्धा विश्वभुजो 
विश्वपादाक्षिनासिकः । एकश्वरति भूतेषु स्वैरचारी यथासुखम्‌ ॥' इति सर्वात्मतेच निर्धारिता। | 
३ रतिश्च सर्चात्मतायां भचति-'यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यास्मेवाभूद्विजानतः। तत्र को मोहः कः | 
शोक एकत्वमनुप्यतः? ( ई० ७ ) इत्येवंचिधा । अतश्च सिद्धमात्मभेदकद्पथयापि कपिलस्य 
तन्त्रं वेदविरुद्धं वेदानुलारिमलुवचनविरुद्धं च, न केवलं स्वतम्तरप्रहतिकल्पनयैवेति। 
वेद्स्य हि निरपेक्षं स्वाथे प्रामाण्यं रचेरिच रूपविषये। पुरुषचचसां तु मूलान्तरापेक्षे 
बक्तुस्टृतिव्यवहितं चेति चिप्रकर्षः। तस्माद्वेदचिरुद्धे विषये स्म्रत्यदवकाशप्रखङ्गो 
न्‌ दोषः ॥ १॥ 
कुतश्च स्सुत्यनवकाराप्रसङ्गो न दोषः ? 
: इतरेषां चानुपलब्धेः ॥ २ ॥ 
पदच्छेद्‌--इतरेषाम्‌, च, अनुपलब्धे! । 
सूत्राथ--( इतरेषाम्‌ ) सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्त्वोकी ( अनुप- 
लब्घेः ) लोक अथवा वेदमें उपलव्धि न होनेसे सांख्यस्मृतिको अप्रमाण माननेमें कोई दोष नहीं है। 
ॐ प्रधानादितराणि यानि प्रधानपरिणामत्वेन स्सृतौ कल्पितानि महदादीनि न तानि | 
आत्माको कहुँगा ) ऐसा उपक्रमकर 'ममान्तरात्मा० ( मेरा और तेरा जो अन्तरात्मा है और देह- | 
स्थित जो अन्य आत्मा हैं, उन सबका यह साक्षिभूत है, वह कहीं पर किसोसे ग्राह्य नहीं है। लोक | 
प्रसिद्ध देव, मनुष्य आदि सबके मस्तक उसका मस्तक है, इस प्रकार समोको भुजाएँ उसको भुआ है, । 
सवके पाद, नेत्र, नासिका उसके पाद, नेत्र, नासिका हैं, अकेला, स्वतन्त्र, सुखपूवक भूतोंमें विचरता | 
. है अर्थात्‌ सबको जानता है ) इससे सर्वात्मत्व ही निर्धारित किया गया है । 'यस्मिन्सर्वाणि०' ( जिस 
समय ज्ञानो पुरुपके लिए सब भूत आत्मा ही हो गये उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानुको | 
क्या मोह और क्या झोक है ) इस प्रकारकी श्र्‌ति भी सर्वात्मतामें है। इससे यह सिद्ध होता है कि | 
केवळ स्वतन्त्र प्रधानकी केल्पनासे ही नहो किन्तु आत्मभेदकी कल्पनासे भी कपिलतन्त्र वेद विरुद्ध है 
और वेदानुसारी मनुवचनसे भी विरुद्ध है, क्योंकि जेसे सूर्यका रूपविषयमें निरपेक्ष प्रामाण्य है, 
वेसे ही अपने अर्थमे वेदका प्रामाण्य निरपेक्ष है । पुरुषत्रचनोंका प्रामाण्य तो मूलान्तरकी अपेक्षा 


रखता है और उसमें वक्ताके अथं स्मृतिका व्यवधान है, इतना महान्‌ अन्तर है । इसलिए वेद विरुद्ध 
विषयमें स्मृतिका अनवका प्रसंग दोष नहीं है ॥ १ ॥ 


| 

और स्मृति का अनवकाश प्रसङ्ग दोष क्यों नहीं है ? | 

अघानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्त्व जिनकी प्रधानके परिमाणरूपसे सांख्यस्मृतिमें कल्पना की । 

गई है, वे वेद अथवा लोकमें उपलब्ध नहीं होते। लोक और वेदमें प्रसिद्ध होनेके कारण भूत और | 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

कै सांख्य स्मृति केवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे वेद विरुद्ध नहीं है अपितु देह भेदसे | 
आत्माके भेदकी कल्पनासे भी वेद विरुद्ध है। इन दोनोंका बाध्य वाधकभाव भी है--वेद अपौस्षेय 
होनेसे स्वतः प्रमाण है और पुरुषवाक्योका प्रामाण्य तो वक्ताके अथंकी स्मृति और उस स्मृतिका 
मूलभूत प्रत्यक्ष, श्र ति इन दोनोंकी कल्पनासे होता है, अतः स्मृति परतः प्रमाण है और यत है 
अर्थात्‌ 'यह,अथं प्रामाणिक है” इस प्रमाणिकताके लिए स्मृति जब तक अपनी मूलभूत श्र्‌तिकी 
कल्पना करे तब तक स्वतः प्रमाणरूप शर तिसे उस अथंका निश्चय हो जाता है, यही व्यवधान है ! इस 

प्रकार दोनोंमें महानु भेद है। तुल्य बलवालोके विरोधमें निरवकादसे सावकाशका बाघ होता है! | 


यहाँ तो स्वतः प्रामाण्य ( वेद ) ओर परतः प्रामाण्य ( स्मृति ) का विरोध है, अतः जिसका प्रामाण्य 


अधि०२ सू० ३ ] भाषानुवाद-सल्यानन्दी-दोषिकासद्दित ३४१ 


चेदे लोके वोपळभ्यन्ते। भूतेन्द्रियाणि तावल्लोकवेदप्रसिद्धत्वाच्छक्यन्ते स्मतुम्‌। अलोकः 
चेदप्रसिद्धत्वात्तु महदादीनां पष्ठस्येचेन्द्रियारथस्य न स्एृतिरचकल्पते। यदपि कचित्तत्पर- 
मिव श्रचणमचभासते, तद्प्यतत्परं व्याख्यातम्‌ “आचनुमानिकमप्येकेषाम्‌' (व्र० १।४।१) इत्यत्र। 
कार्यस्सृतेरप्रामाण्यात्कारणस्सृतेरप्यप्रामाण्यं युक्तमित्यभिप्रायः। तस्मादपि न स्पृत्यनव- 
कादाप्रसङ्गो दोपः। तर्कावण्टम्भ तु 'न विलक्षणत्वात? (ब्र° २।१।४) इत्यारभ्योन्मथिष्यति ॥२॥ 

( २ योगप्रत्युक्त्यधिकरणम्‌ सू० ३ ) 


| एतेन योगः प्रत्युक्तः ॥३!! 

पद्च्छेद्‌--एतेन, योगः, प्रत्युक्तः । 

सूत्रार्थ--( एतेन ) सांख्यस्सृतिके निराकरणसे ( योगः ) योगस्मृति मी ( प्रत्युक्तः ) निरा- 
कृत समझनी चाहिए । 

* एतेन सांख्यस्मृतिप्रत्याख्यानेन, योगस्सृतिरपि प्रत्याख्याता दष्टव्येत्यतिदिशति। 
तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्त्रमेच कारणम्‌, महदादीनि च कार्याण्यलोकवेदप्रसि- 
द्वानि कल्प्यन्ते। नन्वेवं सति खमानन्यायत्वात्पूचेणेच तद्गतम्‌, किमर्थं पुनरतिदिञ्यते ? 
अस्ति ह्यत्राभ्यधिकाशङ्का। सम्यग्दरानाभ्युपायो हि योगो वेदे विहितः तव्यो मन्तब्यो 


इन्द्रियोंका स्सृतिमें प्रतिपादन हो सकता है, परन्तु लोक ओर वेदमें प्रसिद्ध न होनेके कारण छठवें 
इन्द्रियाथेके समान महदादिका स्मृतिमें प्रतिपादन सम्मव नहीं है । यद्यपि कहीं कहीं श्रुति महदादि- 
परक प्रतीत होती है, उसका भी 'नानुमानिक०' इस सूत्रमें थुति अतत्परत्व-महदादिका प्रतिपादन नहीं 
करती, ऐसा व्याख्यान किया गथा है । कार्य-महद्‌ आदि स्सृतिके अभ्रमाण होनेसे कारण प्रधान स्मृतिमें 
भी अप्रामाण्य युक्त है, ऐसा अभिप्राय है । इसलिए भी स्मृतिका अनवकाश प्रसंग दोष नहीं है । अर 
तर्कावलम्त्रनका तो सूत्रकार 'न विलझ्षणस्वात्‌' इस सूत्रसे लेकर खण्डन करेंगे ॥२॥ 

इस सांख्य स्मृतिके निराकरणसे योगस्मृति मी निराकृत समझनी चाहिए, इसप्रकार सूत्रकार 
इस सूत्रमें पूवं न्यायका अतिदेश करते हैं । योगमें भी प्रधान ही स्वतन्त्र कारण है, एवं लोक और वेदमें 
अध्रसिद्ध महदादि काय हैं, ऐसी श्र्‌तिविरुद्ध कल्पना करते हैं, यदि सांख्यस्मृति और योगस्मृतिमें 
समानता है तो एक ही न्यायसे पूर्वाधिकरणके कथनद्वारा इस अधिकरणका अर्थं मी आ गया 
तो पुनः इसका अतिदेश किसलिए किया जाता है ? इसलिए कि यहाँ अधिक आशङ्का है, “श्रोतव्यो०' 
( आत्माका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए ओर निदिध्यासन करना चाहिए ) इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका - 
निश्चित है और जिसका कोई विरोधी नहीं है, उस वेदवाक्यसे तदिरुद्धस्मृतिका ही बाध होता है। 
अत! सांख्य स्मृति भ्रान्ति मूलक है ॥ १॥ 

& जो कहीं श्र्‌ तिमें 'महतः परमब्यक्तम्‌' ऐसा वाक्यामास मिलता है जिसके बळपर सांख्य- 
स्मृति प्रणेताने प्रधान और महद्‌ आदि तत्त्वोंकी स्वतन्त्र कल्पना की है । वस्तुतः श्रू तिका तात्पयं प्रधान 
आदिके प्रतिपादनमें नहीं है । इसका विशेष विचार 'आजुमानिक०' इस सूत्रमें किया गया है । स्सृति 
तो प्रमाण मुलक होकर ही प्रमाण होती है । परन्तु सांख्यस्मृति तो न शतिमुछक है ओर न प्रत्यक्ष 
मूलक हो, अतः श्र ति और श्र्‌ तिमुलक मनु आदि स्मृतियोंके साथ विरोध होनेसे सांख्य स्मृत्यनवकाश.' 
प्रसंग दोष नहीं है । यहाँ पूर्वपक्षमे स्मृतिके विरोधसे पूर्वाध्यायोक्त समन्वयको असिद्धि फल है और 
सिद्वान्तमें समन्वयकी सिद्धि फल है ॥ २॥ 

# यहाँ सांख्यस्मृतिके निराकरणसे योगशास्त्रके उस अंशा निराकरण समझना चाहिए 


क, 
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निदिध्यासितव्यः' (बृ० २।४।५) इति । 'त्रिरुक्षतं स्थाप्य समं शरीरम्‌? (श्वे० २1८) इत्यादिना चासना- 
दिकल्पनापुरःखरं वहुप्रपश्चं योगविधानं श्वेताश्वतरोपनिषदि दश्यते। लिङ्गानि च वैदि- 
कानि योगविषयाणि सहस्रदा उपलभ्यन्ते-'तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणाम्‌? (का० 
२।६।१८) इति, 'विद्यामेतां योगविधिं च इस्स्नम्‌' (का० २।६।१८) इति चेवमादीनि । # योगः 
शास्त्रेऽपि 'अथ तत्त्द्‌शनोपायो योग: इति सम्यग्द्रानाभ्युपायत्वेनैच योगो ऽ ज्गीक्रियते। अतः 
संप्रतिपन्नार्थेकदेरात्वादएकादिस्सतिवद्योगस्मृतिरप्यनपवद्नीया अविष्यतीति-इयः 
मप्यधिकाशङ्काऽतिदेरोन निवत्य॑ते; अर्थेकदेशसंप्रतिपत्तावप्यरथंकदेराविप्रतिपत्तेः पूर्वो- 
काया दर्शानात्‌। सतीप्वप्यध्यात्मविपयासु चह्णीषु स्मृतिषु सांख्ययोगस्मृत्योरेव 
न्षिराकरणे ` यत्नः कृतः । सांख्ययोगो हि परमपुरुषार्थंसाधनत्वेन लोके 
प्रख्यात, दरिएश्च परिगृहीतो, लिङ्गेन च श्रौतेनोपच्ंहितो । “तत्कारणं सांख्ययोगा- 
मिपन्नं ज्ञात्वा देवं मुच्यते सन॑पाशेः' ( श्रे. ६३३ ) इति। निराकरणं तु--न सांख्यः 


ज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण योगमार्गेण वा निःश्रेयलमधिगस्थत इति। श्रुतिर्हि चैदिका- 


दात्मैकत्वविज्ञानादन्यन्निःध्रेयससाधनं वारयति--तमेच विदित्वाऽतिस्त्युमेति नान्यः 
सम्यग्दशनका साधनभूत योग वेदमें विहित है । '्निरुक्रत०' ( वक्षःस्थल, ग्रीवा ओर शिर ये तोन 
जिसमें उन्नत ( उठे हुए ) रखे जाते उस त्रिरुक्तत शरीरको समानमावसे रखकर योग करे ) इत्यादि- 
से आसनादिकी कल्पनापूवंक बहुत विस्तारते योगका विधान श्वेताश्वतर उपनिषद्में देखा ज.ता है । 
“वां योगमिति०' ( उस स्थिर इन्द्रिय धारणाको हो योग कहते हैँ) और 'विद्यामेतां०' ( इस ब्रह्म- 
विद्या ओर सम्पूणं योगविधिको पाकर नचिक्रेता ब्रह्ममावको प्राप्त हो गथा ) इत्यादि योगविषयक 
सहत्न वेदिक लिङ्ग उपलब्ध होते हैं। 'अथ तच्वदश॑न०' (योग तत्त्वदर्शनका साधन है) इसप्रकार योग- 
शास्त्रमें भी योगको सम्यग्दरांनके साघनरूपसे हो स्वीकार किया गया है । इसलिए प्रामाणिक अर्थेक- 
अर्थका एक देश(योगांश)होनेसे अष्टक आदि स्मृतियोंके समान योग स्मृति भी अनिराकरणीय हो जायगी । 
यह अधिक शङ्का भी अतिदेशसे निवृत्त को जाती है, क्योंकि अथंके एक अंशमें संप्रतिपत्ति (प्रामाण्य) 
होनेपर भी अथंके एक देश ( प्रधानादि ) में पूर्वोक्त विश्रतिपत्ति-विरोध देखनेमें आता है । अष्यात्म- 
विषयक बहुत स्मृतियाँ होनेपर मी सांख्यस्मृति और ' योगस्मृतिके ही निराकरणमें यत्त किया 
गया है, क्योंकि सांख्य और योग मोक्षके साधनरूपसे छोकमें प्रसिद्ध हैं, शिष्टपुरुषोंसे परिगृहीत हैं, 
तथा “तत्क्रारणं०' ( सांख्य ओर योगसे प्राप्त उस सवकारण देवको जानकर पुष समस्त बन्धनोसे 
मुक्त हो जाता है ) इसप्रकार श्रौतलिङ्गसे पृष्ट हैं। किन्तु वेद निरपेक्ष सांख्यस्मृतिज्ञानसे अथवा 
योगमागंसे मोक्ष प्राप्त नहीं होता, इस हेतुसे दोनोंका निराकरण है । 'तमेव०' ( उस महान पुरुषको 
जानकर ही पुरुष ह करता है, इसके सिवा परम पद प्राप्तिका कोई अन्य मागं नहीं है) 
यह अति वेदिक ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य मोक्ष साधनका निवारण करती है । निःसन्देह वे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जो श्रृति विरुद्ध है । जैसे कि प्रधान जगतका स्वतन्त्र कारण है, महदादि कायं हैं और पुरुष अनन्त 
हैँ, इत्यादि | यदि पूर्वाधिकरणसे योगशास्त्रका पूर्णतः खण्डन किया जाता तो तत््वदशनके साधतभूत 
योगञ्चस्त्रमें प्रतिपादित यम, नियम आदिका मी खण्डन हो जाता, उनका खण्डन न हो, इस 
अभिप्रायसे भगवान्‌ सूत्रकारने अतिदेशकर पृथक्‌ अधिकरणकी रचना की है। . 

% जैसे “अष्टकाः कतंब्या:' [ अष्टका ( फाल्गुन कृष्ण अष्टमीमें किया गया श्राद्ध श्राद्ध करना 
चाहिए ] “गुरूननु गन्तव्यः’ (गुरुका अनुसरण करना चाहिए) इत्यादि स्मृतियाँ वेदके अविरुद्ध अर्थका 
प्रतिपादन करनेसे प्रमाणरूप हैं, वेसे योगस्मृति योग अंशमें प्रमाणमूत होनेपर मी तत्त्वांश आदिमे 
प्रमाण नहीं हो सकती । जैसे चक्षको खूपविषयमें प्रामाण्य होनेपर भी रसविषयमें प्रमाणता नहीं 
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पन्था विद्यतेञ्यनाय? (श्वे ३।८) इति। द्वैतिनो हि ते सांख्या योगाइच नात्मैकस्वदर्शिनः। यत्तु 
दर्श॑नसुक्तं 'तत्कारणं सांख्ययोगासिपन्स इति, वैदिकमेव तत्रज्ञानं ध्यानं च सांख्ययोगशब्दा- 
भ्यामसिलप्यते प्रत्यासत्ते रिव्यवगन्तव्यम्‌। येन त्वंशोन न विरुध्येते तेनेष्टमेव सांख्ययोग- 
स्मुत्योः सावकाशत्वम्‌ । तद्यथा-'असङ्गो झयं पुरुष: (बृ० ४।३।१६) इत्येवमादिथुतिप्रसिद्धमेव 
पुरुषस्य विशुद्धत्वं नि्ुंगपुरुषनिरूपणेन सांख्यैरभ्युपगस्यते । तथा च योगैरपि 'अथ परि 
ब्राडविवर्णवासा झुण्डोऽपरिग्रहः' ( जाब॥० ५ ) इत्येवमादि श्रुतिप्रसिद्धमेव निवृत्तिनिषठत्वं 
प्रत्रज्याद्युपदेशोनाबुगस्यते । पतेन सर्वाणि तर्कस्मरणानि प्रतिबक्तव्यानि । तान्यपि 
तकोपपत्तिभ्यां तस्वज्ञानायोपकुचंन्तीति चेदुपकुर्चन्तु नाम । तत्त्वज्ञानं तु वेदान्तवाक्येभ्य 
एच अवति--“नावेदविन्मचुते तं बृहन्तम्‌’ (ते० मा० ३।१२।९।७) “तं त्वोपनिषदं पुरुष एच्छामि! 
( बू० ३।९।२६ ) इत्येवमादिश्रुतिभ्यः ॥३॥ 
( ३ चिळक्षणस्वाधिकरणम्‌ सू ४-१२ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥४॥ 

पद्च्छेद्‌--न, विलक्षणत्वात्‌, अस्य, तथात्वम्‌, च, राब्दातु । 

सूत्राथ--(अस्य) इस जगतका (न) ब्रह्म उपादान कारण नहीं हो सकता, (विलक्षणत्वात्‌) 
क्योंकि विलक्षण है अर्थात ब्रह्मचेतन है और जगत्‌ अचेतन । ( शब्दात्‌ ) ‘विज्ञानं चाविज्चानं 
चाभवत्‌’ इस श्रृतिसे ( तथात्वं च ) विलक्षणत्व ज्ञात होता है । 

% ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रकतिइचेत्यस्य पक्षस्याक्षेपः स्सृतिनिमित्तःपरिद्दतः । 
सांख्य और योग दंतवादी हैं आत्मैकत्वदर्शी नहीं हैं। “तत्कारणं साँड्ययोगामिपत्नम' इसप्रकार 
जो दर्शन कहा गया है, उसमें ऐसा समझना चाहिए कि सांख्य ओर योग शब्दोंसे सान्निष्यके कारण 
वेदिक ज्ञान और ध्यान ही कहे गये हैं । जिस अंशसे धुतिका विरोध नहीं है उस अंदमें सांख्य और 
योगस्मृतियोंका सावकाशत्व दृष्ट ही है । जैसे 'असङ्गो०' ( यह आत्मा निश्चय असङ्ग है ) इत्यादि 
्ुति-प्रसिद्ध पुरुषमें ही निगुंग पुरुषके निरूपणसे विशुद्धत्व सांख्य लोग स्वीकार करते हैं । उसीभ्रकार 
योग शास्त्रवाळे भी “अथ परित्राड०' ( परिन्राजकको कषायवस्त्रघारी, सिर मुण्डित और परिग्रहरहित 
होना चाहिए ) इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध निवृत्तिमागंका ही प्रब्रज्यादि उपदेशस अनुसरण करते ह । 
एतेन-धुति विरोषसे अर्थात्‌ सांख्यस्मृति और योगस्मृतिके निराकरण न्यायसे सब तकं स्मृतियोंका निरा- 
करण करना चाहिए.। यदि वे स्सृतियाँ मी तक ( अनुमान ) उपपत्ति ( तकंकी अनुग्राहिका युक्ति ) 
से तत्त्वज्ञानकी उपकारक होती हैं तो मळे ही उपकारक हों । परन्तु “नावेदचित्‌०' ( शब्दसे तथा अथे 
वेदको न जाननेवाछा उस ब्रह्मको नहीं जानता ) 'तं त्वौपनिषदं०' (मैं तो उपनिषद्गम्य उस पुरुषको 
पूछता हूँ) इत्यादि शुतियोंसे सिद्ध होता है कि तत्त्वज्ञान तो केवल वेदान्तवाक्योंसे ही होता है ॥२॥ 

- ब्रह्म इस जग्रत्‌ का निमित्तकारण और उपादानकारण है, इस पक्षपर सांख्यस्मृति निमि्तक 
आक्षेपका परिहार किया गया है। अव तकं निमित्तक आक्षेपका परिहार किया जाता है । परन्तु 
सद्यानन्दी दीपिका 
है । किसको ऐसा भ्रम हो कि जैसे योगस्मृतिमें प्रतिपादित योगके कुछ अंश प्रमाणरूप हैं, यसे 
प्रधान, महदादि कायं, आत्मका नानात्व आदि अंश भी प्रमाणरूप हैं। उसकी निवृत्तिके लिए 
यह अतिदेश है। यद्यपि बौद्ध आदि बहुत स्मूतियाँ हैं, तो भी वे वेदवाह्य होनेसे उनके निराकरणमें 
. यत्न न कर सांख्य और योगस्मृतियोंके निराकरणमें यत्न किया गया है, क्‍योंकि मोक्षका साधन मानकर 
अनेक शिष्टपुरुषोंने उनका ग्रहण किया है। सांख्य और योग मतमें आत्माका नानात्व, बुद्धि ओर 
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तर्कनिमित्त इदानीमाक्षेपः परिहियते। कुतः पुनरस्मिन्नवघारित आगमार्थे तर्क निमित्तस्या- 
क्षेपस्यावकादाः? ननु धर्म इव ब्रह्मण्यप्यनपेक्षभागमो भवितुमर्हति। भवेदयमवष्टम्भो यदि 
प्रमाणान्तरानवगाह्य आगममात्रप्रमेयोऽयम्थः स्यादचुष्ठेयरूप इच धेः, परिनिष्पन्नरूपं 
तु च्रह्मावगम्यते। परिनिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणामस्त्यवकाशो यथा पृथिव्यादिपु। 
यथा च श्रुतीनां परस्परविरोधे सत्येकवशेनेतरा नीयन्ते, एवं प्रमाणान्तरविरोधे5पि तद्द- 
शेनैव श्रुतिरनीयेत । दृष्टसाम्येन चाइषएमर्थे समर्थयन्ती युक्तिरनुभवस्य संनिळप्यते । विप्र- 
कृष्यते तु थ्रुतिरेतिह्यमात्रेण स्वार्थाभिधानात्‌ । अनुभवावसानं च ब्रह्मविज्ञानमविद्याया 
निवर्तक मोश्चलाघनं च दष्टफलतयेप्यते। श्रुतिरपि- श्रोतव्यो मन्तब्य: इति श्रवणब्यतिरेकेण 
मननं चिदधती तर्कमप्यत्रादर्तव्यं दर्शायति अतस्तर्कनिमित्तः पुनराक्षेप: क्रियते 'न विल- 
क्षणत्वादस्य' इति ॥ # यढुक्त चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्र्तिरिति तन्नोपपद्यते; कस्मात्‌ ? 
निस्चित इस वेदाथमें पुनः तक निमित्तक आक्षेपका अवकाश ही कहाँ है ? क्योंकि घमंके समान ब्रह्मामें मी 
वेद स्वतन्त्र प्रमाण होना युक्त है । यह दृष्टान्त तमी युक्त है यदि अनुष्ठेय धमंके समान यह ब्रह्मरूप 
बां मी प्रमाणान्तरसे अग्राह्य केवल आगममात्र ज्ञेय हो, ब्रह्म तो सिद्ध अवगत होता है । पृथिवी 
आदिके समान सिद्ध वस्तुमें अन्य प्रमाणोंका भी अवकाश है । जैसे श्रृतियोंका परस्पर विरोध होनेपर 
प्रवल एक श्रुतिके अनुसार दुवंल दुसरी श्र तियोंका अथं किया जाता है, वसे अन्य प्रमाणोंके साथ 
श्रू तियोंका विरोध होनेपर मी उन (निरवाकाश) के अनुसार ही भ्र्‌ तिका अथं किया जाता है। अनुभूत 
अथंके साहश्यसे मदष्ट-परोक्ष अर्थका समर्थन करनेवाला तकं अनुमवके सन्निहित है । श्रुति तो ऐतिह्य 
मात्र ( परोक्षरूप प्रवाह परम्परामात्र ) से अपने अर्थका अभिधान करती है, इसलिए अनुभव से दूर 
है । ब्रह्म साक्षात्कारपयंन्त मोक्षका साधनमूत ब्रह्मज्ञान अविद्याका निवतंक होकर दृष्ट फलुस्वरूपसे अभिष्ट 
है “श्रोतब्यो०' (आत्माका श्रवण और मनन करना चाहिए ) इसप्रकार श्रवण भिन्न मननका विधान 
करती हुई श्र ति मी तकंको यहाँ आदर योग्य दिखलाती है । इसलिए “न विलक्षस्वादस्य' इस सूत्रसे 
ठक निमित्तक पुनः आक्षेप किया जाता है । जो यह कहा गया है कि चेतन ब्रह्म जगतका कारण-प्रकृति 
> सत्यानन्दी-दीपिका 


पुरुषका भेदज्ञान मोक्षका साधन माना गया है, जो सवंथा वेद विरुद्ध है, वेदमें तो 'तस्वमसि' इस 
प्रकार आत्मकत्वज्ञानको मोक्षका साधन कहा गया है ॥३॥ 


२ जो सिद्ध वस्तु होती है वह अन्य प्रमाणसे गम्य होती है, यह तक है. । .इसलिए तकं और 
श्रुतिका एक विषय होनेसे विरोध उपस्थित होता है । जेसे श्र्‌ तियोंका परस्पर विरोध होनेपर प्रबल 
श्रू तिसे दुवेल श्र तिका बाघ होता है अर्थात्‌ सावकाश श्र्‌ तियोंका निरवकाश श्र तिके अनुसार अर्थ किया 
जाता है, वेसे निरवकाश एक तकके बळसे सावकाश श्र तियोंका अथे करना युक्त है। ब्रह्मसाक्षात्कार 


मोक्षका मुख्य साधन होनेसे प्रधान है और तकं उसका अन्तरङ्ग है, क्योंकि तकं अपनी स्थितिमें 
प्रत्यक्ष इष्टान्तकी अपेक्षा रखता है । इसलिए प्रधान साधन मत ब्रह्मसाक्षात्कारके समान तकं मी 


झपरोक्षाथं विषयक है और श्र ति परोक्षाथं विषयक है, अतः वह बहिरङ्ग है। तक दृष्टाथंके समान 
अदृष्ट अर्थका समर्थन करता है, इससे तकं श्र्‌ तिकी अपेक्षा अनुभवके सन्निकट है, अतः अनवकाशं 
तकंके अनुसार श्र्‌ तिका अथं करना चाहिए, क्योंकि विरोध होनेपर सावकाश श्र तिसे निरवकाश तकं 
बलवान होता है । किच्च “अन्तरङ्गवहिरङ्गयोरन्तरङ्गं वलवत्‌’ ( अन्तरङ्ग और बहिर ङ्गमेसे अन्तरङ्ग 
बळवानु होता दै । ) इस न्यायसे भी तकं बलवान्‌ सिद्ध होता है, अतः तकंके अनुसार हो अथं होना 
युक्त है । 'श्रातच्यो सन्तब्यः' यह भ्रति मी तकंका विधान करती है । 

# जगत्‌ न ब्रह्मप्रक्कतिकं तद्विलक्षणत्वात्‌, यद्यद्विलक्षणं तन्न तस्प्रकृतिकं यथा रूद्विलक्षणा 


अधि० दै रु० ४ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३४५ 


बिलक्षणत्वाद्रस्य विकारस्य प्रकृत्याः। इद्‌ हि त्रह्मकायत्वेना भिप्रेयमाण जगत्‌ व्रह्मविलक्षण- 
मच्ेतनमशुद्ध च उच्यते । ब्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं च श्रूयते। न च विलक्षणत्वे 
प्रकृतिविकारभावो दष्टः । न हि रुचकाद्यो विकारा सृत्प्रकृतिका भवन्ति, शरावादयो वा 
खुवणंप्रकतिकाः । सदैव तुस्तवन्चिता विकाराः क्रियन्ते,सुवर्णन च सुवर्णान्वितः।तथेदमपि 
जगदचेतनं सुखदुःखमोहान्वितं सद्चेतनस्येच सुखदुःखमोहात्मकस्य कारणस्य कार्य 
भवितुमहतीति न विलक्षणस्य ्रमणः। व्रहाविलक्षणत्वे चास्य जगतो 5शुद्धयचेतनत्वदरशना- 
दवगन्तव्य म्‌ अशुद्ध दि जगत्खुखदुःखमोहात्मकतया प्रीतिपरितापबिपादादिहेतुत्वात्स्वगं- 
नरकायद्चावचप्रपञ्चत्वाच्च। अचेतनं चेद जगत्‌ चेतनंप्रति कायेकारणभावेनोपकरणभावो- 
पगमात्‌।नहि साम्ये सत्युपकार्योपकारकभावो भवति। नहि प्रदीपौ परस्परस्योपकुरुतनचु 
चेतनमपि कार्यकारणं स्वामिभ्रृत्यन्यायेन भोक्तुरुपकरिप्यति । न; स्वामिश्रत्ययोरप्यचेतनां- 
चास्यैव चेतंनं प्रस्युपकारकत्वात्‌ । यो ह्येकस्य चेतनस्य परिग्रहो बुद्धयादिरचेतनभागः स 
एचान्यस्य चेतनस्योपकरोति नतु स्वयमेव चेतनश्चेतनान्तरस्योपदःरोत्यपकरोति चा । निर- 
तिक्ताय हाकर्तारश्रेतना इति सांख्या मन्यन्ते । तस्मादचेतनं कार्यकारणम्‌ । न च काष्ठलो- 
प्रादीनां चेतनत्वे किचित्प्रमाणमस्ति । प्रसिद्धश्चायं चेतनाचेतनप्रविभागोलोके। तस्माद्‌ 
ब्रह्मचिलक्षणत्वान्ने द॑ जग त्तत्र कृतिकम्‌। योऽपि कश्चिदाचक्षीतःश्ुत्वा जगतश्चेतनप्रकतिकतां 
है, वह युक्त नहीं, क्योंकि यह कायं प्रकृतिसे विलक्षण है ब्रह्मके कार्यरूपसे माना हुआ यह जगत्‌ 
ब्रह्मसे यिलक्षण-अचेतन ओर अशुद्ध देखा जाता है, और ब्रह्म जगत्से विलक्षण चेतन और शुद्ध 
सुना जाता है, विलक्षण होनेपर विलक्षणोंमें कार्यकारण भाव नहीं देखा गया है । आभूषण कादि 
कायं मृत्तिका उपादान कारणवाले नहीं होते, एवं सिकोरा आदि कायं सुवणं उपादान कारणवाले 
नहीं होते, मृत्तिकासे अन्वित घट आदि विकार मृत्तिकासे ही बनाये जाते हैं और सुतर्णाविन्त आभूषण 
आदि विकार सुवणंसे ही बनाये जाते हैं। उसी प्रकार यह जगत्‌ मी अचेतन, सुख, दुःख और मोह 
युक्त होता हुआ अचेतन, सुख, दुःख एवं मोहात्मक कारणका ही कायं होना युक्त है, विलक्षण 
ब्रह्मका नहीं । अशुद्धि और अचेतनत्वके देखनेसे यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण समझना चाहिए । 
निःसन्देह यह जगत्‌ अशुद्ध है, क्योंकि सुख-दुःख और मोहात्मकरूपसे प्रीति, परिताप और विषाद 
आदिका हेतु है, एवं स्वगं, नरक आदि अनेक प्रकारका प्रपश्वरूप है।यह जगत्‌ अचेतन है, कारण 
कि शरीर, इन्द्रिय आदि रूपसे चेतनके प्रति उपकरणमावसे प्राप्त है । साहबय होनेपर तो उपकार्यो- 
. पकारकभाव नहीं होता । दो प्रदीप एक दूसरेका उपकार नहीं करते । परन्तु देह, इन्दिय आदि चेतन 
होकर मी स्वामिभृत्य त्यायसे मोक्ताका उपकार करेगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि .स्वामी और भृत्यका मी 
अचेतन अंश ही चेतनका उपकारक है, एक चेतनका परिग्रह जो बुद्धि आदि अचेतन माग है वही 
अन्य चेतनका उपकार करता है, परन्तु स्वयं चेतन अन्य चेतनका न उपकार करता है और न अपकार 
करता है, क्पोंकि सांख्यमतावलम्बी ऐसा मानते हैं कि चेतन अतिशय रहित और अकर्ता हैं । इस 
लिए देह, इन्द्रिय आदि अचेतन हैं। काष्ठ और ढेले आदिके चेतच होनेमें कोई प्रमाण नहीं है । 


लोकमें यह चेतन और अचेतन विभाग तो प्रसिद्ध है। अतः ब्रह्मे विलक्षण होनेसे यह जगत्‌ ब्रह्म 
प्रकृतिक नहीं है । यदि कोई ऐसा कहे कि कि चेतन जगत्‌की प्रकृति है, ऐसा श्रवणकर उसके बलसे : 


सत्यानन्दी-दीपिका 
रुचकादयः ।' “जगत्‌ ब्रह्म प्रकृतिक नहीं है, क्योंकि उससे विलक्षण है । जो जिससे विलक्षण होता है वह 
तत्प्रकृतिक नहीं होता, जैसे मृत्तिकासे विलक्षण आमूषण मृत्तिकासे उत्पन्न नहीं होते जसे मृत्तिकासे 
` अन्वित घट आदि मुत्तिकारूप उपादान कारणसे उत्पन्न होते हैं अन्यसे नहीं, वेसे सुख-दुःख और 
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तद्वळेनेव समस्तं जगच्चेतनमवगमयिप्यामि,प्रकृतिरूपस्य विकारेऽन्वयद्‌रानात्‌। अविभा- 
चनं तु चैतन्यस्य परिणामविरोषाद्भविप्यति। यथा स्प्टचेतन्यानामप्यात्ममां स्वापमूर्च्छा- 
द्यवस्थारु चैतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्ठळोष्टादीनामपि चैतन्यं न विभावयिष्यते । एत- 
स्मादेव च विभाविताचिभावितत्वकृताह्विरोषादपादिभावाआवाभ्यां च कायर्कारणानामा- 
त्मनां च चेतनत्वाचिशेषेऽपि गुणप्रधानभावो न विरोत्स्यते। यथा च पार्थिचत्वाविरोषेऽपि 
मांससूपौदनादीनां प्रत्यात्मवतिनो विशेषात्परस्परोपकारित्वं भवत्येवमिहापि अविष्यति । 
प्रविभागप्रसिद्धिरप्यत एव न विरोत्स्यत इति। तेनापि कर्थंचिश्चेतनाचेतनत्वळक्षणं 
विळक्षणत्वं परिहियेत । शुद्धथशुद्धित्वलक्षणं तु विलक्षणत्वं नैव परिहियते । न चेतरदपि 
विलक्षणत्वं परिहतुं शक्यत इत्याह--तथात्बं च शब्दादिति । अनवगम्यमानमेव हीद्‌ 
लोके समस्तस्य वस्तुनइचेतनत्वं चेतनप्रकृतिकत्वश्रवणाच्छव्द्शरणतया केवल्योत्प्रेक्षेत, 
तच्च शब्ददेनेव विरुध्यते । यतः शब्दादपि तथात्वमवगस्यते । तथात्वमिति प्रकृतिविलक्ष- 
णत्वं कथयति | शाब्द' एव 'विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( ते० २६ ) इति कस्यचिद्धिभागस्या- 
चेतनतां भ्रावयंइचेतनादूत्रह्मणो विलक्षणमचेतनं जगच्छावयति ॥ ४ ॥ 

नडु चेतनस्वमपि कचिद्चेतनत्वाभिमतानां भूतेन्द्रियाणां भूयते । यथा 'मृदब्रवीत', 
आपोच्च्रुवन्‌ (श० पन्ब्रा० ६।१।३।२।४) इति, “तत्तेज ऐक्षत', “ता आप ऐक्षन्त' (छा० ६।२।३,४) 
इति। चैवमाद्या भूतविषया चेतनत्वश्रुतिः। इन्द्रियविषयाणि “ इवेमे प्राणा अहंश्रेयसे विवद- 


समस्त जगत्को चेतन सिद्ध करूंगा, क्योंकि प्रकृतिस्वरूपका अन्वय कार्यमें देखनेमें आता है। विशेष 
परिणामके कारण उनमें चेतन्य अप्रतीत-अभिव्यक्त नहीं होता जैसे स्पष्टरूपसे प्रतीयमान चैतन्य आत्मा- 
* ओंका भी चैतन्य निद्रा, मुच्छीदि अवस्थाओंमें प्रतीत नहीं होता, वैसे काष्ठ, लोष्ट आदिका भी चैतन्य 
प्रतीत न होगा । इसी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति जन्य विशेषसे एवं रूप आदिके भावामावके कारण 
देह, इन्द्रिय और आत्माओंमें चेतनत्व समान होनेपर भी गौण प्रधान भावका विरोध नहीं हो सकता 
है । जेसे मांस, दाल और भात आदिमें पाथिवत्व समान होनेपर भी प्रत्येकमें वर्तमान वलक्ष ण्यसे 
परस्पर उपकारित्व है, वसे यहाँ मी होगा । इसीसे ( चेतन्यकी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिसे ) 
विमाग ( चेतन और अचेतन ) की प्रसिद्धिमें मी विरोध नहीं है । तो उस कथनसे भी किसी प्रकार 
चेतनत्व और अचेतनत्वरूप वेलक्षण्यका परिहार हो, परन्तु शुद्धि और अशुद्धिरूप वेलक्षण्यका परि- ` 
हार तो नहीं हो सकता ओर इसीप्रकार अन्य वेलक्षण्यका मी परिहार नहीं हो सकता, ऐसा कहते हैं- 
'तथात्वे च शब्दात्‌’ लोकमें समस्त पदाथ चेतनरूपसे प्रतीत नहीं होते, जगत्‌ चेतन उपादानवाला है 
ऐसा श्रवण होनेसे यदिः केवल श्रुतिप्रमाणके आधारपर उनमें चेतनत्वकी कल्पना की जाय, तो वह 
कल्पना श्रुतिसे ही विरुद्ध है, क्योंकि श्रृतिसे मी तथात्व ( वेलक्षण्य ) अवगत होता है । तथात्व पदसे 
प्रकतिसे विलक्षणताको सूत्रकार कहते हैं। “विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( चेतन और अचेतन ) इस 


प्रकार किसी एक विभागको अचेतनत्व श्रवण कराती हुई श्रुति चेतन ब्रह्मसे जगत्‌ विलक्षण-अचेतन 
श्रवण कराती है ॥ ४॥ 

` परन्तु अचेतनरूपसे अभिमत आकाश आदि भूत और चक्षु आदि इन्दरियोंमें मी कहीं-कहीं ; 
चेतनत्व प्रतिपादक श्रुति है, जेसे 'सदव्रचीत” (मृत्तिका-पृथिवी वोली) 'आपो$ब्र वच? ( जळ बोला ) 


इस प्रकार और “तत्तेज ऐक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) “ता आप०' ( उस जलने ईक्षण किया) . 


मोह स्‌ सत्यादन्दी-दीपिका Rg 
युक्त यह अचेतन जगत्‌ सुख, दुःख, मोहात्मक कारणसे उत्पन्न होना चाहिए । उनसे विलक्षण ' : 
ब्रह्मसे नहीं, जगतुमें ब्रह्मसे विलक्षणता तो प्रत्यक्ष सिद्ध है ॥ ४ ॥ 


MM 
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माना ब्रम जग्सुः' (१० ६।१ ।७) इति--े ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गायेति’ (वृ० १।३।२) इत्येव- 
माचेन्द्रियविषयेति । अत उत्तरं पठति 


अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेपानुगतिम्याम्‌ ॥५॥ 

पद्च्छेद- अभिमानिव्यपदेशः, तु, विशेषानुगतिम्याम्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द शङ्काकी निवृत्तिके लिए है । ( अभिमानिव्यपदेश: ) 'ते हेमे प्राणा’ 
इत्यादि श्रुतिमें 'प्राणा' शब्दसे प्राण अभिमानी देवताओंका कथन है, ( विशेषानुगतिम्याम्‌ ) क्योंकि 
विशेष और अनुगति हैं । 

तुशब्द आदाङ्कामपचुद्‌ति। न खलु “रदवीव इत्येवंजातीयकया श्रुत्या भूतेन्द्रियाणां 
चेतनत्वमाशङ्कनीयम्‌। यतोऽभिम्रानिव्यपदेश एपः । सृदाद्यभिमानिन्यो बागाद्यभिमानिं- 
न्यश्च चेतना देवता वदन खंवदनादि षु चेतनोचितेषु व्यवहारेषु न्यपदिच्यन्ते, न भूतेन्द्रिय- 
मात्रम्‌। कस्मात्‌ ? विशेषाचुगतिभ्याम्‌। विशेषो हि भोकठ॒णां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतन- 
प्रविमागळक्षणः प्रागमिहितः। सर्वचेतनतायां चासौ नोपपद्येत। अपि च कौषीतकिनः प्राण- 
संवादे क रणमात्र(राङ्का विनिवृत्तयेऽधिष्ठात्चेतनपरिग्रहाय देवतादाब्देन विदिषन्ति-'एता 
ह बै देवता अहं श्रेयसे : विवदमानाः''इति । “ता वा पुताः सर्वा देवताः प्राणे निःश्रेयसं विदिस्वा' (कौषी ० 
उ० २।१४) इति च। अनुगताश्च सबंत्राभिमानिन्यश्चेतना देवता मन्त्राथंवादेतिहसपुराणा- 
दिभ्योऽचगस्यन्ते | 'अर्निर्वाग्भूत्वा सुखं प्राविशत्‌' (ऐे० आ० २।४।२। ४) इत्येचमादिका च श्रुतिः 
करणेष्बचुग्राहिकां देवतामनुगतां दायति । प्राणसंवादवाक्यशेषे च ते ह प्राणाः प्रजापति 
पितरमेत्योचुः? ( छा० ५।१।७ ) इति श्रेष्ठत्वनिर्धारणाय प्रजापतिगमनम्‌, तद्वचनाचेके- 
इत्यादि भूतविषयक चेतनत्व श्रुति है । इन्द्रियोके लिए मी है, जैसे 'ति हेमे० ( वे ये प्राण-इन्द्रिय “मैं 
श्रेष्ठ हे, मैं श्रेष्ठ हूँ' इसप्रकार विवाद करते हुए ब्रह्माके पास गये) 'ते ह वाचसू०' (उन देवोंने वाणीसे 
कहा-तुम हमारे लिए उद्गान करो) इत्यादि इन्द्रियविषयक चेतनत्व श्रुति है । अतः उत्तर कहते हैं-- 

तु शब्द आशङ्काका निवारण करता है। *खदबरवीत्‌! इसप्रकारकी श्रुतिसे भूत और इन्द्रियों 
में चेतनत्व आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि “छद्श्रवीत्‌' यह कथन उनके अभिमानी देवता विषयक 
है । मृत्तिका (पृथिवी) आदिके अभिमानी और वाणी आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका वाद-विवाद 
आदि चेतनोचित व्यवहारोंमें व्यपदेश है, केवल भूत और इन्द्रिय विषयक व्यपदेश नहीं है । किससे ? 
इससे कि विदोष और अनुगति है। भोक्ताओं, भूत और इख्दियोंमें चेतन और अचेतन विमागरूप 
विशेष (वैलक्षण्य) पूर्व (सु० ४) में ही कहा भ्या है । समस्त जगत्को चेतन होनेपर यह चेतनाचेतन 
विभागरूप विशेष उपपन्न नहीं होगा । कौषीतकिद्याखावाले प्राण संवादमें केवळ इन्द्रियोमें चेतनत्वकी 
आशङ्काकी निवृत्ति करनेके लिए और अधिष्ठातृचेतनको स्वीकार करनेके लिए 'एता बै०' ( ये प्रसिद्ध 
देवता 'मै श्रेष्ठ हूँ' 'मै श्रेष्ठ हूँ' इस प्रकार विवाद करते हुए ) और “ता वा एताः०” ( वे ये सब 
देवता प्राणमें निःश्रे यस जानकर ) इसप्रकार [ इन्द्रिय और प्राणको ] देवता शब्दे विशेषित करते 
हैं। अभिमानी चेतन देवता सवंत्र ( भूत और इन्द्रियादिमें ) अनुगत हैं, यह अनुगति मन्त्र, अर्थे- 
वाद, इतिहास, पुराण आदिसे अवगत होती है । यथा “अग्निर्वाग्भूत्वा०' ( अग्निने वाणी होकर मुखमें 
प्रवेश किया ) इत्यादि श्रूति इन्द्रियोंके अनुग्राहक ( प्रकाशक ) और इन्द्रयोमें अनुगत देवताओंकों 
दिखलाती है । और प्राणसंवादके वाक्यशेषमें ति ह प्राणाः ०? ( उन प्राणोंने पिता प्रजापतिके पास 
जाकर कहा ) इस प्रकार श्रेष्ठत्व निश्चय करनेके लिए प्रजापतिके पास जाना, और उनके वचनसे एक 
एकके उस््रमणपे अन्वय-व्यतिरेक द्वारा प्राणमें भर ष्ठत्वको प्रतीति, “तस्मै विं हरणम्‌' ( उसके लिए 


३४८ ब्रह्मसूत्न-शाहुरंसाष्य [ अ० २ पा० १ 


कोत्क्रमणेनान्वयव्यतिरेकाभ्यां प्राणश्रैष्ठथप्रतिपत्तिः। 'तस्मै बलिहरणम्‌ (वृ० ६।१।१३) इति 
चैवंजातीयको ५स्मदादिप्विव व्यवहारो ५नुगस्यधानो5भिभानिव्यपदेशं द्रढयति । 'तरोज 
ऐक्षत' इत्यपि परस्या एव देवताया अधिष्ठाञ्याः स्वविकारेष्वनुगताया इयसीक्षा व्यप- 
दिश्यत इति द्रषव्यम्‌ । तस्माद्विळक्षणमेचेदं ब्रह्मणो जगत्‌ ॥५॥ 

विलक्षणत्वाच्य न ब्रह्मप्रछतिकमित्याक्षिप्ते प्रतिविधत्ते-- 


इश्यते तु ॥ ६॥ 

पदच्छेद --दृष्यते, तु 

सृत्राथ--( हश्यते ) किन्तु चेतनसे चेतनविलक्षण अचेतन पदार्थोकी एवं अचेतनसे तहिलक्षण 
चेतन पदार्थोको उत्पत्ति देखी जाती है, अतः अचेतन जगत्‌ चेतन प्रकृतिक है। (तु ) शब्द पृवंपक्ष- 
की व्यवृत्तिके लिए है। 

तुशब्दः पक्षे व्याचतंयति। यदुक्तं विळक्षणत्वाच्ने दं जगद्बह्मप्रकृतिकमिति । नायमे- 
कान्तः । इच्यते हि लोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो चिरक्षणानां केशनखादीना- 
सुत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धेभ्यो गोमयादिभ्यो वृश्चिका दीनाम्‌ । नन्वचेतनान्येव पुरुपा- 
दिशरीराण्यचेतनामां केशनखादीनां कारणानि, अचेतनान्येच च वृश्चिकादिशरीराण्पचेत- 
नानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते-एवमपि किंचिद चेततं चेतनस्यायतनभावसुपगच्छ- 
ति, किंचिन्न त्यस्त्येव वैलक्षण्यम्‌ महांश्चायं पारिणामिकः स्चभावविप्रकपः, पुरुधादीनां के- 
शनखादोनां च स्वरूपादिभिदात्‌। यथा गोमयादीनां वृश्चिकादीनां च, अत्यन्तसारूप्ये च 
प्रकृतिविकार भाच एव प्रलीयेत! अथोच्येत-अस्ति क्रश्चित्पाथिवत्वा दि स्वभावः पुरुषादीनां 
केदानखादिष्वनु वतमानो गोमयादीनां वृश्चिकादिष्विति। ब्रह्मणोऽपि तर्हि सत्तालक्षणः 
SR AS ना लत का (व जात नर्मणा ऽपः 


[ चक्षु आदि इन्द्रियों द्वारा ] बलि ले जाना ) इसप्रकारका हम लोगोंके समान जाना हुआ व्यबहार 


अभिमानी देवता विषयक कथनको हढ करता है । “तचेज ऐक्षतः ( उस तेअने ईक्षण क्रिया ) यह मी 
अपने विकारोंमें अनुगत अन्य अधिष्ठातृ देवताविषऽक यह ईक्षण व्यपदिष्ट है ऐसा समझना चाहिए । 
इसलिए यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण ही है ॥५॥ 

और विलक्षण होनेसे जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारणवाला नहीं है, ऐसा पूव पक्षी द्वारा अक्षेप किए 
जानेपर उत्तर देते है-- 

'तु' शब्द पुवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा गया है कि विलक्षण होने से गह जगत्‌ 
ब्रह्मोपादानक नहीं है । यह नियम ऐकान्त ( अव्यभिचरित ) नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता 
है कि चेतनरूपसे प्रसिद्ध पुरुपादिसे वि उक्षण-अचेतन केश नखादिकी उत्पत्ति होतो है और अचेतनछ्पसे 
प्रसिद्ध गोमय (गोत्र) आदिसे वृश्चिकादिकी उत्पत्ति होती है । परन्तु पुरुष आदिके अचेएन शरीर 
ही अचेतन केश नख आदिके कारण हैं और वृश्चिक आदिक़े अचेतन शरीर ही अचेतन भोमय 
आदिके कायं हैं ? कहते हैँ--इसप्रकार मी कोई अचेतन चेतनके आश्रय भावको प्राप्त होता है और 
कोई नहीं होता, ऐसा वेलक्षण्य है ही । यह परिणामात्मक स्वभात्रका वेलक्षण्य महान्‌ है, क्योंकि 
` पुरुष आदि और केश नखादिके स्वरूप आदिमें भेद है । उसीप्रकार गोमथ आदि और वृश्चिक आदिका 
` परिणामात्मक वेलक्षण्य भी महानु है और दोनोकि स्वरूपमें भी भेद है । अत्यन्त साइश्य होनेपर 

तो कार्यकारणमावका ही विलय हो जायगा । यदि कहो कि पुरुष आदिका कोई पाथिवत्व आदि 
स्वमाव केश नख आदिमें ओर गोमय आदिका कोई पार्थिवत्व आदि स्ममाव बुद्चिक आदिमे 
अनुवतंमान है? तो ब्रह्मका भी सत्तात्मक स्वमाव आकाशादियों अतुयतंमान दिखाई देता है। 


। 


टा 
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स्वभाव आकाशादिष्वजुवर्तमानो उच्यते ॐ विलक्षणस्वेन च कारणेन ब्रहाप्रक्कतिकत्व 
जगतो दूषयता किमरोषस्य ब्रह्मस्वभावस्यानजुवतेन विलक्षणत्वमभिप्रेयत उत यस्य कस्य- 
चित्‌, अथ चैतन्यस्येति वक्तव्यम्‌ प्रथमे विकल्पे समस्तप्रकतिविकारोच्छेदप्रसज्ःः 1 न हास- 
त्यतिदाये प्रकृतिविकार इति भवति । द्वितीये चासिद्धत्वम्‌। इच्यते हि सत्तालक्षणो त्रह्म- 
स्वभाव आकाशादिण्वलुवतमान इत्युक्तम्‌। दतीये तु दशन्तामावः | कि हि य्चैतन्येना- 
नन्वितं तदत्रह्मप्रकतिकं दष्टमिति ब्रह्मवादिनं प्रत्युदाहियेत, समस्तस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मपर 
कृतिकत्वाभ्युपगसात्‌ । आगमविरोधस्तु प्रसिद्ध एव, चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रक्रतिश्चे 
त्यागमतात्पर्यस्य प्रसाधितत्वात्‌। # यत्तुक्त परिनिप्पन्नत्वाद्घ्रह्मणि प्रमाणान्तराणि संभवे- 
युरिति, तदपि मनो रथमात्रम्‌ रूपाद्यमावादि नायमथः प्रत्यक्षस्य गोचरः, लिङ्गायमावाञ्च 
नादुमानादीनाम्‌। आगममात्रसमधिगम्य एव त्वयमथो घमेवत्‌ , तथा च श्रुतिः --निपा 
. तळण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनैव सुज्ञानाय प्रेष्ठ' (का० १।२।९)इति । 'को अद्धा वेद॒ क इह प्रवोचत्‌ 


0 है, तकं द्वारा प्राप्त होने योग्य अथवा दूर होने योग्य नहीं है ) ऐसी श्रुति है । “को श्रद्धा वेद०' 
कौन साक्षात्‌ उसे जानता है और कौन उसे ठीक-ठीक समझा सकता है। यह विविध सृष्टि जिससे 


सत्यानन्दी-दीपिका र 
& 'जगत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिकं तद्विलक्षणस्वात्‌' इसप्रकार पहुळे पूवंपक्षोने विलक्षगत्व हेतुसे 


जगतमें ब्रह्मोपादानकारणत्वका अमाव सिद्ध किया है । सिद्धान्वी-विलक्षणताक्ता हेतु अशेष ब्रह्म 
स्वभावकी .अनुवृत्ति है,. या जिस किसी ब्रह्मके घर्मको अनुवृत्तिका अमाव अथवा चैतन्यकी अनुवृत्तिका 
अमाव ? प्रथम विकल्पका समाधान स्पष्ट है । दूसरा पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्तात्मक ब्रह्मस्वमाव- 
की मनुष्य है, घट है, यह है, इसप्रकार समस्त पदा्थोमे अनुवृत्ति है। अतः अनुवृत्ति अमाव असिद्ध 
है । तृतीय पक्षमें हष्टान्तका अमाव है । क्योकि “शाखयोनिस्वात' (ब्र० सू० १।१।३ ) इस सूत्रमें 


ब्रह्म जगत॒का उपादान और निमित्तकारण कहा गया है । और यही श्रुति सिद्ध भो है, अतः ब्रह्म- 
वादीके प्रति चेतनाननुगत कोई भी पदार्थ नहीं दै । इसलिए पूर्व पक्षोका अनुमान ही असिड है । 


+ थुतिकी अपेक्षा न रखनेवाला तकं शुष्क कहलाता है । श्रुतिसे तत्त्वका निश्चय करनेके 


करा. 
३५० ब्रह्मलू्ञ-शाङ्करमाष्य [ अ० २ पा० १ 


जगत्कारणस्य दर्शायतः। स्खुतिरपि भवति-'अचिन्त्याः खल ये भावा न तांस्तकॅण योजयेत्‌? 
इति। 'अव्यक्तोऽयमचिन्स्योऽयमविकार्याऽयसुच्यते’( गी० २।२५ ) इति च। “न मे विदुः सुरगणाः 
प्रभवं न महषेयः । अहमादिर्हि देवानां सहर्षीणां च सवंशः' ( गी० १०२ ) इति चेवंज्ञातीयका । 
यद्‌पि श्रबणव्यतिरेकेण मननं विद्धच्छव्द एव तकमप्यादतंव्यं दर्शयतोत्युक्तम्‌। नानेन 
मिषेण शुप्कतर्कस्यात्रात्मळाअः संमवति। थुत्यबुणहीत एव ह्यत्र तको ऽनुभवाङ्गत्वेनाश्ची- 
यते । #स्वप्नान्तवुद्धान्तयोरुभयोरितरेतरव्यभिचारादात्मनोऽनन्वागतत्वम्‌ , संप्रसादे च 
प्रपञ्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तेनिंप्प्रपञ्चसदात्मत्वम्‌ , प्रपञ्चस्य च्रह्मप्रभवत्वास्काय॑- 
कारणानन्यत्वन्यायेन प्रह्माव्यतिरेक इत्येवंजातीयकः। 'तर्काम्रतिष्ठानात' (व्र० सू० .२।१।११) 
इति च केवलस्य तकस्य विप्रलम्भकत्वं दशयिष्यति। योऽपि चेतनक्रारणश्रवणवलेनेब 
समस्तस्य जगतर्चेतनतासुत्प्रेक्षेत तस्यापि विज्ञानं चाविज्ञानं च' इति चेतनाचेतनविभाग- 
श्रवणं विभावनाविभावनाभ्यां चैतन्यस्य शक्यत एव योजयितुम्‌ । परस्यैव स्विदमपि 
चिभाराश्रवणं न युज्यते। कथम्‌ ? परमक्रारणस्य ह्यत्र समस्तजगदात्मना समवस्थानं 
श्राव्यते-- विज्ञानं चाविज्ञानं चामवत' | 
उत्पन्न हुई है) ये दोनों ऋचाएं जगतूके कारण ब्रह्ममें सिद्ध योगियोंके लिए भी दुभिज्ञेयत्व दिखलाती 
हैं। 'अचिन्त्याः खलु०' ( जो पदार्थ अचिन्त्य-जिन पदार्थोकी उत्पत्ति आदि मनुष्यसे तो क्या देव, 
ऋषि आदिको बुद्धिस मी अगम्य है उन पदार्थोका तके नियोजन नहीं करे ) और “अव्यक्तो०” ( यह 
अव्यक्त-इन्द्रियोंका अविषय, यह अचिन्त्य-मनका अविषय और अविकाये है ) और 'न मे विदुः०' 
( हे अजुंन ! मेरी उत्पत्तिको अर्थात्‌ विभूति सहित लीलासे प्रकट होनेको न देवता लोग जानते हैं 
और न महषिअन ही जानते हैं, क्योंकि मैं सव प्रकारसे देवताओं और महकियोंका आदि कारण 


हूँ ) इसभ्रकारकी ये स्मृतियां गो हैं। जो यह कहा गया है कि श्रवणसे भिन्न मननका विधान करती 
हुई श्रुत्ति भी तकका आदर करना चाहिए, ऐसा दिखलातो है । इस मनन विधिके बहानेसे यहाँ शुष्क 


तकंक्ञा होना संमव नहीं है। यहाँ श्र तिसे अनुगृहीत तकेका अनु मवके सहायकरूपसे ग्रहण किया गया 
है । स्वप्नावस्था और जाग्रदवस्था इन दोनोंमें परस्पर व्यमिचार होनेसे आत्मा इनसे असंस्मृष्ट है 
और सुषुप्ति अवस्थामें प्रपच्चक्े त्याग पूवंक सत्स्वरूपके साथ एक होकर आत्मा निष्प्रपः्च ब्रह्मस्वरूप 


हो जाता है । प्रपञ्च ्रह्मसे उत्पन्न होता है, अतः कायं कारणसे अभिन्न है, इस न्यायसे ब्रह्मे प्रपञ्च 
अभिन्न है, इसभ्रकारका तकं अङ्गीकृत होता है। और 'तर्काप्रतिष्ठानात' इस सूत्रसे श्र्‌ति निरपेक्ष 


तकंको अप्रमापकःप्रमाज्ञानको न उत्पन्न करनेवाला दिखलाया जायगा ! जो कोई मी ( एक देशी ) 
्रह्मको कारण प्रतिपादक धरू तिके वळसे ही समस्त जगतूमें चेतनत्वको कल्पना करे उसके मतमें भी 
'विज्ञानं चाविज्ञानं च' इसप्रकार चेतन और अचेतनके विमागके श्रवणको चंतन्यको अभिव्यक्ति और 
अनमिव्यक्तिसे ही योजना की जा सकती है । किन्तु अन्य-सांख्यके मतमें तो यह विभाग श्रवण युक्त 
नहीं है, क्योंकि विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवत्‌? ( चेतन और अचेतन हुआ ) इसप्रकार श्रुति यहाँ 
परम कारणको समस्त जगद्रपसे अवस्थितिका श्रवण करातो है । जंसे वहाँ बिलक्षणउासे चेतनमें 


सत्यानन्दी-दीपिका ३ 
लिए पुरुषोंमें विद्यमान असम्भावना और विपरीतमावना आदि दोषोंके निरासाथे स्वीकृत तक भ्रूति 


अनुगृहीत कहळाता है, अचिन्त्य पदार्थ केवल श्र्‌ तिका हो विषय होता है, इसलिए ब्रह्म मी अचित्त्य 
सिद्ध वस्तु होनेसे केवल श्र्‌ तिगम्य है । - 
& एकदेशी तो चंतन्यकी अभिव्यक्ति ओर अनभिव्यक्तिसे विभागश्र्‌ तिको योजना कर सकता है। 


किन्नु सांख्यमतमें यह दूषण तो वज्लेप है, क्योंकि जगत॒का परमकारण प्रधानको माननेपर समस्त 
जगत्‌को अचेतन होनेसे चेतन और अचेतनका विमाग ही नहीं होगा । जेसे चेतन ब्रह्म अचेतन 


गुण रि 


अधि० ३ खू० ७ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३५१ 


इति । तज्ञ यथा चेतनस्याचेतनभावो नोपपद्यते, विलक्षणत्वात्‌, पवमचेतनस्यापि चेतन- 
भावो नोपपद्यते । प्रत्युकतत्वात्तु विळक्षणत्वस्य यथाश्रुत्यैच चेतनं कारणं ग्रहीतव्यं भवति (६! 
असदिति चेन्न प्रतिपेधमात्रत्वात्‌ ॥७१ 

पद्च्छेद--असत्‌, इति, चेत्‌, न, प्रतिषेधमात्रत्वात्‌ । 

खूञ्जाथे--(असत्‌) उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ असत्‌ था (इति चेन्न) तो यह युक्त नही है, 
(प्रतिषेधमात्रत्वाव्‌) क्योंकि “असत्‌ था’ यह केवल प्रतिषेधमात्र है । 

& यदि चेतनं शुद्ध शब्दादिद्दीनं च ब्रह्म तद्विपरीतस्याचेतनस्याशुद्धस्य शब्दादि- 
मतश्च कार्यस्य कारणमिप्येत, असत्तहि कार्य प्रागुर्पत्तेरिति प्रसञ्येत । अनिष्टं येतत्स- 
त्कार्यवादिनस्तवेति चेत्‌- नैष दोषः, प्रतिषेधमात्रत्वात्‌। प्रतिपेधमात्रं हीदं नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिपेध्यमस्ति। न ह्ययं प्रतिषेधः प्रागुत्पत्तेः सत्त्वं कार्य स्य प्रतिपेद्ध दाक्नो ति। 
कथम्‌ ? यथेव हीदानीमपीद कार्य कारणात्मना सत्‌, एवं प्राशुत्पत्तेरपीति गम्यते | न 
हीदानीमपीदं कार्यं कारणात्मानमन्तरेण स्वतन्त्रमेवास्ति, “सवं तं परादा्योऽन्यन्रास्मनः 
सर्व वेद” ( बु» २।४।६ ) इत्यादिश्चवणात्‌। कारणात्मना तु सत्त्व कार्यस्य प्रागुत्पत्तेर- 
विशिष्टम्‌ । नजु राब्दादिह्दीनं त्रह्म,जगतः कारणम्‌, वाढम्‌, नतु शब्दादिमत्कार्ये कारणा- 
त्मना हीनं प्राशुत्पत्तेरिदानीं वाऽस्ति । तेन न शक्यते वक्तु' घागुत्पत्तेरसत्कार्यमिति । 
विस्तरेण चैतत्कार्यकारणानन्यत्ववादे वक्ष्यामः ॥७॥ 


अचेतनमाव उपपन्न नहीं होता, घेसे अचेतनमें चेतनमावे भी उपपन्न नहीं होता । [ अभिव्यक्ति ओर 


अनव्यक्तिसे अथवा सारूप्य और वलक्षण्यका प्रतिपादन होनेसे चेतनाचेतनफे ] वेलक्षण्यका परिहार 
किया जा चुका है । इसलिए श्रृतिके अनुसार ही चेतन कारणका ग्रहण करना चाहिए ॥ ६ ॥ 


यदि चेतन, शुद्ध, शब्दादि रहित ब्रह्म अपनेसे विपरीत अचेतन, अशुद्ध, शब्दादि युक्त जगद्रूप 
कायंका कारण माना जाय, तो उत्पत्तिके पूयं यह कायं असत्‌ प्रसक्त होगा । इस प्रकार तुम सत्कायं- 
वादीके लिए यह अनिष्ट होगा, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रतिषेधमात्र है । यह 
केवळ प्रतिषेधमात्र है, इस प्रतिषेधका कोई प्रतिषेध्य नहीं है । यह प्रतिषेध उत्पत्तिके पुवं कायंकी 
सत्ताका प्रतिषेध नहीं कर सकता । किस प्रकार ? ऐसा अवगत होता है कि जिस प्रकार यह कायं 
अभी भी कारणरूपसे सत्‌ है, इस प्रकार उत्पत्तिके पूं भी था। अव मी यह कायं कारण स्वख्पके 
विना स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि “सर्व तं०' (समी उसे परास्त कर वेते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न 
देखता है ) इत्यादि श्रुति है। उत्पत्तिके पूवं कायंके कारणरूप होनेमें वतंमानकाळ से कोई विशेष 
नहीं है । परन्तु क्या शब्द आदि रहित ब्रह्म जगतका कारण है ? हाँ है, किन्तु शब्द आदि युक्त कायं 
कारणरूपसे रहित न उत्पत्तिके पूवं था और न अब है । इससे कायं कारणरूप होनेसे अब ऐसा नहों 
कह सकते कि उत्पत्तिके पुवे कायं भसत्‌ था, कार्यकारणके अभेद वणंनके अवसर पर इसका 


विस्तारसे वर्णन करेंगे ॥ ७ ॥ 
, सत्यानन्दी-दीपिका 

जगड्रप नहीं हो सकता, वसे अचेतन प्रधानका कार्यकर्ता मोक्तारूप चेतना नहीं हो सकता, अतः 
सांख्यमतमें ही यह विभागश्रृति अनुपपन्न है । बेलक्षण्य होनेपर कायंकारणमाव नहों होता, इस 
सांख्यमतका परिहार किया गया है, जसे अचेतन गोमय आदि चेतन वृश्चिक आदिका कारण है और 
चेतन पुरुष अचेतन केश नखादिका कारण है, बंसे ही चेतन ब्रह्म समस्त जगतका कारण है ॥ ६॥ 

ओ परन्तु “असदेवेदसम्र असीत्‌' ( उत्त्तिके पूवं यह असत्‌ था ) तव इस श्रुतिका क्या 
वात्पयं होगा ? इस श्रतिका तात्पयं जगतूकी नाम रूपात्मक स्थूल अवस्थाकी अपेक्षाको लेकर है 


, 5. 22. 
३५२ ब्रझसूत्ञ-दाङ्करभाष्य [ आ० २ पा० १ 


अपीतौ तद्वप्रसङ्गादसमजसग्‌ ॥८॥ 


पदच्छेद्‌--अपीतौ, तदत्‌, प्रसङ्गात्‌, असमञ्जसम्‌ । | 

सत्रार्थ--(अपोतौ) प्रल्यकालमें (तद्वत्‌) कार्यके समान (प्रसङ्गात्‌) कारण ब्रह्ममें भी 
अशुद्धत्वादि होने का प्रसंग आ जायगा, अतः (असमञ्जसम्‌) शुद्धत्व आदि गुणवाला ब्रह्म जगतका 
उपादान हो यह अयुक्त है। । 

क अच्राइ- यदि स्थौद्यलाययवत्वाचेतनत्वपरिच्छिज्त्वाशुदश्ादिघर्मक कार्य. 
त्रहकारणमभ्युपगम्येत, तदृपीतौ प्रल्ये प्रतिसंखज्यमान कार्ये कारणाविभागमापद्यमानं 
कारणमात्मीयेन धर्मेण दुषयेदित्यपीतौ कारणस्यापि ब्रणः कारयेस्येचाश]ुद्धयादिरूप- 
प्रसङ्गात्‌ सचंज्ञं त्रह्म जगत्कारणमित्यसमञ्जसमिद्मौपनिपदं दशनम्‌ । अपि च रूमस्तस्य 
विभागरयाविसागप्रासेः पुनरुत्पत्तो नियमकारणाभाचा द्घोकठ्मोग्या दि विभागेनोत्पत्तिने 
प्राप्नोतीत्यसमञ्जसम्‌ । अपि च भोक्तृणां परेण घह्मणाऽचभागं गतानां कर्मादिनिमित्त- 
प्रलयेऽपि पुनरुत्पत्तावभ्युपगस्यमानायां सुक्तानामपि पुनरुत्पत्ति्रसङ्गादसमञ्जसम्‌। 
अथेदं जगद्पीताचपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणावतिष्ठेत, पचमप्यपीतिश्च न संभचति, 
कारणाव्यतिरिकं च कार्य न संभवतीत्यसमञ्जसमेवेति ॥८॥ 

अन्नोच्यते-- 


_____ -् विमान EP NTN ENS SMS Le ix 
यहाँ पू्ंपक्षी कहते हुँ--यदि ऐसा स्वीकार किया जाय कि स्थूलत्व, सावयवत्व, अचेतनत्व, 
परिच्छिन्नत्व, अशुद्धि आदि घमं विशिष्ट कार्यका 'कारण ब्रह्म है, तो प्रलयकालमें लीन होता हुआ 
अर्थात्‌ कारणके साथ अविभागको प्राप्त होता हुआ कायं कारणको अपने धसे दूषित करेगा, इस 
प्रकार प्रलयमै कारण ब्रह्मामें भी कार्यके समान अशुद्धि आदि रूपका प्रसंग आ जायगा, इससे सववज्ञ 
ब्रह्म जगतका कारण है यह औपनिषद्‌ दर्शन असंगत हो जायगा । और समस्त विभागका कारणके 
साथ अविभाग प्राप्त होनेसे पुनः उत्पत्तिमें नियमकारणका अमाव होनेसे भोक्ता भोग्य आदि विमागसे 
उत्पत्ति प्राप्त न होगी, ऐसा होना भी असंगत है । प्रझयमें परब्रह्मके साथ अभेदको प्राप्त हुए 
मोक्ताओंकी कमं आदि मिमित्तका प्रलय होनेपर पुनः उत्पत्ति स्वीकार किये जानेसे मुक्त पुरुषोंको भी 
पुनः उत्पत्ति प्रसक्त होगी, यह युक्त नहीं है । यदि जगत्‌ प्रलथमें भी परब्नह्मसे विमक्त ही अवस्थित हो 
तो ऐसा माननेसे प्रलयका ही संभव न होगा । और कार्यका कारणसे अभिन्नत्व संभव नहीं होगा । 
इसलिए औपनिपद्‌ दशन असंगत ही है ॥ ८ ॥ 

इस विषयपर कहते हैं--- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अर्थात्‌ जगतुकी यह स्थूलावस्था उत्पत्तिके पूवं नहीं थी । जगत्‌की कारणावस्थाको लेकर यह निषेध 
नहीं है । हे देवप्रिय ! यदि कारणरूपसे भी जगत्को सत्ता न न होती तो यह वर्तमान अवस्था केसे 
प्रतीत होती, अतः यह वतंमानप्रतीति कारणर्पसे कायंकी सत्ता सिद्ध करती है। यदि असतुकी 
उत्पत्ति मानें तो असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिको भी उत्पत्ति होनी चाहिए ? अनः कायं कारणका अभेद 
कथन युक्त है और कायं उत्पत्तिके पहले कारणरूपसे सत्‌ ही है ॥ ७ ॥ 

& “अपि च' आदिसे सूत्रकी दूसरी योजना है । “अपि च' आदिसे सूत्रका दूसरा अर्थ है । 
इसके अतिरिक्त यदि प्रलयमें भी कार्य कारणसे भिन्न रहेगा तो स्थितिकालके समान कायं कारणमें 
कमी लय न होगा । यदि काये कारणसे भिन्न है तो द्वैतापत्ति होगी ओर प्रलय भी सिद्ध न होगा । 
इस प्रकार औपनिपद्‌-दशंन असंगत है ॥ ८ ॥ 


“पपप 
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न तु इष्टान्तमावात्‌ ॥ ९ ॥ 


पद्च्छेद्‌--न, तु, दृशन्तमावात्‌ । 5 

सूजाथ--(न तु ) पूर्वोक्त असामञ्जस्य-असंगतत्व दोष नहीं है, ( दृष्टान्तमावात्‌ ) क्योंकि 
कारणमें लीन कायं अपने कारणको दुषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टान्त हैं । 

* नेवास्मदीये दर्शने किचिदसामञ्जस्यमस्ति। यत्ताबदभिहितं कारणमपिगच्छ- 
त्का्य कारणमात्मीयेन धमेण दूषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌? दष्टान्तमावात्‌। सन्ति हि 
दष्टान्ता यथा कारणमपिगच्छत्कायं कारणमात्मीयेन घर्मेण न दूषयति। तद्यथा शरावादयो 
सुत्प्रतिका विकारा विभागावस्थायासुद्चावचमध्यप्रम्भेदाः सन्तः पुनः प्रकतिमपिगच्छन्तो 
न तामात्मीयेन धर्मेण संसाजन्ति, प्रथिवीविकारञ्चतुर्विधो भूतग्रामो न पृथिचीमपीतावात्मी- 
येन धर्मेण संखज्ञति। त्वस्पक्षस्यं तुन कश्चत्इष्टान्तोऽस्ति। अपीतिरेव हिन संभवेद्यदि 
कारणे कार्य स्तरघमेणेवावतिष्ठे त । अनन्यत्वेऽपि कार्यकारणयोः कार्यस्य कारणात्मत्यं नतु 
कारणस्य कार्यात्मत्वं 'आरम्मणश्च्दादिभ्यः' (ब० सू० २।१।१४) इति बक्ष्यामः। अत्यल्पं चेदसु- 
च्यते कार्यम पीतावात्मीयेन धर्मेण कारणं संसजेदिति। स्थितावपि समानो ऽयं प्रसङ्गः, काय- 
कारणयोरनन्यत्वा भ्युपगमात्‌। इदं सव यदयमात्मा' (बू०२।४।६), 'आत्मेवेदं सवम! (छा०७।२५ 

1२), 'ब्रह्मेवेदमग्तं पुरस्तात्‌' (सु° २।२।११),“सवं खल्विदं ब्रह्म' (छा०३।१।४।१) इत्येवमायाभिहिं- 
श्रुतिभिरविशेषेण त्रिष्वपि काळेछु कार्यस्य कारणानन्यत्वं भ्राव्यते। तत्र यः परिहारः कायं- 


हमारे दशंनमें किस्चिद्‌ मी अनौचित्य नहीं है। जो यह कहा गया है कि कारणमें लीन होता 
हुआ कायं कारणको अपने घमंसे दूषित करेगा, वह दूषण नहीं है, किससे ? इससे कि इस विषयमे दृष्टान्त 
हैं। जैसे कारणमें लीन होता हुआ कायं कारणको अपने घमंसे दूषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टान्त 
हैँ । जसे कि मृत्तिकोपादानक सिकोरा आदि विकार विभाग अwवस्यामें छोटे, बड़े, मंझले आकारके 
होकर पुनः प्रकृतिर्मे लय होते हुए उसको अपने घमंसे संसृष्ट नहीं करते । आभूषण आदि सुवणंके 

, विकार आदि लय होते हुए सुवणंको अपने धमंसे सम्बन्धित नहीं करते । इसीप्रकार चार प्रकारका 

पृथिवीका विकार प्राणी समुह लय होता हुआ पृथिवीको अपने धमंसे संसृष्ट नहीं करता । परन्तु तुम्हारे 
पक्षमें तो कोई दृष्टान्त नहीं है ।. यदि कारणमें कायं अपने घमंसे ही रहेगा तो प्रलयका ही संमव न 
होगा । कायं कारणका अनन्यत्व ( अभेद ) होनेपर मी कायं कारणातमक है किन्तु कारण कार्यात्मक 
नहीं है, ऐसा 'आरम्मणशब्दादिभ्यः' इस सूनत्रमें कहेंगे। यह बहुत अल्प कहा गया कि प्रळयमें कायं 
कारणको अपने घर्मोसे संसृष्ट करता है, स्थिति कालमें मो यह प्रसंग समान-तृल्य ही है। क्योंकि 
कायं ओर कारणका अनन्यत्व स्वीकार किया है। 'इदं सवं०' ( यह जो कुछ मी है वह सब आत्मा 
ही है ) 'आत्मेवेदं सबंस्‌' ( यह सब आत्मा ही है ) 'ब्रह्मेवेदम०' ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) 
“सवं खल्विदं ब्रह्म” ( निःसन्देह यह सब ब्रह्म ही है) इत्यादि श्रुतियों द्वारा. तीनों कालमें समान- 
रूपसे कायंका कारणसे अभेद कहा गया है । उसमें कायं और उसके घर्मोका अविद्यासे अध्यारोपित 
होनेसे उनसे कारण संसृष्ट नहीं होता, इसप्रकार कार्यकालमें जो परिहार है वह प्रळ्यमें मी समान | 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& जैसे प्रकृयमें कायके धमं नहीं रहते, वेसे कारणके मी नहीं रहने चाहिए, मी कायं 
और कारणका अनन्यत्व है ? यद्यपि कायं और कारण अभिन्न हैं, तो मी इतना भेद है कि कायं 
कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक नहीं है । 

25 “सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकीनस्स्वस्‌। सामुद्रो हि तरङ्ग चन समुद्र न तारङ्ग (षट्पदी) 
४५ .रुचकादयइच सुवणंविकारा अपोतो न सुवणंमात्मोयेन धमर संसृजन्ति 
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स्य तद्धर्माणां चाविद्याध्यारोपितत्वान्न तैः कारणं संखज्यत इति, अपीतावपि स समानः। 
अस्ति चायमपरो दृष्टान्नो यथा स्वयं प्रसारितया मायया मायावी त्रिष्वपिकालेषु न संस्पृ- ` 
इयते; अवस्तुत्वात्‌, एवं परमात्मापि संसारमायया न संस्पृद््यत इति। यथा च स्वप्नरगेकः 
स्वप्नदशनमायया न संस्पृश्य इति। प्रवोघसंप्रसादयोरनन्वागतत्वात्‌। एचमवस्थात्रयसा- 
क्येकोऽव्यमिचार्यवस्थात्रयेण व्यमिचारिणा न संस्पृञ्यते। मायामात्रं ह्येतद्यत्परमात्मननोऽ- 
चस्थात्रयात्मनावभासानं रजवा इव सर्पादिभावेनेति । अत्रोक्तं वेदान्तार्थसं्रदायविद्भिरा- 
चायैः-'अनादिमायया सुसो यदा जीवः प्रबुध्यते । अजमनिद्रमस्त्रममद्वेतं बुध्यते तदा' (गौड० कारि० 
१।१६)इति। तत्र यदुक्तमपीतौ कारणस्यापि कार्यस्येव स्थोल्यादिदोषप्रसङ्ग इत्येतदयुक्तम्‌। 
यत्पुनरेत दुक्तम्‌-सम स्तस्य विमागस्याविभागप्रासेः पुन विभागेनोत्पत्तौ नियमकारणं नोपप- 
द्यत इति, अयमप्यदोषः, इष्टान्तभावादेव। यथा हि सुषुततिसमाध्यादाचपि सत्यां स्वाभावि- 
क्याप्रविभाराप्रापतो मिथ्याज्ञानस्यानपोदितत्वातपूर्ववत्पुन्ः प्रबोधे विभागो भवति, एचमिहा- 
चि भविष्यति श्रतिश्चात्र भवति-'इमाः सर्वाः प्रज्ञाः सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति, त . 
इह च्याघ्रो वा सिंहो चा बको चा वराहो चा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा यद्यद्भवन्ति तदा 
अवन्ति’ ( छा० ६।९।२,३ ) इति। यथा ह्ाविभागेऽपि परमात्मनि मिथ्याज्ञानप्रति बद्घो विभाग- 


है । यह दूसरा दृष्टान्त है--जेसे अपनी -फैलाई हुई मायासे तीनों कालमें भी स्वयं मायावी संसृष्ट नहीं 
होता, क्योंकि वह माया अवस्तु-मिथ्या है । वैसे ही परमात्मा भी संसारमायासे संसृष्ट नहीं होता, जसे 
एक स्वप्नदर्टा स्वप्नदशंन मायासे सम्बधित नहीं होता, क्‍योंकि जाग्रत्‌ और सुषुप्तिमें वह स्वप्नदशंन 
मायासे सम्बन्धित नहीं है, वसे ही जाग्रत्‌ आदि तीनों अवस्थाओंका साक्षी, एक और अव्यभिचारी 
( तीनोमें समानरूपसे स्थित ) वह तीनों व्यभिचारी अवस्थाओंसे संसृष्ट नहीं होता । जेसे रज्जुकी 
सर्पादिइ्पसे प्रतीति मिथ्या है, वसे परमात्माकी तीनों ( उत्पत्ति, स्थिति, छ्य ) अवस्थाओंके रूपमें 
प्रतीति मिथ्या है । इस विषयमें वेदान्त संप्रदायको जाननेवाले गौड़पाद आचार्यने कहा है--'अनादि 
सायया०' ( जव अनादि मायासे सोया हुआ जीव [ तत्त्वमसि आदि महावाक्यों द्वारा ] जागता है 
अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान लाम करता है तब उसे अज, अनिद्र और स्वप्नरहित अद्दैत आत्मतत्त्वका बोध प्राप्त , 
होता है ) और जो यह कहा है कि प्रझयमें कार्यके सह कारणमें मी स्थूरत्वादि दोषोंका प्रसंग होगा, 
यह अयुक्त है । पुनः जो यह कहा .गया है कि प्रलयमे समस्त विभागका कारणके साथ अविमाग प्राप्त 
होनेपर पुनः विमाग पूवंक उत्पत्तिमें नियम-कारण उपपन्न नहीं होता, यह मी दोष नहीं है, क्योंकि 
इस विषयमे दृष्टान्त ही है । जसे सुषुप्ति, समाधि आदिमें भी स्वाभाविक अविमाग-अपृथकत्व प्राप्त 
होनेपर मी मिथ्याज्ञान निवृत्त न होनेके कारण प्रबो६-जाग्रत्‌ होनेपर पुनः पूवके समान विभाग होता 
ही है, वसे यहाँ मो प्रलयानन्तर सृष्टिकालमें भी पूवंसृष्टिके समान ही विभाग होगा । इस विषयमें 
श्रुति मी है--'इमाः सर्वाः प्रजाः०' ( सुषुप्तिमें यह सम्पूणं प्रजा सत्‌-ब्रह्मको प्राप्त होकर यह 
नहीं जानती कि हम सतूको प्राप्त हो गए । यहाँ सुषुप्तिके पूवं प्रवोघ समयमै व्याघ्र, सिंह, भेड़िया 
शूकर, कीट पतंग, डांस अथवा मच्छर जो जो मी होते हैं जागने पर वे ही पुनः होते हैँ ) जसे 
स्थिति कालमें परमात्मामें अविमाग होनेपर भी मिथ्याज्ञाने प्रतिबद्ध विभाग व्यवहार स्वप्नके समान 
अव्याहत-अवाधित स्थित देखनेमें आता है, वैसे प्रलयमें भी भिथ्याज्ञानसे प्रतिवद्ध ( सम्बद्ध ) विभाग 


सत्यरनन्दी-दीपिका 
ce घट मृत्तिकात्मक है, परन्तु मृत्तिका घटात्मक नहीं, यदि माने तो पुनः मृत्तिका श्राव आदि 
कायंख्पमें नहीं हो सकेगी । इससे कार्य अपने घमं सहित कारणमें लीन होता है, किन्तु कारण अपने 


धर्मों सहित अवस्थित रहता है । क्योंकि कायं कारणमें कल्पित होमेसें उसकी सत्ता कारण सत्तासे 
भिन्न नहों है ॥ ९ ॥ | 


MEMS 


अधि० ३ म्र० १०] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहदित ३५५ 


व्यवहारः स्वप्नवदव्याहतः स्थितो इञ्यते, एवमपीतावपि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धैव विभाग- 
शक्तिरञुमास्यते । एतेन मुक्तानां पुनरुत्पत्तिप्रसङ्गः प्रत्युक्तः, सम्यस्ज्ञानेन मिथ्याज्ञानस्या- 
पोदितत्वात्‌ । यः पुनरयमन्तेऽपरो विकल्प उत्प्रे्षितोऽथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेव 
परेण ब्रह्मणावतिछ्ठेतेति, सोऽप्यनभ्युपगमादेब भ्रतिषिद्धः । तस्मात्समश्षसमिदमौप- 
निषदं दशनम्‌ ॥९॥ 

स्वपक्षदोषाच्च ॥ १०॥ 

पदच्छेद्‌--स्वपक्षदोपात्‌ , च । 

सूत्राथ--मांख्यने जो दोप कहे हैं, वे सांस्यमतमें भी हैँ अतः दोष और उसका परिहार 
दोनोंके मतमें समान हैं । । 

# स्वपक्षे चेते प्रतिवा दिनः साधारणा दोषाः प्राढुःष्यु। कथमिति ? उच्यते-यत्ताव- 
दभिहितम्‌-विळक्षणत्वान्ने द्‌ जगदूत्रह्मप्रकतिकमिति, -प्रधानप्रकतिकतायामपि समानमे- 
तत्‌ , इाव्दादिहीनात्प्रधानाच्छव्दादिमतो जगत उत्पत्त्यभ्युपगमात्‌। अतपच च विळक्षण- 
कार्यात्पत्त्यभ्युपगमात्समानः प्राशुःपत्ते रसत्कार्यवाद्‌प्रसङ्ग। तथाऽपीतो कार्यस्य कारणा- 
चिभागाभ्युपगमात्त्त्प्रसङ्गोऽपि समानः तथा खदित सवेविरोपेषु विकारेष्वपीतावचिभा- 
गात्मतां गतेष्विदमस्य पुरषस्योपादानमिदमस्येति प्राकप्रळयात्प्रतिपुरुषं ये नियता भेवाः, 
न ते तथैव पुनरुत्पच्तौ नियन्तुं दाक्यन्ते, कारणाभावात्‌ विनेव कारणेन नियमे ऽ भ्युपगम्य- 
माने कारणाभावसाम्यान्मुक्तानामपि पुनर्वन्धप्र सङ्ग अथ केचिद्भो दा अपीतावविभागमा- 


शक्तिका अनुमान होगा । इससे गुक्तंपुरुषोंकी पुनरुत्पत्तिके प्रसंगका मी निराकारण हुआ, क्योंकि 
सम्यश्ज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हो जाती है । और अन्तमें जो द्वसरे विकल्तकी पुनः कल्पना को है 
कि यह जगत्‌ प्रलयमे मी परब्रह्मके साथ विभक्त ही रहेगा, इसका भो स्वीकार न करनेसे प्रतिषेष 
हुआ समझना चाहिए । इससे यह औपनिषद्‌ दर्शन संगत है ॥९॥ 

प्रतिवादीके अपने पक्षमें मी ये. साधारण दोप प्रादुभूंत होगे । यह कैसे ? कहते है--जो यह 
कहा गया है कि विलक्षण होनेके कारण यह जगत्‌ ब्रह्मोपादानक नहीं है, वह तो प्रधानको जगत्के 
प्रति. उपादानकारण माननेपर भी समान है, क्योंकि सांख्य शाब्दादिरहित प्रधानसे शब्दादि युक्त 
जगतुकी उत्पत्ति मानते हैं। इससे-विलक्षणकारणसे विलक्षणकायंकी उतत्ति माननेसे उत्तत्तिके पूवं 
असत्‌ कार्यवाद प्रसंग समान है । उसी प्रकार भ्रलयमें कार्यका कारणके साथ अविमाग स्वीकार 
करनेसे कायके घर्मोते कारणका संस्पृष्ट होना समान है अर्थात्‌ कायंके स्थूलत्व आदि धर्मोसे कारण 
प्रधानमें भी स्थूलत्व आदि प्रसंग होगा । एवं जिन विकारोंके जाति आदि सब विशेष नष्ट हो गये हैं, 
प्रल्यमें कारणके साथ अभेदको प्राप्त होनेपर प्रलयके पूवं प्रत्येक पुरुषके प्रति यह इस पुरुषका 
उपादान है यह इस पुरुषका, इस प्रकार जो नियत भेद थे उनका उसी प्रकार पुन रुत्पत्ति में नियमन 
नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि ऐसा नियमन करनेमें कोई कारण नहीं है। यदि र बिना ही 
नियमन रें मावके समान होनेसे मुक्तात्माओंको मो पुनः संसार प्रसंग हो जायगा । 
ऐसा प क pe विशेष मागी प्राप्त होते हैं और कुछ नहीं होते, तो जो 

| सत्यानन्दी-दीपिका हु 

® बद्ध और मुक्तोंकी व्यवस्था करनेके लिए यदि कहो कि प्रलयमें बद्धपुरुषाके कमं आदि लीन 
नहीं होते, इससे वे पुनः उत्पन्न होते हैं और मुक्तपुरुषोंके कमं आदि लीन हो जाते हैं, इससे वे 
पुनः उत्पन्न नहीं होते, यह ठोक है, परन्तु जो भेद प्रलयमें प्रधानसे भिन्न रहते हैं वे प्रधानके कार्य 
सिद्ध नहीं होंगे, इत्यादि दोष भी हैं। ये दोष दोनों पक्षोंमें समान हैं, इनके स्वीकार किये विना उक्त 
व्यवस्था उपपन्न नहों होगी ॥१०॥ 


२. 


३५३ घ्रह्मसूत-शाहुरभाज्य [ अ० २ पा० १ 


पन्ते केचिन्नेति चेत्‌-ये नापथन्ते तेषां प्रधानकार्यत्वं न प्राप्नोतीत्येचमेते दोषाः 
साधारणत्वान्ञान्यतरस्मिन्पछ्षे चोदयितव्या भवन्तीत्यदोषतामेवैषां द्रढयति, अवञ्या- 
श्रयितव्यत्वात्‌ ॥१०॥ 
तर्काप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमेयसिति चेदेवमप्यविमोक्षप्रसङ्गः । १ १।। 
पदच्छेद्‌-तर्काप्रछानात्‌ , अपि, अन्यथा, अनुमेयम्‌ , इति, चेत्‌, एवम्‌, अपि, अविमोक्ष प्रसंग: | 
सून्नार्थ---(वर्काप्रतिष्ठानादपि) केवल तकंकी प्रतिष्ठा न होनेसे ब्रह्ममें वेदान्तवावय समन्वयका 
कोई विरोध नहीं है, किसी तकंके अप्रतिष्ठित होनेपर भी ( अन्यथा ) अन्य प्रकारसे अर्थात्‌ प्रतिष्ठित 
तकसे ( अनुमेयम्‌ ) वेदान्त समन्वय विरोधका अनुमान करना चाहिए, ( इति चेत्‌ ) ऐसा कहो, तो 
( एवमपि ) कुछ तर्कोके प्रतिष्ठित होनेपर भी ( अविमोक्षप्रसङ्गः ) प्रकृतविषयमें तकं अप्रतिष्ठितत्व 


दोषसे मुक्त नहीं हो सकता । अथवा कपिल, कणादादिके परस्पर विरुद्ध तकासि तत्त्वनिर्णय ही नहीं . 
हो सकता, इससे संसारसे कमी मोक्ष नहों हो सकेगा । 

क इतश्च नागमगस्ये$थ केवलेन तकण प्रत्यवस्थातव्यम्‌! यस्माक्षिरागमाः 
पुरुषोत्मेक्षामातनिवन्धनास्तर्का अप्रतिष्ठिता भवन्ति, उत्प्रेक्षाया निर छुशत्वात्‌। तथा 
हि. कैश्चिदभियुक्तयत्नेनोत्येद्षितास्तका अभियुक्ततरैरन्यैराभास्यमाना दच्यन्ते । 
तैरप्युत््रेक्षिताः सन्तस्ततोऽन्यैराभास्यन्त इति न प्रतिष्ठितत्व॑ तर्काणां इाक्यः 
माथयितुम्‌ , पुरुषमतिवैरूप्यात्‌। अथ कश्यचित्मसिद्धमाहात््यस्य कपिलस्य चान्यस्य 
वा संमतस्तर्कः प्रतिष्ठित इत्याश्रीयेत, पचमप्यप्रतिष्टितत्वमेच, प्रसिद्धमाहात्म्यानु- 
मतानामापि तीथेकराणां कपिछकणश्रुकप्रश्नतीनां परएणरविप्रतिपत्तिदर्शनात्‌। अथो- 
च्येतान्यथा वयमचमास्यामहे यथा नाप्रतिष्ठादोषो भविष्यति। नहि प्रतिष्ठितस्तक 
एव नास्तीति शक्यते वक्त॑म्‌। एतदपि हि तर्काणामप्रतिष्ठितत्व॑ तर्केणेव प्रतिः 
छाप्यते, केषांचित्तर्काणामप्रतिष्ठितत्वदर्दानेनान्येषामपि नज्जातीयकानां तर्काणाम- 
अविमागको प्राप्त नहीं होते वे प्रधानके काये नहीं होंगे। इस प्रकार ये दोष दोनों पक्षोंमें साधारण 


होनेसे एक पक्षमें आक्षेपके योग्य नहीं हो सकते, यह बात तो इन दोषोंको अदोषताको दृढ करती है, 
क्योंकि-ये दोष अवश्य स्वीकार करने योग्य हैं॥ १०॥ 2 


ओर इस हेतुसे मी आगम गम्य अथंमें वेद निरपेक्ष तकंसे विरोध करना उचित नहीं है, 


क्योंकि आगम निरपेक्ष और केवल पुरुष कल्पना मूलक तर्क प्रतिष्ठित नहीं होते, कारण कि कल्पना 
निरंकुश होती है । जंसे कुछ विद्वानोंसे यत्न पूवंक कल्पित तकं अन्य विशेष विद्वानों द्वारा आमास-से 
दिखाये जाते हैं, उनसे भी कल्पित हुए तकं उनसे अन्य विशिष्ट विद्वानोंद्यारा आभास-से किये जाते 
हैं, इस कारण तकोंकी प्रतिष्ठा कदापि ग्रहण नहों की जा सकती, क्योंकि पुरुषोंको बुद्धि विलक्षण है । 
यदि ऐसा स्वीकार करो कि किसी प्रसिद्ध माहात्म्यवाले कपिल अथवा किसी अन्य सम्मत तक प्रतिष्ठित 
हो तो वह भी पूर्वोक्त दोपसे अप्रतिष्ठित ही है । कारण कि जिनका माहात्म्य प्रसिद्ध समझा गया है 
ऐसे शास्र प्रणेता कपिल, कणाद आदिमें भी परस्पर विरोध देखनेमें आता है । यदि ऐसा कहा जाय, 


जैसे अप्रतिष्ठा दोष न आवे इस प्रकार दुसरी रीतिसे हम अनुमान करेंगे । प्रतिष्ठित तक ही नहीं है, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता. यह तोका अप्रतिष्ठितत्व भी तकस ही प्रतिष्ठापित किया जाता है। कुछ 


कमें क -दीपिका 
% वेद निरपेक्ष त बिर यी दोषकी संसावना होनेसे निर्दोष वेदान्त-समन्वयका बाघ 
नहीं हो सकता । यदि कपिलके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंसे सिद्ध प्रधानवादको माना जाय, तो 


कणाद आदिके माहात्म्यको सुनकर उनके तक्ते सिद्ध परमाणुवाद आदिको क्यों न माना जाय! 
इसलिए परस्पर विरुद्ध होनेसे तक प्रतिष्ठित ही है। प 


किम आय ००३२: 
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प्रतिष्ठितत्वकल्पनात्‌। सर्वतर्काप्रतिष्ठायांच लोकव्यवहारोच्छेदप्रसङ्ग:। अतीतवतमाना- 
ऽवसाम्येन छानागते5प्य ध्वनि सुखदुःखप्राप्तिपरिहाराय प्रवर्तमानो लोको दृश्यते। त्यः 
र्थविप्रतिपत्तो चार्थाभासनिराकरणेन सम्यगर्थेनिर्धारणं तकंणैव वाक्यवृत्तिनिरूपणरूपेण 
क्रियते । मनुरपि चैचं मन्यते--_'प्रत्यक्षमनुमानं च शाखं च विविधागमम्‌। त्रयं सुविदितं कार्य घमं- 
झुद्धिमभीप्सता ॥' इति । “आप धर्मोपदेशं च वेद्‌शा्राविरोधिना । यस्तकेणानुसंधत्ते स धम वेद नेतरः ।' 
(१२।१०५,१०६) इति च घ्रचन्‌ । $ अयमेव तकंस्यालङ्कारो यदप्रतिष्ठितत्वं नाम। एवं 
हि सावद्यतकपरित्यागेन निरवदयस्तक प्रतिपत्तव्यो भवति । नहि पूर्वजो मूढ आसीदित्या- 
त्मनापि मूढेन भवितव्यमितिःकिचिदस्ति प्रमाणम्‌ । तस्मान्न तर्काप्रतिष्ठानं दोष इति चेत्‌- 
एवमप्यविमरोक्षप्रसङ्ग । यद्यपि कचिद्विपये तकस्य प्रतिठितत्वसुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते 
ताचद्विषये प्रसज्यत एवाप्रतिछितत्वदोषाद निर्माक्षस्तकस्य, न हीदमतिगम्मीरं भावयाथा- 
स्मयं मु क्तिनिवन्धनमागममन्तरेणोत्प्ेक्षितुमपि शक्यम्‌ । रूपायभावाद्धि नायमथः प्रत्यक्ष- 
गोचरः, लिङ्गायभावाच्च नानुमानादीनामिति चावोचाम। अपि च सम्यर्ज्ञानान्मोक्ष इति 
सर्वेषां मोक्षवादिनामभ्यूपगमः | तच्चसम्यरज्ञानमे करूपम्‌, वस्तुतन्त्रत्वात्‌ । एकरूपेण ह्यव- 
स्थितो यो 5थेः स परमार्थः । लोके तद्विषयं ज्ञानं सम्यरश्ञानमित्युच्यते-यथाझ्िरुष्ण इति । 
` तकॉमिं अप्रतिष्ठितत्वके दर्शनसे उसके समान जातीय अन्य तकॉमें मी अप्रतिष्ठित ह नेकी कल्पना की 
जातो है और सव तकॉके अप्रतिष्ठित होनेपर तो लोकब्यवहारका उच्छेद प्रसङ्ग हो जायगा, क्योंकि भूत 
_ और वतंमान विपयके साहदयसे भविष्यत्‌ विषयपें मी सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके लिए प्रवृत्त होते 
.” हुए लोग देखे जाते हैं । श्रुत्यर्थमें विरोध हो, तो अर्थामासका निराकरण पूवक यथायं अर्थका निर्णय 
वाक्यवृत्ति निरूपणरूप तकसे किया जाता है । प्रत्यक्षमदुमानं च०' ( धमंको शुद्धि-घमंका अधमंसे भेद 
जाननेकी इच्छा करनेवाले पुरुषको प्रत्यक्ष, अनुमान (तक) और विविध वेदानुकूछ शास्त्र, इन तीनों द्वारा 
धर्मको जानना चाहिए) और 'आर्घे०' (ऋषि प्रणीत घर्मोपदेशका वेद और शास्त्र अविरुद्ध तके जो 
अनुसंधान करता है वह धमंको जानता है दुसरा नहों) ऐसा कहते हुए मनु मो इस प्रकारके कुछ तकोंको 
मानते हैं। अप्रतिष्टित होना ही तो तकंका अळड्कार है । इस प्रकार दोष युक्त तकका परित्याग कर दोष 
` रहित तक स्वीकार करने योग्य है । पूवज मूढ था, इससे अपनेको भी मूढ होना चाहिए, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । इसलिये यदि ऐसा कहो कि तकंकी अप्रतिष्ठा दोष नहीं है, तो ऐसा माननेपर भी तक 
दोष मुक्त नहीं हो सकता, यद्यपि किसी एक तिषयमें तकाकी प्रतिष्ठा उपछक्षित होती है, तो मी प्रकृत 
विषयमें अप्रतिष्ठितत्व दोषसे तकंमें अविमोक्ष ( मुक्त न .होना ) दोष तो प्रसक्त ही है । इस अति- 
गम्भीर ( वेद भिन्न प्रमाणागम्य ) मुक्तिके हेतु जगत॒के कारण ब्रह्मके अद्वितीयत्वका निश्चय थास्त्रके 
विना केवळ कल्पनासे नहीं हो सकता, क्योंकि रूपादि रहित होनेसे यह पदार्थ प्रत्यक्ष प्रमाणका 
विषय नहीं है और लिङ्ग आदिके अमाव होनेसे अनुमान आदिका विषय नहीं है, ऐसा हम कह 
चुके हैं। और सब मोक्ष वादियोंका यह सिद्धान्त है कि सम्यग्तानसे ही मोक्ष होता है। ओर 
वह सम्यग्ज्ञान एकरूप है, क्योंकि वस्तुके अधीन है। सदा एकल्मसे रहनेवाळाजो पदार्थ वह 
यथाथ है । लोकमें तत्‌ विषयक ज्ञान सम्यग्जञान है ऐसा कहा जाता है, जैसे अग्नि उष्ण है। मोक्षके 
पिका | 
अ यदि सब तर्कोको प्रतिष्ठा Me सिद्ध नही होगा, ओर पूवंपक्षके तकके , 
समान सिद्धान्त तकंकी मी प्रतिष्ठा सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि आखिर वह मो तो तकं है। इसलिये 
तकंके लिए अप्रतिष्ठा दोष नहीं है । सिद्धान्ती -ऐसा मानने पर मी तकं दोष मुक्त नहो हो सकता, 
कारणकि हमें सवदा तकंको दोष युक्त कहनेका व्यसन नहीं है, किन्तु ब्रह्मा उपादानकारण 
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त्रैवं सति सम्यरश्ाने पुरुषाणां विप्रतिपत्तिरञुपपन्ना । + तकक्षानानां त्वन्योन्यविरोधा- 
प्रसिद्धा विभ्रतिपत्तिः। यद्धि केनचित्तार्किकेणेदमेव सम्यग्ज्ञानमिति प्रतिपादितं तदपरेण 
व्युत्याप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततोऽपरेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्धं लोके, कथमेकरूपान- 
बस्थितविषयं तर्कश्रभवं सम्यश्षानं भवेत्‌ ? नच प्रधानवादी तकंविदासुत्तम इति सचेस्ता- 
किंकैः परिग्रहीतो येन तदीयं मतं सम्यग्शानमिति प्रतिपद्येमहि । नच दाक्यन्तेऽतीतानाग- 
तवतंमानास्ताकिका एकस्मिन्देरे काले च समाहतु येन तन्मतिरेकरूपेकार्थविषया 
सस्यडब्रतिरिति स्यात्‌ । वेदस्य तु नित्यत्वे विश्ञानोत्पत्तिहेतुत्ये च सति व्यवस्थिताथे- 
विषयत्वोपपत्तेः, तज्ञनितस्य ज्ञानस्य सम्यकत्वमतोतानागतवतंमानेः सर्वेरपि तार्किकेर- 
पहरोतुमशक्यम्‌। अतः सिंद्धमस्यैवौपनिषदस्य शानस्य सम्यग्ज्ञानत्वम्‌ । अतोऽन्यन्न 
सम्यग्शानत्वाजुपपत्तेः संसाराविमोक्ष एव प्रसज्येत । अत आगमवरोनागमाचुसारितः . 
कंवशेन च चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिइचेति स्थितम्‌ ॥ ११ ॥ 
(४ रिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ सू० १२ ) 
एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याताः ॥ १२ ॥ 
पदच्छेद--एतेन, शिष्टापरिग्रहाः, अपि, व्याख्याता: । ; 
सुत्राथे--( एतेन ) देवल आदि शिष्टोंस किसी अंअमें गृहीत प्रधान कारणवादके निराकरणे 
(शिष्टापरिग्रहा अपि) शिष्ठोंस किसी भी अंशमें अपरिगृहीत अणु आदि कारणवाद मी (व्याख्याता: ) 
निराकृत हुए समझने चाहिए । 


साधन सम्यग्ज्ञानके एक होनेपर यथार्थ ज्ञानके विषयमे पुरुषोंकी विप्रतिपत्ति-विरोध अनुपपन्न है । 
तक ज्ञानोंमें तो परस्पर विरोध होनेसे विप्रतिपत्ति प्रसिद्ध है । और यह भी लोकमें प्रसिद्ध है कि किसी 
एक ताकिकद्वारा तकसे यह सम्यन्ज्ञान है, ऐसा प्रतिपादित है, उसका अन्यद्वारा खण्डन किया 
जाता है । और दूसरे ताक्रिकद्वारा तके स्थापित सम्यग्ज्ञान मो उससे अन्य तार्किक द्वारा खण्डन 
किया जाता है । एकरूपसे अनवस्थित विषयक तके उत्पन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान कंसे हो सकता है? 
प्रधानवादी सांख्य तक  वेत्ताओंमें उत्तम है ऐवा सव ताङिकोंने स्वीकार तो नहों किया है जिससे हम 
उसके. मतको सम्यरज्ञान मान सके । अतीत-भूत, मविष्वत्‌ और वर्तमान तार्किक एक देश और एक 
कालमें एकत्रित नहीं किये जा सकते, जिससे कि उनकी मति एकरूप और एकार्थ विषयक होकर 
सम्यग्ज्ञान हो । वेद तो नित्य और ज्ञानकी उत्पत्तिका हेतु होनेसे व्यवस्थित अथं विषयक हो 
सकता है । उससे उत्पन्न -ज्ञानके यथार्थत्वका भूत, भविष्यत्‌ और वतमानके समी ताकिकों द्वारा निषेध 
नहीं किया जा सकता, अत: यह सिद्ध हुआ कि उपनिषद्गम्यज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है । इसलिए उससे 
मिनन ज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता, अतः उससे संसारसे मुक्ति नहीं हो सकेगो । इससे यह सिद्ध 
हुआ कि आगमके बलसे ओर आगम अनुकूल तकके बलसे चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकारण और 


उपादानकारण है ॥ ११ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं है, जड़ प्रधान जगतका कारण है, ऐसा तक अप्रतिष्ठित और दोष . युक्त है । जगतका कारण भूत 
ब्रह्म तो वेदसे भिन्न प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय ही नहीं है, अतः वहाँ तकंका अवकाश ही नहीं है । 


“यत्नेनानुमितोऽप्यर्थः कुशलैरनुमातृभिः । अमियुक्ततरैरन्येरन्यधैवोपपाद्यते ॥' ( भामती ) 
(अनुमान करनेवाले कुशळ पुरुषासे यत्नपूवंक जो अथे अनुमान द्वारा सिद्ध किया गया है, उसे भी 
अन्य अधिक वुद्धिवाले अन्यथा कर देते हैं) इसलिए तकंसे उत्पन्न ज्ञान परस्पर विरुद्ध होनेसे 
सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता । यथाथंज्ञानमें तो कोई विरोध नहीं होता, कारण कि वह यथाथं वस्तु 
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क वैदिकस्य दर्शनस्य प्रत्यासन्नत्वाद्शुरुतरतकंचलोपेतत्वाद्े दानुसारिभिश्च केश्वि- 
च्छिए्ठेः केलचिठंदोन परिग्रहीतत्वात्प्रथानकारणवादं तावद्वघपाश्रित्य यस्तर्कनिमित्त 
आक्षेपो चेदान्तवाक्येषूद्भावितः स परिहतः। इदानीमण्वादिवादव्यापाश्रयेणापि केश्विन्म- 
न्दमतिभिवेदान्तचाक्येषु पुनस्तकेनिमित्त आक्षेप आइाङ्कथेत, इत्यतः प्रधानमल॒निवहण- 
न्यायेनातिदिशति । परिगृह्यन्त इति परिग्रह, न परिग्रहा अपरिग्रहाः, शिष्टानामपरिग्रहाः 
रिष्टापरिग्रहाः। एतेन प्रकृतेन प्रधानकारणवादनिराकरणकारणेन रिष्टरेमं नुव्यास प्रभृतिभिः 
केनचिद्‌ंरोनापरिगहीता येऽण्चादिकारणचादास्तेऽपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराकृता 


वेदिक दशंनके निकटवर्ती होने, अनेक प्रबळ तर्कोसे युक्त होने और वेदके अनुसारी कुछ 
शिशोंद्वारा किसी एक अंशसे परिगृहीत होनेके कारण प्रधानकारणवादका आश्रयकर जो तक निमित्त 
आक्षेप वेदान्तवाक््योपर किया गया था, उसका तो परिहार किया गया है। अब अणु आदि वादका 
आश्रयकर कुछ मन्दमति वेदान्तवावयोंपर पुनः तकं निमित्तक आक्षेपकी आशङ्का करते हैं, अतः 
प्रधानमल्लनिवहंणन्यायसे अतिदेश करते हैं जिनका अच्छी तरह ग्रहण किया जाय वे परिग्रह 
कहलाते हैं, जो परिग्रह नहीं वे अपरिग्रह कहे जाते हे, जिनका शिष्टोंसे परिग्रहण नहीं होता वे शिष्टा- 
परिग्रह्‌ हैं । शिष्ट-मनु, व्यास आदिने किसी एक अंशमें मी जो अणु आदि कारणवाद स्वीकृत 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विषयक होता है । अतः यह सिद्ध हुआ कि सांख्यद्वारा केवळ तकसे सिद्ध प्रधान जगतका उपादान 
कारण नहीं है, किन्तु चेतन ब्रह्म ही जगतका निमित्त और उपादान कारण है । पूवंपक्षमें समन्वयकी 
असिद्धि है, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है ॥ ११॥ | 
% वेदान्तवादके समान प्रधानवाद मी सत्कायवाद है और उसमें आत्माको असङ्ग ओर 
चैतन्य माना गया है, कार्यकारणका अभेद है, इत्यादि कुछ अंशोंमें प्रधांनवाद वेदान्तवादके निकट- 
वर्ती है । देवळ आदि कुछ शिष्ट पुरुषोंने कुछ अंशोंमें उसे स्वीकार मी किया है । यहाँ वादका अथं 
स्वामिमत कथन है । सत्कार्यवाद और असत्कयंवाद भेदसे यह वाद दो प्रकारका है, परिणामवाद 
और विवतंवाद भेदसे सत्कार्यवाद भी दो प्रकारका है । सांख्योंका परिणामवाद है, 'तार्विकोऽन्यथा- 
भाव: परिणामः? ( वास्तविक अन्यथामाव परिणाम है ) उनके मतमें कारण ही कार्यरूपमें परिणत 
होता है, इससे कायं और कारण अभिन्न हैं ओर सत्‌ हैं। जेसे दूध दहीरूपमें परिणत होता है । 
कार्यकी नामरूपसे अनमिव्यक्ति कारण है और साधनोंद्वारा नाम-रूपसे अभिव्यक्ति काय है । अतः 
काये कारणसे भिन्न नहीं है । ब्रह्मवादी वेदान्तमतमें विवंतवाद है । उनके मतमें कारण ही कायं- 
रूपमें भासता है, अतः कारण सत्‌ है और कायं कल्पित-मिथ्या है । नेयायिक ओर मध्वोंका 
असत्कायंवाद है उसे आरम्भवाद भी कहा जाता है। उनके मतमें उत्पत्तिके पूवं कायं नहीं है, 
साधनोंद्वारा उत्पन्न किया जाता है । जैसे मुक्तिकामें पहलेसे घटका अमाव है। कुम्हारने दण्ड आदि 
साधनोंसे उसे उत्पन्न किया । इसलिए उनके मतमें कायं कारणसे भिन्न है। इसीप्रकार योगाचारके 
मतमें क्षणिक विज्ञानवाद, माघ्यमिकके मतमें शून्यवाद और अहंतोंका स्याद्वाद इत्यादि भी समझने 
चाहिए । परमाणु, स्वमाव, शून्यवाद आदि निमुंल होनेके कारण दुबल हैं, अतः उनका पृथक्‌ 
कथन न कर केवल अतिदेश किया गया है । जितने कारणवाद हैं उन सबको प्रधानवादने अपने 
तकं आदि बलसे परास्तकर उनमें अपनी प्रधानता प्राप्त की है, इसलिए वेदान्तने उन सबमेसे प्रधान 
कारणवादके निराकरणमें अधिक प्रयत्न किया है । प्रधानवादके निराकरणसे शेष सब कारणवादोंका 


निराकरण समझना चाहिए । र नट 
विभु होनेसे ब्रह्म द्रव्यका उपादानकारण नहीं है, और परम महुत्परिमाण, सवं संयोगित्व- 


३६० ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


द्रव्याः, तुश्यत्वान्षिराकरणकारणस्य, नाच पुनराशङ्कितव्यं किंचिदस्ति । लुल्यमत्रापि 
परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्य तर्कानवगाहात्वं, तस्या प्रतिष्ठितत्वम्‌, अन्यथाजु बानेऽ- 
प्यविमोक्षः, आगमविरोघश्चेत्येवंज्ञातीयकं निराकरणकारणम्‌ ॥ १२ ॥ ः 
( ५ भोक्‍्आपत्त्यधिकरणम्‌ स्‌० १३ ) 
मोक्त्रापत्तेरविमागश्च त्स्याज्लोकवत्‌ ॥ १३ ॥ 

पद्च्छेद्र--मोवत्रापत्तः, अविभागः, चेत्‌, स्यात्‌, लोकवत्‌ । 

सूजाथ--( मोक्त्रापत्तेः ) अद्वितीयं ब्रह्म यदि जगतका उपादान हो, तो सब पदाथं ब्रह्मे 
"अभिन्न होनेके कारण मोग्य पदार्थ मोक्ता हो जायेगे, इससे ( अविमागः ) प्रत्यक्ष सिद्ध भोक्ता, भोग्य 
आदि विमाग ही न रहेगा, ( चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो, तो ( लोकवत्‌ ) जैसे व्यवहारमें घट आदि कायं 
यद्यपि मृत्तिकासे अभिन्न हँ, तो भी परस्पर भिन्न हँ, ( स्यात्‌ ) वसे कारणसे अभिन्न होनेपर भी 
भोक्ता, भोग्य आदि प्रपश्चका परस्पर विभागं रहेगा । | 

+ अन्यथा पुनन्रेह्मकारणवादस्तर्कवलेनैवाक्षिप्यते । यद्यपि थ्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण -विषयापद्दरेऽन्यपरा भवितुमर्हति, यथा मन्त्रार्थवादौ । 
तकोऽपि स्वविपयादन्यत्राप्तिष्ठितः स्यात्‌, यथा घर्माधर्मयोः। किमतो यद्येवम्‌ ? अत 
इदमयुक्त यत्प्रमाणान्तरम्रसिद्धार्थवाधनं थुतेः । कथं पुनः प्रमाणान्तरप्रसिद्धो5थ; भुत्या 
बाध्यत इति ? अत्रोच्यते--प्रसिद्धो हयं भोकतभोग्यविभागो लोके भोक्ता चेतनः शारीरः, 
भोग्याः शब्दादयो विषया इति । यथा भोक्ता देवदत्तो भोज्य ओदन इति । तस्य च विभाग- 


नहीं किए हैं, वे कारणवाद मी इस प्रकृत प्रधान कारणवादके निराकरण कारणसे प्रतिविद्धल्पसे 
ब्याख्यात-निराकृत समझने चाहिए । निराकरणका कारण समान होनेसे यहाँ वेदान्त समन्वयपर 
पुनः कुछ मी आशज्धितव्य नहीं है। यहाँ वेशेषिक आदि मतमें भी परम गम्भीर जगत्कारणका तर्का- 


गम्यत्व, तर्काप्रतिष्ठितत्व अन्यथा-दुसरी रीतिसे अनुमान करनेपर भी मोक्षामाव और आगमचिरोध 
इसप्रकारका निराकरण कारण समान है॥ १२॥ 


पुनः अन्य प्रकारसे ब्रह्मकारणवादपर तकंके वळसे हो आक्षेप किया जाता है, यद्यपि श्रुति 
अपने विषयमे प्रमाण है, तो भी अन्य प्रमाणसे विषयका बाध होनेपर उसका अन्य विषयक ( गौण 
विषयक ) होना युक्त है, जैसे मन्त्र और अथंवाद अन्य विषयक होते हैं। तक मी स्वविषयसे अन्यत्र 
अप्रतिष्ठित होता है जसे घमं और अधमंमें । यदि ऐसा हा, तो इससे क्या ? इससे यह अयुक्त है कि 
अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध अर्थका श्रृतिसे बाघ हो । पुनः यह कैसे कहते हो कि अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध 
अथंका श्रुतिसे बाध किया जाता है । इस विषयपर कहते है--लोकमें यह भोक्तृ, भोग्य विभाग प्रसिद्ध 
है, मोक्ता चेठन जीवात्मा है और भोग्य शब्द आदि विषय हैं, जैसे देवदत्त मोक्ता है ओर ओदन 
( मात ) मोज्य है । यदि मोक्ता मोग्यमावको प्राप्त हो ओर भोग्य मोक्तृमावको प्राप्त हो, तो उस 
विमागका अमाव प्रसक्त होगा । इन दोनोंका परम कारण ब्रह्मसे अन्यत्व होनेके कारण परस्परमें 

सात्यानन्दी-दीपिका 

विग्रुत्व निगुंण ब्रह्ममें नहीं है, इत्यादि आक्षेप श्रुतिसे बाधित हैँ। और अण॒ आदि कारणवादोंके 


निराकरणमें वही कारण है जो प्रधान कारणवादके निराकरणमें है । इधलिए तकसे वेदान्तसमन्वयका 
बाघ नहीं हो सकता है ॥ १२॥ 


$ ग्रह्मको जगतका उपादानकारण प्रतिपादक 'श्रुति ब्रह्मके साथ जगतुका अभेद कहती है, 
परन्तु वह प्रत्यक्षादि प्रमाणों और तके बाधित है, क्योंकि उनमें ब्रह्म और जगतका कार्यकारणमाव 


अधि० ५ सु० १३ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३६१ 


स्याभाषः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्येत, भोग्यं वा भोकतृभाचमापद्येत । तयो- 
श्रेतरेतरभावापत्तिः परमकारणाद्नह्मणोऽनन्यत्वातप्रसज्येत। न चास्य प्रसिद्धस्य 
विभागस्य बाधनं युक्तम्‌ । यथा त्वचत्वे भोक्त्भोग्ययोर्विभागो रएस्तथातीतानागतयो- 
रपि कल्पयितव्यः। तस्मात्मरसिद्धस्यास्य भोक्ठभोग्यविभागस्याभावधसङ्गादयुक्तमिद्‌ 
ब्रझकारणतावघारणसिति ॐ चेत्कश्चिच्योदयेत्ते प्रति बूयात्‌-स्यालोकवदिति। उपपद्यत 
पवायमस्मत्पक्षेऽपि विभागः, एवं लोके दष्टत्वात्‌। तथा हि-समुद्रादुदकात्मनो ऽनन्य- 
त्वेऽपि तद्विकाराणां फेनवीचीतरङ्गवुद्वुदादीनामितरेतरविभाग इतरेतरसंइलेपादिलक्ष- 
णश्च व्यवहार उपलभ्यते । नच समुद्रादुदकात्मनोऽनन्यव्वेऽपि तद्विकाराणां फेनतरङ्गा- 
दीनामितरेतरभावापत्तिभंचति । न च तेषामितरेतरभावानापत्तावपि समुद्वात्मनो ऽन्यत्वं 
भवति | एवमिहापि-न च भोकतृभोग्ययोरितरेतरभावापत्तिः, नच परस्माद्ब्रह्मणो ऽ न्य- 
त्वं भविष्यति। यद्यपि भोक्ता न त्रह्मणो विकारः, 'तस्सष्रा तदेवानुप्राविशत्‌ ( तै० २६ ) 
इति स्रष्टुरेवाविक्कतस्य कार्यायुप्रवेशेन ओोक्तृत्वश्रचणात्‌ , तथापि कार्यमनुप्रविष्टस्या- 
स्त्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव घटायुपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणाद्घ्रह्मणो- 
` ऽनन्यत्वेऽप्युपपद्यते भोक्ठ्भोग्यलक्षणो विभागः समुद्रतरङ्गादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ ॥१३॥ 


अभेद हो जायगा । इस ढोक प्रसिद्ध विमागका [ श्रुतिसे ] बाध होना युक्त नहीं है । जसे वतंमानमें 
भोवतृ-मोग्य विभाग प्रत्यक्ष सिद्ध है, वसे भूत और मविष्यतूमें मी उसकी कल्पना करनी चाहिए । इस- 
लिए इस प्रसिद्ध मोक्तृ भोग्य विमागके अभावका प्रसंग होनेसे यह ब्रह्मकारणत्व निश्चय अयुक्त है । 
सिद्वान्ती--एऐसी यदि कोई शङ्का करे, तो उसके प्रति ऐसा कहना चाहिए-लोकके समान 
विभाग होगा । हमारे पक्षमें भी यह विभाग उपपन्न होता ही है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखनेमें आता 
है। जैसे कि उदकरूप समुद्रसे फेन, वीची ( बड़ी तरंग ), तरंग और बुल्वुले आदि उसके विका र 


अनन्य होनेपर भी उनका परस्पर विभाग और परस्पर संइलेश आदि रूप व्यवहार उपलब्ध होता है द 
ओर उदकरूप समुद्रसे अनन्य होनेपर भी उसके विकार फेन तरङ्ग आदिकी अन्योन्यात्मकता नहीं 


होती और उनकी अन्योन्यात्मकता न होनेपर भी वे समुद्रस्वरूपसे अन्य नहीं होते । वसे यहाँ मी 
सोक्ता और मोग्यकी अन्योन्यमावापत्ति नहीं होगी और न उनका परब्रह्मसे भेद होगा । यद्यपि भोक्ता 
्रह्मका विकार नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्ठा' ( उसकी रचनाकर उसमें ही अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार 
कायंमें अनुप्रवेशद्वारा अविकृत स्रशमें ही मोक्तृत्वका श्रवण है, तो भी घट आदि उपाधि निमित्तक 
आकाशके समान कार्यमें अनुप्रविष्टका उपाधिकृत विमाग है । इससे ऐसा कहा गया है कि परम कारण 
्रह्मसे अनन्यं होनेपर मी भोवतु-भोग्यरूप विभाग समुद्रतरज्ग न्यायसे उपपन्न होता है ॥ १३ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


[ नहीं 
सिद्ध नहीं होता, इसलिए बाधक प्रमाणके विद्यमान होनेपर अभेद बोधक श्रुति मुख्य नहीं किन्तु गौण 


है । जैसे आदित्यो यूपः? यह श्रुतिवाक्य आदित्यका यूपके साथ अभेद बोधित करता 0. परन्तु यह 
प्रत्यक्ष आदि राणो बाधित है, अतः वहाँ मीमांसकोंने आदित्य शब्दकी आदित्य सहशमें लक्षणाकर 


गोणवृत्तिसे आदित्यः सददशो यूपः’ ऐसा व्याख्यान किया दै । जैसे घमं, अधमं आदि Mr घ 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण बाधित हैं, वेसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे प्रसिद्ध भेदसे श्रुतिः aa र 
कारणवाद भी बाधित है, इससे ब्रह्म जगतका कारण हो यह कथन अयुक्त है । इ 


अहत समन्वयका बाध होना युक्त है । 
कल्पित भेद व्यवहार 
# जैसे महाकाशमें घट, मठ आदि उपाधिकृत घटाकाश, मठाकाश आदि कल्म ह्‌ 


होता है । वेसे ब्रह्ममें मी अविद्या उपाधिकृत मोक्ता और भोग्य आदि कल्पित भेद व्यवहार होता है । 
अतः द्व॑तप्रमाणका अरद्वेतसमन्वयसे विरोध नहीं है ॥ (२॥ 
४६ 
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( ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ सू० १४-२०) 
तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः ।। १४॥ 

पद्च्छेद- तदनन्यत्वम्‌, आरम्मणशब्दादिम्यः । ` 

सूत्ाथ--( तदनन्थत्वम्‌ ) कायं जगतकी कारण ब्रह्मसे अनन्यता है, ( आम्मणशब्दादिम्यः ) 
क्योंकि “वाचारम्मणं विकारो’ ' ऐंतदात्म्यमिदं सवम्‌’ 'ब्रह्मवेद सवंम्‌' इत्यादि थुतिवाक्योसे ऐसा ही 
अवगत होता है। 

# अभ्युपगम्य चेमं व्यावहारिक भोक्ठ्मोग्यळक्षणं विभागं स्या्लोकबदिति परिः 
हारोऽभिहितः, नत्वयं विभागः परमार्थतोऽस्ति, युस्मात्तयोः कार्यकारण योरनन्यत्वमच- 
गम्यते । कार्यमाफाशादिकं बहुप्रपञ्चं जगत्‌, कारणं पर ब्रह्म, तस्मात्कारणात्परमाथतो 5- 
नन्यत्वं व्यतिरेकेणाभावः कार्यस्यावगम्यते। कुतः? आरस्भणशाब्दादिभ्यः। आरस्मण॑- 
शब्दस्तावदेकविज्ञानेन सवं विज्ञानं प्रतिज्ञाय इष्टान्तापेक्षायासुच्य ते-'यथा सोम्येकेन सत्पिण्डेन 
सबं रन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं शृत्तिकेस्येव सत्यम? (छा० ६।१। ४) इति । पत- 
दुक्तं भवति-एकेन मृत्पिण्डेन परमार्थतो सदात्मना विज्ञातेन सर्व सुन्मयं घरशरावोदञ्च- 
नादिकं खदात्मकत्वा विशेषाड्िज्ञातं भवेत्‌ । यतो वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌-वाचैव 
केवलमस्तीत्यारभ्यते--विकारो घरः शराव उदञ्चनं चेति। न तु वस्तुवृत्तेन चिकारो नाम 


यह व्यावहारिक भोक्तू-मोग्यरूप विभाग स्वीकारकर 'स्याहळोकवत्‌? इस सुत्रमागसे उसका 
परिहार कहा गया। परन्तु यह विभाग परमार्थतः नहीं है, जिससे वे कार्यकारण अनन्य अवगत होते 
हैं । आकाश आदि बहुत विस्तृत जगत्‌ काये है और परश्रह्म कारण है । उस कारणसे कायंके पृथक्त्वका 
अमाव ही वास्तवमें कारणके साथ कायंका अनन्यत्व अवगत होता है । किससे ? इससे कि आरम्मण 
शब्द आदि कहे हैं । एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर दृष्टान्तकी अपेक्षामें यथा सोम्यैकेन ०! 
( हे सोम्य-सवेतकेतु ! जैसे एक मृत्तिकापिण्डसे सब मृत्तिकाके विकार ज्ञात हो जाते हैं कि विकार 
कैवल वाणीके आश्रयमूत नाम मात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) इसप्रकार आरम्भण शब्द 
कहा गया है । अभिप्राय यह है कि वास्तवमें मृत्तिकारूपसे ज्ञात एक मृत्तिकापिण्ड मृत्तिकामय घट, 


सिकोरा, डोल क्षादि सभी पदार्थ मृत्तिकात्मकरूप अविशेषसे विज्ञात होते हैं, क्योंकि वाचारम्मण * 


विकार केवल नाम मात्र हैं । घट, सिकोरा और डोल आदि विकार केवल वाणीसे “हैं” ऐसे कहे जाते हैं, 
वस्तुवृत्तिसे तो विकार कुछ भी नहीं हैं, नाममात्र यह सव अनृत-मिथ्या है, केवल मृत्तिका ही सत्य 
अ पूर्वाधिकरणमें राजमती तिका किया गया है और इस अधिकरणमें 
विवतंनादके आधारपर किया जाता है। इससे एकफल संगति है। परन्तु इसप्रकार दोनों अधि- 
करणोंकी संगतिमें विरोध होगा ? ऐसी बात नहीं है, क्योंकि 
विवतेवादस्य च पूर्वेभूमिवेदान्तवादे परिणामवादः । 
व्यवस्थितेऽस्मिन्परिणामवादे स्वयं समायाति विवतंधादः ॥ 
( वेदान्तमें विवतंवादकी प्रथमावस्था परिणामवाद है, इस परिणामवादकी व्यवस्था हो जानेपर 
विवतंवाद स्वयं ही प्राप्त हो जाता है ) ऐसा संक्षेपद्ारीरकमें कहा गया है। इसलिए कोई विरोध 
नहीं है । तात्पयं यह है कि प्रत्यक्ष आदिका लोकप्रसिद्ध प्रामाण्य स्वीकारकर स्थूल वुद्धिवालोंकी 


शद्धा निवृत्तिके छिए परिणाम इषटान्त-समुद्रतरङ्गन्यायसे भेद और अभेद कहा गया है। अव प्रत्य- | 


कादि प्रमाणोंको तत्वके प्रतिपादनमें असमर्थं कहकर केवळ व्यवहारमें ही उनकी स्थापना की जाती है 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष आदि प्रमाण केवल व्यवहारविषयक हैं परमार्थविषयक नहीं हैं ॥ इसलिए मिथ्या- 


जिव वक डा 


»>ळ nee 
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कश्चिदस्ति। नामधेयमात्रं हो तद्नुत॑ सृत्तिकत्येव सत्यमिति। एष बरह्मणो दृष्टान्त आस्नातः | 
तत्र ्रुताद्वाचारम्मणणशब्दादार्छान्तिकेऽपि प्रह्मव्यतिरेकेण कार्यज्ञातस्याभाव इति गम्यते 
तेजोबन्नानां ्र्मकायंतासुक्त्वा तेजोऽचन्नकार्याणां तेज्ञोऽवन्नन्यतिरेणाभाबं त्रवीति- 
'अागादग्नेरग्निस्वं वाचारम्मणं विकारो नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम (छा०६।४।१) इत्यादिना। 
आरम्मणशब्दादिभ्य इत्यादिशव्दात्‌ 'ऐतदात्म्यमिदं सवं तत्सत्यं स आत्मा तस्वमसि' ( छा० 
६1८७), इदं सव॑ यदयमात्मा’ (द्० २।४।६), 'बहमेवेदं सवम? (सु० २1२1१३ ), 'आखेदं स्म! 
(छा० ७।२५।२ ), नेह नानास्ति किंचन” ( वृ० ४।४।१९ ) इत्येवमाद्यप्यात्मैकरंचप्रतिपादनपर 
चचनजातमुदाहतंव्यम्‌ । न चान्यथैकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं संपद्यते । तस्माद्यथा घटकर- 
काद्याकादानां महाकारानन्यत्वम्‌, यथा सृगठ्ष्णिकोद्कादिनामूषरादिभ्योऽनन्यत्वम्‌, 
दष्टनष्टम्चरूपत्वात्स्वरूपेणानुपाख्यत्वात्‌, एवमस्य भोग्यभोक्त्रादिप्रपञ्चजातस्य व्रहाब्य- 
तिरेकेगाभाव इति दव्यम्‌ । + नन्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा वृक्षो ऽनेकशाख एवमनेकशक्तिः 
प्रवृत्तियुक्त त्रह्म। अत एकत्वं नानात्वं चोमयमपि सत्यमेव। यथा वृक्ष इत्येकत्वं शाखा 
इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्रात्मनेकत्वं फेनतर ज्ञाद्यात्मना नानात्वम्‌ । यथा च सुदात्म- 
है । यह ब्रह्मामें दृष्टान्त कहा गया है । यहाँ श्रुत वाचारम्मण शब्दसे दार्शान्तिकमें मी कारण ब्रह्मसे कायं 
समूह भिन्न नहीं है ऐसा ज्ञात होता है । पुनः श्रुति तेज, जल ओर अन्नको ब्रह्मका कायं कहकर 
तेज, जल और अञ्नके कार्योका तेज, जल और अन्नसे भेदामाव 'अपागाद्रनेरंग्निस्वं ०” ( इस प्रकार 
अग्निसे अग्नित्व निवृत्त हो गया, क्योंकि [ अग्निख्प ] विकार वाणोसे कहनेके लिए नाममात्र है, 
केबल तीन रूप हैं, इतना ही सत्य है) इत्यादिसे कहती है । 'आरस्मणशब्दादिभ्यः इसमें पठित 
'आदि' शब्दसे 'ऐेतदास्म्य०' ( यह पब एतद्रप ही है, वह सत्य है, वह आत्मा है और हे श्वेतकेतु ! 
वही तु है ) 'इदं सर्व ०! ( यह जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही है ) 'बह्मवेदं सम! ( यह सब ब्रह्म 
ही है ) 'आस्मैवेदं सवेम? (आत्मा हो यह सब है) “नेह नानास्ति०' ( इस-हामें नाना कुछ भी नहीं 
दै ) इत्यादि आत्मैकत्व प्रतिपादन परक वाक्य समुदाय भी उदाहरणस्मसे ग्रहण करना चाहिए । नहीं 
तो एक विज्ञानसे सर्वविज्ञान सम्पन्न नहीं होगा । इसलिए जैसे घटाकाश, करकाकाश आदि महाकाश- 
से अनन्य हैं और ज॑से मृगतृष्णा जळ आदि उषर आदिसे अनन्य हैं, क्योंकि दृष्ट नष्ट स्वरूप वाले हैं 
अर्थात्‌ उनका स्वरूप दृष्टिगोचर होकर नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ अधिष्ठान ज्ञानसे बाधित हो जाता 
है और वह स्वरूप रहित है, घेसे ही भोवतृ-मोग्य आदि प्रपत समुह रह्मसे मिन्न नहीं है, ऐसा 
समझना चाहिए । परन्तु ब्रह्म तो अनेक्ातमक है, जैसे वृक्ष अनेक शाखा युक्त है, वैसे ब्रह्म भी 


वेत प्रमाणोंसे भ्रौतार्थथा बाध नहीं हो सा अद्वैत समन्वथके अविरोषके लिए द्वेतको 
मिथ्या सिद्ध करते हैं । यहाँ अनन्यत्वशन्द अभेद परक नहीं है किन्तु भेद निषेध परक है अर्थात्‌ इस 
हेश्यमान जगतूकी ब्रह्मसे पृथक्‌ सत्ता नहीं है यही अनच्यत्वका तात्विक अथं है । “नेह नानास्ति किञ्चन' 
इत्यादि श्रुति भी ब्रह्ममें नानात्व-मेदका निषेध करती है । 

® अब भतृंपः्वक आदि प्राचीन वेदान्ताचायोंके अमिमत एकत्व नानात्वबादको दिललावे है 
अनेकशक्ति और इससे होनेवाली अनेकप्रकारकी कार्यातमकसृष्टिसे ब्रह्म युक्त है, इस विषयमें 'इन्यो ह 
मायामिः पुरुरूप ईयते' ( ब्रह्म मायारूप अनेक शक्तियोंसे बहुत रूप हुमा) यह शुतिदाक्य प्रमाण 
है। यदि अत्यन्त अभेद मानें तो कमं हाण्डादिके आश्रित लौकिक ओर वेदिक व्यवहार एग ब्रह्म 
प्राप्तिके श्रवण, मनन आदि सब साधन बाधित हो जायेंगे। यदि ब्रह कार्यडूपसे नानात्व माने | 
तो लौकिक और शास्त्रीय सब व्यवस्था ठीक हो जायगी, अतः मेद और अभेदको मानना युक्त है। 
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नेकत्वंघररारावाद्ात्मनानानात्वम्‌ । तत्रैकत्वांरोन ज्ञानान्मोक्षव्यवद्दारः सेत्स्यति, 


नानात्वांशेन तु कर्मकाण्डाध्रयौ लौलिकवैदिकव्यबहारो सेत्स्यत इति। एवंच . 


सदादिडशन्ता अञुरूपा भविष्यन्तीति। नैवं स्यात्‌; “रत्तिकेत्येच सत्यम? इति प्रकृति- 
मात्रस्य दृष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌, वाचारस्मणदब्देन च चिकारजातस्याचुतत्वाभि- 
चानात्‌, दार्टान्तिकेऽपि 'ऐतदात्म्यमिदं सब तत्सत्यम्‌! इति च परमकारणस्यै चैकस्य 
' सत्यत्वावधारणात्‌ , “स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतो’ इति च शारीरस्य ब्रह्ममाचोपदेशात्‌ । 
स्वयं प्रसिद्धंद्येतच्छारीरस्य ब्रह्मात्मत्वमुपद्स्यते, न यत्नान्तरप्रसाध्यस्‌। अतश्चेद्‌ 
शास्त्रीय॑ अह्मात्मत्वमवगस्यमानं स्वाभाविकस्य शारीरात्मत्वस्य बाधकं संपद्यते, रज्ज्वादि- 
वुद्धय इव सर्पादिवुद्धीनाम्‌ । बाधिते च शारीरात्मत्वे तदाश्रयः समस्तः स्वाभाविको 
ब्यवहारो बाधितो भवति, यत्प्रसिद्धये नानात्वांशोऽपरो ब्रह्मणः कङप्येत। * द्शंयति 
च--'यत्रत्वस्य सवेमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ पड्येत्‌ ( बु० ४५१५ ) इत्यादिना ब्रह्मात्मत्व- 


. अनेक शक्ति प्रवृत्ति युक्त है, इसलिए एकल ओर नानल देनो उस ठे दो पसार प्रवृत्ति युक्त है, इसलिए एकत्व और नानत्व दोनों सत्य ही हैं। जंसे 'वृक्ष' इस रूपसे 
एक है ओर 'शाखा' ख्पसे नाना है, जेसे समुद्र” इस रूपसे एक है ओर फेन, तरङ्ग.आदि रूपसे 
नाना है, ओर 'मृत्तिका? इस रूपसे एक है और घट, शराव आदि खूपसे नाना है, [ वेसे ही ब्रह्म 


भी कारणरूपसे एक है 'ओर भोक्तृ, भोग्य आदि प्रपञ्चरूपसे अनेक है ] दोमें से एकत्व अंशके ज्ञानसे . 


मोक्ष व्यवहार सिद्ध होगा और नानात्व अंशके ज्ञानसे कमंकाण्डके आश्रित लौकिक और वैदिक 
व्यवहार सिद्ध होंगे, इसी प्रकार मृत्तिका आदि दृष्टान्त भी अनुरूप होंगे ? परन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि 
“खत्तिकेत्येव सत्यम (केवल मृत्तिका ही सत्य है) इस प्रकार दृष्टान्तमें प्रकृतिमात्रमें सत्यत्वका निश्‍चय 
किया गया है, ओर वाचारम्मणदाब्दसे विकार समुदायमें अनृतत्वका अभिधान किया गया है। दार्टान्तिक- 
में भी  ऐतदात्म्यमिदं सवस ( यह सब एतद्रू है वह सत्य है) एक परम कारणमें सत्यत्वका 
अवधारण किया गया है और 'स आत्मा०' ( हे श्वेतकेतु ! वह आत्मा है वह तू है) इस प्रकार 
जीवात्माको ब्रह्ममावका उपदेश है । जीवात्माको यह स्वय प्रसिद्ध ब्रह्मात्मत्वका उपदेश किया जाता है, 
न कि अन्य यत्न साध्य ब्रह्मात्मत्वका । इसलिए जंसे रज्जु आदि बुद्धि कल्पित सपं आदि बुद्धिकी 
बाधक होती हैं, वेसे यह शास्त्रीय अवगम्यमान ( अवगत हुआ ) ब्रह्मात्मत्व आविद्यक जीवात्मत्वका 
बाघक होता है । जीवात्मत्व बाधित होनेपर उसके आश्रित समस्त आविद्यक लौकिक, वेदिक व्यवहार 
जिनकी सिद्धिके लिए ब्रह्ममें एकत्वसे भिन्न नानात्वांडकी कल्पना करनी पड़े, बाधित हो जाते हैं। 


ओर “यन्न त्वस्य०' ( जिस ज्ञानावस्थांमें इस विद्वानुके लिए सब आत्मा ही हो गया है उस अवस्थामें 
नहीं सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्धान्ती--यह ठीक नहीं है, क्योंकि रत्तिकेत्येव सत्यम्‌' भुतिमेँ पॅक एव! 


ओर “आरम्भणशब्द' 'सत्यत्वावधारणात्‌? इत्यादि हेतुओंसे विकारकी ब्रह्मसे पृथक्‌ सत्ताका निषेध 
किया जाता है। इसलिए परिणामवाद श्रुति बाह्य है । ह म्य 


& “यत्र स्वस्य०' यह श्रुति ब्रह्मज्ञानीके लिए समस्त भेद व्यवहार, व्यवहारदद्यामें सत्य है और 
मोक्ष अवस्थामें निवृत्त हो जाता है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी कदापि निवृत्ति 
` नहीं होतो, ज्ञान किसी सत्य वस्तुकी निवृत्ति नहीं करता किन्तु उसमें मिथ्याज्ञानसे आरोपित और 

उसके ज्ञानको निवृत्त करता है । यदि जीवत्व सत्य होता, तो 'तत्त्वमसि? आदि वाक्य जीवको ब्रह्म- 
भावका बोध (ज्ञान) नहीं कराते, परन्तु 'तत्त्वमसि' “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे सिद्ध 
होता है कि जीवभाव कल्पित है और ब्रह्ममाव पारमाथिक है । परन्तु तुम्हारे मतमें तो सम्यग्ज्ानसे मोक्ष 
मो सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि संतारका कारण मिथ्याज्ञान हो, तो उसकी निवृत्ति के लिए सम्यग्ज्ञानकी 
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ददनं प्रति सम रतस्य क्रियाकारकफललक्षणस्य व्यवद्वारस्यामाचम्‌ | न चायं व्यवद्दाराभा- 
वोऽस्थाविशेपनिबद्धोऽभिधीयत इति युक्तं वक्तुम, त्तमसि' इति व्रह्मास्यभावम्पानवस्था- 
विशेषनिवन्धनत्वात्‌। तस्करदष्टान्तेन चानुताभिसंघस्प बन्धनं सत्यामिसं थस्य च मोक्ष 
दर्शयत्ने कत्वमे बैक पारमार्थिकं दशयति (छा०६।१६)। मिथ्याश्ञानविजुम्भितं च नानात्वम्‌। 
उभयसत्यतायां हि कथं व्यवद्दारगोचरोऽपि अन्तुरनृताभिसंघ इत्युच्येत ? “सतयोः स मृत्यु- 
माझोति य इंह नानेव पश्यति' ( द्० ४।२।१९) इति च भेदद छिमपचदचे वैतदर्शयति । न चास्मि- 
न्दर्शने ज्ञानान्मोक्ष इत्युपपद्यते, सम्यरज्ञानापनोद्यस्य कस्यचिन्मिथ्याश्ञानस्य संसारकारण- 
त्वेनानभ्युप गमात्‌ । उभयसत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपचुद्यत इत च्यते १ 
नन्वेकत्वैकान्ताभ्युपगमे नानात्वाभावालप्यक्षादीनि लोकिकानि प्रमाणानि व्याहन्येरक्षि- 
विपयत्वात्‌, स्थ।ण्वादिण्विव पुरुषादिज्ञानानि। तथा विधिप्रतिपेघशास्त्रमपि भेदापेक्षत्वात्तः 
दभावे व्याहन्येत, मोक्षशा्रस्यापि शिप्यशासित्रादिभेदापेक्षत्वात्तदभावे ब्याघातः स्यात्‌ । 
कर्थ चानतेन मोक्ष शास्त्रेण प्रतिपादि तस्यास्मैकत्वस्य सत्यत्वमुपपद्येतेति ! अत्रोच्यते-नैष 
दोषः, सर्चव्यवहाराणामेच प्रारत्रह्मात्मताविज्ञानात्सत्यत्वोपपत्तेः, स्वप्नव्यवहारस्येव प्राः 
कप्रयोधात्‌। यावद्धि न सत्यास्मैकत्वप्रतिपिस्तावत्ममाणप्रमेयफङलक्षणेषु विकारेष्वचत- 
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क्रिस साधनसे किसे देखे ) इत्यादिसे, ब्रह्मात्मत्वदर्शीके प्रति भूति क्रिया, कारक ओर फलरूप समस्त 
व्यवहारका अमाव दिखलाती है । यह कथन युक्त नहीं है कि यह व्यवहारका अमाव किसी अवस्था 


विशेष ( मोक्ष ) के अधीन कहा गया है, क्योंकि 'तस्वससि’ इस प्रकार जीवका ब्रह्मात्ममाव किसी 
अवस्था विशेषके अधीन नहीं कहा गया है । किञ्च चोरके इष्टान्तसे मिथ्या वस्तुमें आग्रह करनेवालेका 
बन्धन और सत्याभिसन्धका मोक्ष दिखळाती हुई श्रुति केवळ एकस्व ही एक पारमार्थिक ओर 
नानात्वको मिथ्याज्ञानसे कल्पित दिखळाती है । यदि भेद और अभेद दोनों सत्य हों, तो भेद व्यवहार 
करनेवाला पुरुष अनृतामिसन्ध है यह कंसे कहा जा सकेगा । 'सृत्यो; स स्रत्युमा०' ( जो इस अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युस मृत्युको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति भेद दृ ष्टिका अपवाद 
करती हुई यही ( अभेद ) दिखलाती है । और इस भेद और अभेदवाद दझंनमें ज्ञानसे मोक्ष मी 
उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि इसके मतमें तम्यस्ज्ञानसे निवारण योग्य किसी मिथ्याज्ञानको संसारके 
कारणरूपसे नहीं माना गया है, कारण कि दोनों सत्य होनेसे यह कैसे कहा जाय कि एकत्व ज्ञानसे 
नानात्वज्ञान निवृत्त होता है । परन्तु केवल एकत्वके ही स्वीकार करनेपर तो नानात्वके अमावसे 
प्रत्यक्ष आदि लौकिक प्रमाण निविषयक होनेसे बाधित हो जायेंगे । जैसे स्थाणु आदिमें पुरुष आदिके 
ज्ञान बाधित हो जाते हैं। इसी प्रकार भेदकी अपेक्षा रजनेके कारण विधि, प्रतिषेध शास्त्र भी भेदके 
अमावमें बाधित हो जायेंगे । गुरु शिष्य आदि भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण मोक्ष शास्त्र भी उसके 
अमावमें बाधित हो जायगा । और मिथ्या मोक्ष शास्त्रते प्रतिपादित आखैकस्व सत्य कैसे हो जायगा १ 
इस विषय पर कहते हँ--यह दोष नहीं है, क्योफि जेसे जागरेके दुबै सब स्वप्न व्यवहार सत्य प्रतीत 
होते हैं, वस इसी प्रकार ब्रह्मात्मेकत्व शाने पूर्व सब व्यवहार मो सत्य हो सकते हैँ । जब तक सत्य 
आत्मैकत्त्र प्रतिपत्ति नहीं होतो तबतक प्रमाण, प्रभेध ओर फङ्ख्य विकारोंमे फिसीको भी सिथ्यास्य बुद्धि 
नहीं होती । स्वाभाविक ब्रह्मात्मताका त्यागकर अविद्ये सर पाथी विकारोंबें ही झैं शेर इस प्रकार 
अपेक्षा हो, परन्तु तुम्हारे मतमें तो तस बाका ज्ञात सत्य हैं, एक स्स्यज्षायसे अन्य 
सत्यज्ञानकी 'नवृत्ति संभव नहीं है। नेदात्तगतो तो चाचि शिल्याज्ञातरे र करिश्त है बह्‌ शाश्तीय 
ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे निवृत हो जाता है, जिससे बति जोक होता है ६ 
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त्वबुद्धिने कस्पचिदुत्पद्यते । विकारानेव त्वहं ममेत्यविद्ययाऽऽत्मात्मीयेन भावेन सवो 


जन्तुः प्रतिपद्यते स्वाभाविको त्रह्मात्मतां हित्वा । तस्मात्याखल्मात्मताप्रतिबोधादुपपन्नः 
सर्वो लोकिको वैदिकश्च व्यचहारः। & यथा सुतस्य प्राकृतस्य जनस्य स्वप्न उच्चावचा- 
न्भावान्पश्यतो निश्चितमेव प्रत्यक्षाभिमतं विज्ञानं भवति, प्राक्प्रवोधात्‌, नच प्रत्यश्चाभा- 
साभिप्रायस्तत्काले भवति, तद्वत्‌। कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सत्यस्य घ्रह्मात्मत्वस्य 
प्रतिपत्तिरुपपद्येत ? नहि रज्जुसपेण दष्टो म्रियते । नापि स॒गतृष्णिकास्भला पानावगाह- 
नादिप्रयोजनं कियत इति । नेप दोषः, शक्काविषादिनिमित्तमरणादिकार्योपलव्येः, 
स्वप्नदशनावस्थस्प च सपंदंशनोदकस्मानादिकार्यदरांनात्‌ । तत्कायमप्यन्न तमे- 
चेति चेवूनयात्‌ , तत्र ब्रुमः यद्यपि स्वप्नदर्शनाचस्थस्य सपेदंदानोदकस्नादिकार्य- 
मन्नुते तथापि तद्वगतिः सत्यमेव फलम्‌ , प्रतिवुद्धस्याप्यवाध्यमानत्वात्‌ । नहि 
स्वप्नाइत्थितः स्पप्नदर्ण सर्पदंशनोदकस्नानादिकारय भिथ्येति मन्यमान स्तदवगतिमपि 
मिथ्येति मन्यते कश्चित्‌ । पतेन स्वप्बरशोऽवगत्यवाधनेन देहथात्रा त्मवादो 
दूषितो वेदितव्यः । तथा च श्रुतिः-'यदा कमसु काम्येषु स्त्रिय स्त्रप्नेपु पझ्यति । 
आत्ममाव और आत्मीयमावको प्राप्त होते हैं, इसलिए ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूवं लौकिक और व दिक सव 
व्यवहार उपपन्न होते हैं । जेसे स्वप्नमें भिन्न-भिन्न अनेक प्रकारके पदोर्थोको देखनेवाळे साधारण सुप्त 
पुरुषको जागनेसे पूव प्रत्यक्ष पसे माना हुआ निश्चित ही विज्ञान होता है । उस समय उसको ्रत्यक्षा- 

भासके अभित्रायसे ज्ञान नहीं होता, बसे प्रकृतमें मी समझना चाहिए । परन्तु असत्य वेदान्तवाक्यसे 

सत्य ब्रह्मात्मत्न ज्ञान कवे उपपन्न होगा ? क्योंकि रज्जुमें कल्पित सपंते डंसा हुआ नहीं मरता और 

मृगतृष्णाके जड़से पान और स्नान आदि प्रयोजन भो सिद्ध नहीं होते । यह दोष नहीं है, क्योंकि विष 

मादि शङ्काके कारण मरण आदि कायं उपलब्ध होते हैं और स्वप्नास्वस्या स्थित पुरुपमें सपंसे डंसा 

जाना, जल स्नान आदि कायं देखनेमें आते हैं। यदि यह कहो कि उसके काये भी असत्य हूँ । तो उस 


होता । स्वप्नसे उठा हुआ पुरुष स्वप्नदष्ट सपंदंश, उदकस्नानादि कायं मिथ्या हैं, ऐसा मानता 
हुआ उसका ज्ञान भी मिथ्या है, ऐसा कोई मी नहीं मानता । इससे स्नप्द्रष्टा विषयक ज्ञानका 
बाघ न हीनेसे देहमात्रक्ो आत्मा _ मानने वालेका मत भी खण्डित समझना चाहिए । उसीप्रकार 
'यदा कमंसु०' ( जव काम्य कोको करता हुआ पुरुष स्वप्नमें सुन्दर स्त्रीको देखे तो उस स्वप्न 


* वस्तुतः मिथ्या होनेपर भी te न होनेके कारण लौकिक आदि 
व्यवहार हो सकते हैँ । जो यह कहा गया है कि असत्य वेदान्त वाक्योंसे सत्य ब्रह्मात्माका ज्ञान कंसे 
हो सकता है ? क्या असत्यसे सत्य उत्पन्न नहीं होता अथवा असत्यसे सत्यका ज्ञान ? प्रथम पक्ष तो 
इष्ट ही है, क्योंकि हम वाकयोत्पनन ज्ञानको सत्य नहों मानते हैं। परन्तु असत्यसे मी सत्यकी उत्पत्ति 
देखी जाती है, जेसे स्वप्नावस्थामें कल्पित सपं दंशन आदिसे मरण, मूर्च्छा, भय, कम्पन आदि सत्य 
उत्पन्न होते देखे जाते हैं और जाग्रतमें रज्जु, स्थाणु आदिमें कल्पित सपं, चोर भादिके श्ञानसे सत्य 
भय आदि उत्पन्न होते हैं। इस स्वप्न हष्टान्तसे देहात्मवादी चार्वाक मतका भी निराकरण समझना 
चाहिए, क्योंकि स्वप्नज्ञान यदि देहका धमं हो, तो मुझे यह ज्ञान हुआ और मैंने ही स्वप्न देखा 
जा अव जाग्रद्‌ पदार्थोको देखता हूं, इसभ्रकार अबाधित ज्ञान और अपना अनुसन्धान न होगा, 
क्योंकि स्वप्नात्माका जागनेपर तो नाश हो जाता है। देहके भेद होनेपर “मी अनुसन्धाताका भेद नहीं 


nr 


~ 
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समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदश ने! (छा०५।२।८) इत्यसत्येन स्वप्नद्‌ शनेनसत्यायाःसमुद्धेः 
प्रतिपत्ति दशंयति। तथा प्रत्यक्षद दानेषु केषुचिद्‌ रिष्टेषु जातेछु'न चिरमिवजी विप्यतीतिविदयात्‌' 
इत्युकत्वा अथ यः स्वप्ने पुरुषं कृष्णं क्ृष्णदुन्तं पश्यति स एनं हन्ति’ इत्यादिना तेन तेनासत्ये- 
नेव स्वप्नदरनेन सत्यंमरणं सूच्यत इति दृरायति। प्रसिद्धं चेद्‌ लोकेऽन्वयव्यतिरेककुः 
शळानामीदरोन स्वप्नदरांनेन साध्चागमः सूच्यत ईररोनासाध्वागम इति । $ तथाऽका- 
रादिसत्याक्षरप्रतिपत्तिर्दष्टा रेख्ा्रताक्षरप्रतिपत्तेः । अपि चान्त्यम्रिदं प्रमाणमात्मैकत्वस्य 
प्रतिपादकं नातः परं किंचिदाङ्कःयमस्ति। यथा हि लोके यजेतेत्युक्ते कि केन कथमित्या- 
काह्ल'यते, नेवं 'तच्वमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि’ इत्युक्ते किंचिद्न्यदाकाङ्कयमस्ि, सर्वात्मेकत्व- 
विषयत्वाचगतेः। सति ह्मन्यस्मिन्नवशिप्यमाणेऽथं आकाङ्का स्यात्‌। न त्वात्मैकत्व- 
व्यतिरेकेणावरिप्यमाणोऽन्योऽर्थाऽस्ति य आकाङ्कघेत। ॐ न चेयमवगतिर्नोत्पद्यत 
इति राक्यं वक्तुम्‌, 'तडास्य विजज्ञो' ( छा» ६।१६।२ ) इत्यादिश्चुतिभ्यः । अवगति- 
साधनानां च श्रवणादीनां वेदानुचचनादीनां च विधानात्‌। न चेयमवगतिरनथिका 
श्रान्तिर्वेति शक्यं वक्तुम्‌। अविद्यानिवृत्तिफलददांनात, वाधकन्ञानान्तराभाचश्च। 
$ प्राकचात्मैकत्वाचगतेरव्याहतः सर्वः सत्यान्रतव्यचहारो लौकिको वेदिकच्चेत्यवोचाम । 


दशंनके होनेपर उस कमंमें समृद्धि जाने ) यह श्रुति असत्य स्वप्नदशंनसे सत्य समृद्धिका ज्ञान दिख- 


लाती है । इसप्रकार उत्पन्न हुए कुछ आरिष्टों ( अनिष्ट सूचक ) का प्रत्यक्ष दशन होनेपर्‌ “न चिर- 
मिव०' ( चिर कालतक नहीं जीएगा, ऐसा समझो ) ऐसा कहकर “यः स्वप्ने’ ( जो कोई स्वप्नमें 
काले दान्तवाले काले पुरुषको देखे तो वह उसको मारता है) इत्यादिसे उस उस असत्य स्वप्न 
दर्शनसे ही सत्य मरण सूचित होता है, ऐसा श्रुति दिखलाती है । यह लोकमें प्रसिद्ध है कि अन्वय- 
व्यतिरेकमें कुशल पुरुषोंको इसप्रकारके स्वप्नदशंनसे शुम प्राप्ति ओर इसभ्रकारके स्वप्नदरांनसे 
अशुम प्राप्ति सूचित होती है । एवं रेखाओंमें असत्य अक्षरोंके ज्ञानसे अकार आदि सत्य मक्षरोंका 
ज्ञान होता देखा जाता है । और आत्मेकत्व प्रतिपादक यह अन्तिम प्रमाण है, इसके अनन्तर अन्य 
कुछ भी आकांक्ष्य नहीं है । जैसे लोकमें “यजेत” ऐसा कहनेपर किस फलके लिए, किस साधनसे 
और किसप्रकार ऐसी आकांक्षा होती है, वसे 'तत्त्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि ऐसा कहने-जान लेनेपर 
कुछ अन्य आकांक्ष्य नहीं है, क्योंकि यह सर्वात्मेकत्व विषयक ज्ञान है । अन्य अवशिष्ट पदार्थ हो 
तो उसकी आकांक्षा हो; परन्तु आत्मेकत्वसे भिन्न अवशेष रहा हुआ अन्य पदार्थ नहीं है जिसकी 
आकांक्षा हो । यह अवगति (ज्ञान) उत्पन्न नहीं होती, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'तद्धाऽस्य०' 
( पिताके उपदेशसे श्वेतकेतुने उस आत्मतत्त्वको यथाथंरूपसे जाना ) इत्यादि श्रृतियाँ हैं, ओर अव- 
गतिके साधन श्रवणादि और वेदाध्ययन आदिका विधान है और यह अवगति ; निष्प्रयोजन अथवा 
भ्रान्ति है ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अविद्याको निवृत्तिरूप फल देखनेमें आता है तथा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है, अतः देह आत्मा नहीं है । असत्यसे सत्यज्ञान नहीं होता, अब इस दूसरे विकल्पमें “तथा च' आदिसे 


. व्यभिचार दिखलाते हैं। 


& यद्यपि रेखाओंका स्वरूप सत्य है तो मी उनमें किया गया वणं संकेत असत्य है, उससे 
'अ, आ' आदि वर्णोका सत्य ज्ञान उत्पन्न होता है। ओर जहाँ अग्नि है वहाँ धूलीपटलमें धूमके | 


अमसे उत्पन्न व्याप्तज्ञानसे अग्निकी यथाथं अनुमिति होती है । वसे ही असत्य वेदान्तवाक्याँसे भी सत्य 


्रह्मात्मंकत्व ज्ञान उत्पन्न होता है । 


~~ 
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तस्मादन्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादित आत्मैकत्वे समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य | 
वाधितत्वान्नानेकात्मकब्रझकल्पनावकाशोऽ स्ति । ननु सुदा दिदृष्टान्तप्रणयनात्परिणाम. 
वद्त्रहा शास्त्रस्याभिमतमिति गम्यते। परिणामिनो हि सृदादयोऽर्था लोके 
इति । ® नेत्युच्यते, 'स वा एष महानज आ्माऽजरोऽमरोऽस्तोऽमयो ब्रह्म (३० 0४२५ 
'स एष नेति नेत्यात्मा' ( ० ३।९।२६ ), अस्थूलमनणु’ ( दृ० ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सर्च- 
विक्रियाप्रतिषेधशुतिभ्यो प्रह्मणः कूटस्थत्वाचगमात्‌ । न होकस्य व्रह्मणः परिणामधमंत्व 
तद्रह्वितत्वं च शक्यं प्रतिपत्तुम! स्थितिगतिवत्स्यादिति चेत्‌-न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌। 
नहि कूटस्थस्य ब्रह्मणः स्थितिगतिवद्नेकधर्माश्रयत्वं संभवति । कूटस्थं च नित्यं ब्रह्म सर्च- 
विक्रियाप्रतिषेधादित्यघो चाम,न च यथा ब्रह्मण आत्मैकत्वदशाने मोक्षसाधनम्‌,एवं जगदा- | 
कारपरिणामित्वदर्शानमपि स्वतन्त्रमेच कस्मैचित्फलायामिप्रेयते, प्रमाणाभावात्‌। कूटस्थ | 
ब्रह्मात्मत्वविज्ञानादेव हि फळं दशयति शास्त्रम्‌-“स एप नेति नेत्यात्मा' इत्युपक्रम्य 'अभयं बै । 
जनक प्रासोऽसि'(इ० ४।२।४) इत्येचंजातीयकम्‌ । ॐ तत्रेतत्सिद्धं भवति-ब्रह्मप्रकरणे सवंधमे- | 
विशेषरहितत्रह्मदर्शनादेव फलसिद्धौ सत्यांयत्तत्राफलं श्रूयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणा- | 
अन्य वाधक ज्ञान मी तही है। हम यह कह चुके हैं कि आत्मंकत्वज्ञानके पुवं लौकिक और वेदिक ' 
सत्य एवं अनृत सब व्यवहार अवाधित रहते हैं, इसलिए सर्वोत्कृष्ट अन्तिम प्रमाणसे आत्मेकत्व प्रति- 
पादित होनेपर पूवंके भोक्तू-मोग्यात्मक समस्त भेद व्यवहार बाधित होनेसे अनेकात्मक ब्रह्मकी | 
कल्पनाका अवकाश ही नहीं है । परन्तु मृदादि दृष्टान्त दिये हैं इससे ऐसा ज्ञात होता है कि शास्त्रको | 
परिणामी ब्रह्म अभिमत है, क्योंकि लोकमें मृत्तिका आदि पदार्थ परिणामी निश्चत होते हैं । सि०-नहीं 
ऐसा कहते है--'स वा एष०' ( वही यह महानु अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय- | 
ब्रह्म है ) “स एष०' ( वह यह नहीं, यह नहीं, इसप्रकार अन्यके निषेध द्वारा मधुकाण्डमें आत्मा | 
निर्दिष्ट है ) 'अस्थूळ०' (न स्थूल है, न सुक्ष्म है ) इत्यादि सव विक्रिया प्रतिषेधक श्रुतियोंसे ब्रह्म | 
कूटस्थ अवगत होता है । एक ही ब्रह्मको परिणाम घमं युक्त और उससे रहित नहीं माना जा सकता | 
है। ऐसा यदि कहो कि स्थिति और गतिके समान हो? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 'कूटस्थस्य' 
(कूटस्थका) ऐसा विशेषण है। कूटस्थ ब्रह्म स्थिति और गतिके समान अनेक धर्मोका आश्रय नहों हो 
सकता । ओर ऐसा हम कह चुके हैं कि जन्म आदि सब विक्रियाओंके प्रतिषेधसे ब्रह्म कूटस्थ और नित्य 
' है। जसे श्रह्मका आत्मेकत्व ज्ञान मोक्षका साधन है, वेसे ब्रह्मका जगद्रूपसे परिणामित्व दशंन स्वतन्त्र 
ही किसी भी. फलके लिए अभिप्रेत नहीं है, क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । 'स एष नेति नेत्यास्मा' | 
ऐसा उपक्रमकर 'अमयं चै०' ( याज्ञवल्क्य--हे जनक ! तुम अमय-्रह्मको प्राप्त हुए हो ) इसप्रकारका 
शास्त्र कूटस्थ ब्रह्मात्मत्वविज्ञानसे ही मोक्षरूप फल दिखलाता है। वहाँ यह सिद्ध होता है---ब्रह्म | 
प्रकरणमें सवं धमं विशेष रहित ब्रहमज्ञानसे ही फल सिद्धि होनेपर उस प्रकरणमें ब्रह्मका जो अफल | 
सत्यानन्दी-दीपिका । 
® यदि यह सब द्वेत मिथ्या हो, तो स्वप्न मिथ्या है जाग्रत्‌ सत्य है, यह लौकिक व्यवहार और | 
“सत्यं चानृतं च सत्यमभवत्‌' ( सत्य और असत्य सब सत्य ब्रह्म ही है ) इसप्रकारके वेदिक व्यवहार | 
कंसे उपपन्न होंगे ? जैसे स्वप्नमें यह सत्य है, यह असत्य है, इसप्रकार तात्कालिक बाध और बाघा- | 


आवसे व्यवहार होता है, वेसे आत्मंकत्व ज्ञानके पहले यह सव व्यवहार उपपन्न होता है । इसलिए 
व्यवहारके लिए नानात्वके सत्यत्वकी कल्पना असंगत है। 


& सि०--यह मृत्तिका आदि दृष्टान्त, कारण कार्योखुपसे परिणत होता है, इस अभिप्रायसे 
नहीं है, किन्तु कायं कारणसे भिन्न नहीं है, इस अभिप्रायसे है । यदि माने तो मृत्तिका आदिका परिणाम 


| 
| 
| 


| 


| 
| 
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मित्वादि तद्महमद्‌रानोपायत्वेनेच विनियुज्यते, फलवत्संनिधावफलं तदङ्गमितिवत्‌ । न तु 
स्वतन्त्रं फलय कॅल्प्यत इति । नहि परिणामवत्त्वविज्ञानात्परिणावस्दमात्मलः फलं स्यादिति 
वंक युक्त, कू टस्थसित्यत्वान्मोक्षस्य । कूरस्थत्रह्मात्मवादिन एकत्वैकान्त्यादी दि्तरीदिस्त- 
ब्याभाव ईश्वरकारणप्रतिशाविरोध इति चेत्‌-न, अविद्यत्मकनामरूपवीजन्याकरणणपेक्षत्वा- 
त्सर्चज्ञस्बेस्य। ‘तस्माद्वा पुतस्मादात्मन आकाशः संभूतः' { ते» २1५ ) इत्यादिवाक्येभ्यो नित्यः 
शुद्धवुरूसुक्तस्वरूपात्सव॑ज्ञात्सवंशक्तेरी श्वराज्जगज्जनिस्थितिप्रलया नाचेतवात्प्रधानाव- 
न्यस्माङ्वेत्येणोऽथंः प्रतिशातः “जन्माद्यस्य यतः' (ब० सू० १।३।२) इति । सा प्रतिज्ञा तदवस्थैव 
न तद्विरिदोऽथंः पुनरिहोच्यते। कथं नोच्यतेऽत्यन्तमात्मन एकत्वमद्वितीयत्वं च ब्रुवता 
श्टणु यथा चोच्यते-सर्वजञस्येश्वरस्यात्मभूत इवाविद्याकल्पिते नामरूपे तत्त्वान्यत्वाभ्यामनि- 
बंचनीये संसारप्रपञ्चबीजमूते स्वंश्ञस्येश्वरस्य मायाशक्तिः प्रकृतिरिति च श्चुतिस्मृत्योरभि- 
ळप्येते। ताभ्यामन्यः खर्व इश्वरः, “भाकाशो वै नाम नामरूपयोनिंवं हिता ते यदन्तरा तद्बह्' (छा० 
८।१४।१) इति श्रुतेः । “नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२। ), “सर्वाणि रूपाणि विचित्य घीरो 


जगद्र्पसे परिणामित्व आदि श्रत हैं, उसका ब्रह्मदशंनके उपायरूपसे ही विनियोग होता है । जेसे 


"26 


फलयुक्त कमंकी संनिधिमें अफल उसका अङ्ग होता है, परन्तु स्वतन्वरूपसे फल देनेके लिए उसकी 
कल्पना नहीं की जाती । परिणामवत्त्वके विज्ञानसे आत्मामें परिणामवत्त्व फल हो, ऐसा कहना युक्त 
नहीं है, क्योंकि मोक्ष तो कूटस्थ नित्य है । ऐसा यदि कहो कि कूटस्य ब्रह्मात्मवादीके मतमें ऐकान्तिके 
एकत्व होनेसे ईशिता ओर ईश्चितव्यके अमाव होनेपर ईश्वर जगतका कारण है, इस प्रतिज्ञाते बिरोध 
होगा ? सो यह विरोध नहीं है, क्योंकि सवंज्त्वको अविद्यात्मक नाम-रूप वोजको अभिव्यक्त करनेकी 
अपेक्षा है । 'तस्माद्वा *' ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि वाक्योसे नित्य, शुद्ध, बुध, 
मुक्तस्वरूप, सववज्ञ, सवंशक्तियुक्त, ईश्वरसे जगत्के जन्म, स्थिति भौर प्रळय होते हैं, अचेतन प्रघानसे 
अथवा .अन्यसे नहीं, यही अथं 'जन्माद्यस्य यतः' इस सूत्रमें प्रतिज्ञात है । वह प्रतिज्ञा बसो ही है, 
यहाँ-आत्मैकत्व प्रतिपादक श्रुतियोंमें उससे कुछ बिरुद्ध अथं नहीं कहा जाता १ आत्मा अत्यन्त एक 
और बद्वितीय है ऐसा प्रतिपादन करनेवाले तुमसे यह प्रतिज्ञा विरोध क्यों नहीं कहा जाता ? सुनो, 
जैसे नहीं कहा जाता-सवंज्ञ ईश्वरके मानो आत्मभूत, अविद्यासे कल्पित, सत्‌ घोर असत्से विलक्षण 
अनिवंचनीय एवं संसार प्रपखके बीजभूत नाम और रूप सर्वश्च ईखवरकी माया शक्ति बोर प्रकृति- 
खूपसे श्रुति और स्मृतिमें कहे जाते हैं। इन दोनोंसे सर्वक्ष ईश्वर भिन्न है, क्योंकि 'आकाशो बै०' 
(आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका व्याकर्ता है अर्थात्‌ इनको स्थूळरूपसे अभिव्यक्त 


करनेवाला है, वे दोनों जिसके आभ्यन्तर हैं वह ब्रह्म दै) यह श्रुति है। 'नामर्पे०' ( मैं नाम ओर 
रूपको अभिव्यक्त करूँ ) “सर्वाणि०' ( धीरो-परमेश्चर सव रूपोंको उत्पन्नकर उन सबके नाम रखकर 


ओर अपरिणाम दोनों भेद हो सकते हैं, सावन आदि में उत्पत्ति आदि विक्रियाएं होती हैं । 
परन्तु कूटस्थं ब्रह्ममें तो उत्पत्ति आदि इन सब विक्रियाओंका “नेति नेत्यात्मा' इत्यादि थुतियोंसे निषेध 
किमा गयां है । पू०--परन्तु एक व्यक्ति समय भेदसे स्थिति और गति दोनों धर्मोवाला होता है । 
जैसे मृत्तिका आदि कार्यकालमें परिणामी ओर कारणावस्थामें अपरिणामी होते हैं, यसे ब्रह्म भी 
प्रछममें परिणामरहित मर सृष्टिकालमें परिणामी हो सकता है । सि०-ऐसा माननेसे ब्रह्मरो कूटस्थ 
नित्य प्रतिपादक 'स वा एष महानज आत्मा०' इत्यादि थुतियोंका बाघ होगा । जगत्‌ ब्रह्मका परिणाम 
नहीं किन्तु रज्जु सपं आदिके समान विवतं है, ऐसा माननेसे कोई है । 

& तं यथा यथोपासते तदेव मवति’ (बह्मकी जिस-जिसरूपसे उपासना करता है, उसी रूपको 
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नामानि इत्वाऽभिवदन्यदास्ते' ( तै० आ० ३।१२।७ ), 'एकं वीजं बहुधा यः करोति? ( श्वे० ६।१३ 
इत्यादि तिभ्यञ्च। पचमविद्याङतनामरूपोपाध्युरोधीश्वरो भवति, व्योमेच घरकरकाद्य- ' 
पाध्यनुरोधि। स च स्वात्मभूतानेव घराकाइास्थानीयाचविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपङ्त- | 
कार्यकरणसंघाताचुरोधिनो जीवास्यान्विज्ञानात्सनः प्रती व्यवद्दारविषये। तदेवमविद्या- ' 
त्मकोपाधिपरिच्छेदापेक्षमेवेश्वरस्येश्वरत्वंसर्वश्चत्वं सर्वशक्तित्वं च, न परमार्थतो विद्यया- 
पार्तसर्वोपाधिस्वरूप आत्मनी शित्रीरितव्यसर्वज्चत्वादिव्यवहार उपपद्यते। & तथा 
चोक्तम्‌-'चत्न नान्यत्पश्यति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमा'(छा० ७।२४।१)इति, “यत्र त्वस्य 
स्व मातम वाभूत्तव्केन क॑ पश्येत्‌' (बृ० ४।५।१५) इत्यादिना च, एवं परमार्थावस्थायां सर्व 
व्यवहाराभावं वदन्ति वेदान्ताः सव । तथेश्वरगीतास्चपि-'न करत्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति 
प्रभुः । न कमंफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवतंते ॥ नादत्ते कस्यचित्पापं न चेव सुकृतं विभुः । अज्ञानेना- 


उनमें प्रविष्ट होकर वदनादि व्यवहार करता हुआ स्थित है ) 'पुर्क बीजं० (एक बीजको जो अनेक- | 
रूपकर देता है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। जँसे घट, करक आदि उपाधि अनुरोधी-अनुसारी आकाश होता | 
है, वसे अविद्याकृत नाम-रूपका अनुरोधी ईश्वर होता है । वह ईश्वर अविद्यासे उपस्थापित नाम-हूप 
कृत शरीरेन्द्रिय संघातके अनुरोधी घटाकाशस्थानीय स्वात्मभूत जोवाख्य विज्ञानात्माओंके ऊपर व्यवहार 
विषयमें शासन करता है । इसप्रकार अविद्यारूप उपाधिके परिच्छेदकी अपेक्षा ईश्वरमें ईश्वरत्व, | 
सर्वज्ञत्व और सवंशक्तिमत्त्व हैं, परमाथसे तो विद्यासे निरस्त समस्त उपाधि स्वरूप आत्मामें ईशितृत्व | 
ईशितव्यत्व, सवंज्ञत्व आदि व्यवहार उपपन्न नहीं होते । और इस प्रकार 'यत्र नान्यस्प्यति०' । 
(सनत्कुमार--जहाँ कुछ ओर नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता कुछ और नहीं जानता वह भूमा- | 
ब्रह्म है ) और “यत्र त्वस्य०' (जहाँ इस आत्मवितुकें लिए सव आत्मा ही हो गया, वहाँ किस करणपे 
किसे देखे ) इत्यादिसे कहा है । एंवं परमाथ अवस्थामें सब वेदान्त सब व्यवहारका अभाव कहते हँ । 
इसीप्रकार मगवद्गीतामे मी “न कतृंत्वं०' (परमेश्वर कोको -प्राणियोके न कतृत्व, न कायं और न 
कमफल संयोगको रचता है, किन्तु उसके सकाशसे स्वमाव-माया ही प्रवृत्त होता है। वह परमेश्वरं न 


प्राप्त होता है ) इस श्रुतिसे सिद्ध हित हम शत वात और वह परिणामी फल विद्वातुको | 
प्राप्त होता है । परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि 'ब्रह्मविदाप्नोति परम? (त॑० २।१।१) इत्यादि भ्रुतियोते | 
कूटस्थ नित्य मोक्षरूप फल जब सम्मव है, तो अनित्य, परिणामीके विज्ञान ( उपासना ) से आत्मामें 
अनित्य परिणामी फलकी कल्पना करना अयुक्त है । जैसे 'दशंपूर्णमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत' 
(स्वगंकी कामनावाला दशपूर्णमास याग करे) स्वगं आदि फलके लिए विहित दशंपुणंमास आदिके | 
प्रकरणमें संनिहित पाँच प्रयाजोंका विधान है, उनका वहाँ स्वतन्त्र फल नहीं कहा गया है, तो वे | 
फळ रहित प्रयाजादि फल युक्त संनिहित प्रधान दशंपूर्णमासके अङ्ग होते हैं अर्थात्‌ मुख्य फलोत्पत्तिमें | 
साधनख्प होते हैं, वेसे परिमाणित्व उपासना ओर सृष्टि आदि ज्ञान भी ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्तिके लिए | 
साघनख्पसे अपेक्षित हैं इनकी स्वतन्त्रूपसे फलकी कल्पना युक्त नहीं है। “जन्माद्यस्य यत इस | 
सुत्रमे ईश्वर जगतका कारण है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है ओर इस १४ सूत्रमें अनन्यत्वका प्रतिपादन 

| 


| 
| 
1 


है, इस कारण प्रतिज्ञासे विरोध होगा, क्योंकि ईशिता और ईशितव्यका अभाव होनेसे कौन किसका 
कारण है और कोन किसका कायं है यह सब बाधित हो जायगा ? समाधान--कल्पित भेदको लेकर 
ईशिता-ईशितव्य आदि सब व्यवहार होता है, इसलिए इस सुत्रका प्रतिज्ञाके साथ कोई विरोध नहीं है। 


& किसी आचायंने कहा है-- 'कृपणधी: परिणामसुदीक्षते क्षपितकल्मषधीस्तु विवततास , 
(जिसका चित्त बृद्ध नहीं दै वह इस जगतुको ब्रह्मका परिणाम देखता है और जिसका चित्त दोष | 


SE 
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बतं ज्ञानं तेन यु्मन्ति जन्तवः ( गी० ५१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामीशित्रीशितन्यादिः 

व्यवहारामावः प्रदर्यंते। व्यवद्दारावस्थायां तूक्तः श्ुतावपीश्वरादिव्यवहारः--*एष सर्वेश्वर 

एप भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण एषां छोकानामसंभेदाय' ( बृ० ४।४।२२ ) इति तथा 

| चेश्वरगीतास्वपि--ईशवरः सवभूतानां हृइ शे$्युंन तिष्ठति। भ्रामयन्सवंभूतानि यन्त्रारूढानि 

| मायया” ( गी० १८६१ ) इति । सूत्रकारो5पि परमार्थाभिप्रायेण 'तदनन्यस्वम्‌'इत्याह। व्यवहा- 
राभिप्रायेण तु “स्यार्लोकवत्‌' इति मह।समुद्रस्थानीयता ब्रह्मणः कथयति। अप्रत्याख्यायैव 
कार्यप्रपञ्चं परिणामप्रक्रियाँ च(श्रयति-सयुणेषूपासनेषपयोक्ष्यत इति ॥१४॥ 


भावे चोपलब्धे! ॥ १५ || 

पद्च्छेद्‌-मावे, च, उपलब्धेः । 

रूत्राथं--( च ) और ( भावे ) कारणके होनेपर ही ( उपलब्धेः ) कायंकी उपलब्धि होती 
है । इससे सिद्ध होता है कि कायं कारणसे अनन्य है । 

कै इतश्च कारणादनन्यत्वं कार्यस्य, यत्कारणं भाव एव कारणस्य कार्यमुपलभ्यते, 
नाभावे। तद्यथा सत्यां सुदि घड उपलभ्यते, सत्सु च तन्तुषु पटः। न च नियमेनान्यभावेऽ- 
न्यस्यो पलब्धिईट्टा। न ह्यश्वो गोरन्यः सन्‌ गोर्माव पवोपलभ्यते। न च कुलालमाव एव 
घट उपळभ्यते; सत्यपि नि मित्तनेमित्तिकमावेऽन्यत्वांत्‌ । नन्वन्यस्य भावेऽप्यन्यस्योपलः 
किसीके पाप कमंको और न कितोके पुण्य कमको ग्रहण अथवा संहार करता है, किन्तु अज्ञानसे ज्ञान 
आवृत है इससे जीव मोहित होते हैं ) इसप्रकार परमाथ अवस्थामें ईशितृ-ईशितव्य आदि व्यवहारका 
अमाव दिखलाया गया है । और व्यवहारावस्थामें तो श्रुतिमें मी ईश्वर आदि व्यवहार कहा गया है-- 
“पुष सर्वेश्वर०' ( यह सर्वेश्वर है, यह सब मूतोंका अधिपति और मूतोंका पालक है । इन लोगोंकी 
मर्यादा भङ्ग न हो इस भ्रयोजनसे यह इनको धारण करने वाला सेतु है ) इसप्रकार मगवद्गोतामें 
भी है--'ईश्वरः सवंभूतानां०' ( हे अजुंन ! शरीररूप यन्त्रमें आरूढ हुए सब भ्राणियोंको अन्तर्यामी 
परमेश्वर अपनी मायासे उनके कर्मोके अनुसार भ्रमाता हुआ सब मूत-प्राणियोंके हृदयदेशमें स्थित है ) 
सूत्रकारने मो परमाथंके अभिप्रायसे 'तद्नन्यत्वम्‌' ( काय-कारणका अनन्यत्व-अमिन्नत्व है ) ऐसा 
कहा है । व्यवहारके अमिप्रायसे तो 'स्याल्छोकवत्‌' ( लोकके समान कायं कारण विभाग हो) इसप्रकार 
ब्रह्मको महासमुद्र स्थानीय कहते हैं । और कायं प्रपञ्च का प्रत्याख्यान किए विना ही सगुण उपासनाओंमें 
उपयुक्त हो सकें, इस अभिप्रायसे परिणामप्रक्रियाका आश्रय करते हैं ॥ १४॥ 

इस हेतुसे मी कारणसे कायं अनन्य है, क्योंकि कारणके अस्तित्वमें ही कायं उपलब्ध होता है, 

` कारणके अमाव होनेपर नहीं । जसे मृत्तिकाके रहनेपर घट उपलब्ध होता है और तन्तुओंके रहनेपर 
पट उपलब्ध होता है । अन्यके रहनेपर अन्यको उपलब्धि नियमसे नहीं देखी जाती । अश्व गोसे अन्य 
होकर गोके होनेपर उपलब्ध नहीं होता । कुछालके होनेपर ही घट उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि कायं- 
कारणभाव होनेपर भी दोनों ( कुलाल और घट ) परस्पर भिन्न हैं। परन्तु अन्यके अस्तित्वमें भी 
अन्यकी उपलब्धि नियमसे देखी जाती है, जेसे अग्निके रहनेपर घूभकी उपलब्धि देखो जातो है । 
6 सत्यानन्दी-दीपिका ; 

रहित-शुद्ध है वह इस जगत्को ब्रह्मका विवत देखता है ) इसप्रकार व्यवहारमें उपास्प-उपासकमाव, 
शास्य-शासकमाव आदि भेद माना जाता है, किन्तु परमाथंमें केवळ अद्वितीय ब्रह्म ही सत्‌ है ॥ १४ ॥ 

ॐ कार्य कारणसे अनन्य है, इस विषयमें प्रत्यक्ष आदिके विरोधका निराकरण किया गया । 
अव “मावे च' आदिसे अनुमानसे भी कायंकारणका अनन्यत्व सिद्ध करते हैं। काकतालिन्यायसे कभी 


हः 
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ब्थिनियता डक्यते-यथाग्निभाचे धूमस्येति नेत्युच्यते, उद्वापितेऽप्यग्नौ गोपाळघु टिकादि- 
ज्ञारितस्य धूमस्य दश्यमानत्वात्‌ । अथ धूमं कयाचिद्वस्थया विशिष्यादीदशो धूमो नास- | 
त्यग्नौ अवतीति । नैवमपि कश्चिदोषः, तद्भावाचुरक्तां दि बुद्धि कार्यंकारणयोरनन्यत्वे हेतुं | 
. वयं वदामः । न चासावग्निधूमयोर्षिद्यते। ® ‘मावाचोपल्धेः' इति चा सूतम्‌ । न केवल | 
शब्दादेव कार्यकारणयोरनन्यत्वम्‌, प्रत्यक्षोपलब्धिभावाच्य तयोरनन्यत्बसित्यर्थः । भवति 
हि प्रत्यक्षोपलब्धिः कार्यकारणयोरनन्यत्वे। तयथा-तन्तुसंस्थाचे पटे तन्तुव्यतिरेकेण परो. 
नाम कायं नैवोपलभ्यते, केबलास्तु तन्तव आतानवितानचन्तः प्रत्यक्षसुपलभ्यन्ते, तथा 
तन्तुष्बंशवा ऽशुषु तदचयवाः। अल्या प्रत्यक्षोपलब्ध्या लोहितशुछ्ङ्ण्णानि जीणि रूपाणि, 
ततो चायुमात्रमाकाशमात्रं चेत्यचुमेयम्‌। ( छा० ६४ ) ततः परं घ्र्मैकमेवाद्वितीयम्‌; 
तत्र संबंप्रमाणानां निष्ठामवोचाम ॥ १५ ॥ 
सत्वाचावरस्य ॥ १६॥ 
पदच्छेदू--सत्त्वात्‌, च, अवरस्य । | | 
सूचा्थ--( अवरस्य ) कायंकी ( सत्त्वाच्च ) 'आत्सा वा इद॒स' इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत | 
होता है कि उत्पत्तिके पूवं सत्ता है । इससे सिद्ध होता है कि कायंकी सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है । | 
इस विषयमे कहते हैं--ऐसा नहीं है, क्योंकि अग्निके बुझा देनेपर भी गोपाल घुटिका आदिमें घारण 
किया हुआ धूम देखनेमें आता है। यदि धूमको किसी अवस्था विशेष-विशेषणसे विशेषित करें कि 
इस प्रकारका धूम अग्निके अमावमें नहीं होता, तो ऐसा निवेश करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि 
कार्यकारणकी सत्तासे अनुरक्त बुद्धिको हम कायंकारणके अनन्यत्वमें हेतु कहते हैं । ऐसी बुद्धि अग्नि 
ओर धूममें नहं है । अथवा 'भावा्चोपछब्धेः' ऐसा सूत्र है । केवळ शब्द ( श्रुति ) से ही कायं- | 
कारणका अनन्यत्व नहीं है, किन्तु प्रत्यक्षोपछव्धि भावसे भी उनका अनन्यत्व है, ऐसा अथं है। | 
कायंकारणके अनन्यत्वमें प्रत्यक्षोपकृुब्धि है । जसे कि तन्तुके विशेष रचनात्मक पटमें तन्तुसे मिनन पर | 
नामका कायं उपलब्ध ही नहीं होता, केवल आतान वितान वाले ( ताना-वाना ) तन्तु ही प्रत्यक्ष | 
उपलब्ध होते हैं। उसी प्रकार अवयवी तन्तुओमे अनेक अवयवरूप अंश, उन अंशोंमें उनके अवयव | 
उपलब्ध होते हैं । इस प्रत्यक्ष उपलब्धिसि लोहित, शुक्ल और कृष्ण ये तीन रूप हैं, तदनन्तर केवल | 
वायु और आकाश मात्र हैं, ऐसा अनुमान करना चाहिए । उसके अनन्तर केवल अद्वितीय परब्रह्म ही 
शेष रह जाता है । उसमें ही सब प्रमाणोंका पर्यवसान हमने कह दिया है ॥ १५ ॥ | 
-दीपिका | 


खत्यानन्दी र 
अन्यकी उपलब्धिसे अन्यकी उपलब्धि होती है किन्तु नियमसे नहीं । जहाँ उपादानोपादेयरूप कायं: | 
कारणभाव होता है वहाँ कारणकी उपळब्धिसे कायंकी उपलब्धि होती है अन्यत्र नहीं । | 


* अनुमान परक सूत्रका व्याख्यानकर अब पाठान्तरसे प्रत्यक्षपरक व्याख्या करते हैं। प्रत्यक्षो । 
पछब्धिको प्रतिज्ञा और उदाहरणसे स्पष्ट किया जाता है--प्रत्यक्षोपलब्धिसे कार्यकारणका अनन्यत्व दै, | 
- यह प्रतिज्ञा है । और ठन्तुयोंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट नामकी कोई पृथक्‌ वस्तु नहीं दै, | 
तन्तुओंकी आतान वितानात्मक विशेष अवस्था ही पट है, यह उदाहरण है । इससे सिद्ध होता दै कि 
कायं कारणमात्र है । जहाँ प्रत्यक्षका अवकाश नहीं है, वहाँ 'विमतं कार्य कारणादभिन्ने कायत्वात्‌ 
*पटवत्‌' “विवादास्पद कायं कारणसे अभिन्न है, क्योंकि कायं है, जसे पट कायं है।” "विमतं जगत 
कारणग्रझ्ाभिद्नं कायंस्वात्‌ घटवत्‌ “यह विवादस्पद जग्रत्‌ कारण ब्रह्मसे अभिन्न है, क्योंकि घटके 


समान यह भी कार्य है” ऐसा अनुमान करना चाहिए। इस प्रकार सम्पूणं प्रप्चका कारण ब्रह्म है, 
अचेतन प्रधान आदि नहीं, क्योंकि अद्वितीय ब्रह्ममें सब वेदान्तोका समन्वय हे ॥ १५ ॥ | 
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४ इतश्च कांरणात्कायस्यानन्यत्वम्‌, यत्कारणं प्रागुत्पत्ते कारणात्मचेच कारणे 
खत्त्वमबरकालीनस्य कार्यस्य श्र्यते--'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' ( छा० ६।२।५ ), 'आत्मा 
चा इदमेक एवाग्र आसीत्‌' ( ऐ० आ० २।४।१।१ ) हत्यादाविदंशब्दग्रहीतस्य कार्यस्य कार- 
णेन साभानाधिकरण्यात्‌। यच्च यदात्मना यत्र नचर्तते न तत्तत उत्पद्यते, यथा सिक- 
ताभ्यस्तैळम्‌। तस्मात्प्राशुत्पत्तेरनन्यत्वादुत्पन्नमप्यनन्यदेच कारणात्कार्यमित्यवगम्यते । 
यथा च कारणं बझ जिघु कालेषु सर्वं न व्यभिचरति, एवं कायमपि जगत्विधु काळेणु 
खच्चं च व्यभिचरति। एक च पुनः सत्त्वमतोऽप्यनन्यत्वं कारणात्कार्यस्य ॥१६॥ 


असइयपदेश्चान्नेति चेन्न धर्मान्तरेण वाक्यशेवात्‌ ॥१७॥ 


पढ्च्छेद्‌- असद्द्यपदेशात्‌, न, इति, चेत्‌, न, धर्मान्तरेण, वाक्यशेषात्‌ । 

सूनार्थ--( असद्वयपदेथात्‌ ) 'असद्वा इदमग्र आसीत्‌’ इत्यादि श्रृतिसे प्रतिपादित है कि 
उत्पत्तिके पुवे यह दृश्यमान जगत्‌ छसत्‌ ही था, ( न) इसलिए कायं कारणरूसे सत्तावाला नहीं है, 
( इति चेन्न ) यह युक्त नहीं है, क्योंकि (धर्मान्तरेण) यह कथन अव्पाकृतरूप अन्य घमंसे है ( वाक्य- 
शेषात्‌ ) कारणकि 'तत्सत्‌ आसीत्‌' इत्यादि वाक्यशेष है । अतः कायंकी सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है । 

नु कचिदसच्वमपि प्राशुत्पत्तेः कार्यस्य व्यपदिशति श्रुतिः 'असदेवेदमम् आसीत्‌' 
(छा? ३।१९।१) इति । 'असद्वा इदमग्न आसीत्‌’ (तै० २।७।१) इति च । तस्मादसद्व्यपदेशान्न 
प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सत्त्वमिति चेत्‌ , नेति घूसः-न ह्ययमत्यन्तासर्वाभिप्रायेण प्रागुत्पत्तेः 
कार्यस्याखद्व्यपदेशः, कि तर्हि ? व्याकृतनामरूपत्वाद्वर्मादव्याकृतनामरूपत्वं धर्मान्तरं 

और इस हेतुसे मी कारणसे कायं अनन्य है, क्योंकि अर्वाचीन कायंकी उत्पत्तिके पुवं कारण- 
रूपसे ही कारणमें सत्ता सुनी जाती है--“सदेव०' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ सद्रूप ही था) 
और “आत्मा वा इदम०' ( उत्पत्तिके पुवं यह जगत्‌ केवळ आत्मरूप ही था ) इत्यादि श्रुतिसे 'इदम्‌" 
दब्दसे गृहीत कायंका कारणके साथ सामानाधिकरण्य कहा गया है। जो जिस स्वख्पसे जिसमें नहीं 
होता वह उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे बालूसे तैल उत्पन्न नहीं होता । इससे ऐसा अवगत होता है 
कि उत्पत्तिके पूवं अनन्य होनेसे उत्पन्न हुआ कायं भी कारणसे अनन्य ही है, जेसे कारण ब्रह्म तीनों 


कारमें सत्तासे व्यमिचरित नहीं होता, वसे कायं जगत्‌ मीत्तीनों कालमें सत्तासे ` व्यभिचरित नहीं 
होता । इस प्रकार सत्ता तो एक ही है, इससे भी कायं कारणसे अनन्य है ॥ १६ ॥ 

परन्तु कहीं-कहों 'असदेवेदम०' ( उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ असत्‌ ही था) और 'असद्वा०' 
( आरम्मके पहले यह जगत्‌ असत्‌ था ) इस प्रकार श्रुति उत्पत्तिके पूव कायंमें असत्त्वका भी व्यपदेश 
करती है । इससे ऐसा यदि कहो कि असतुके व्यपदेशसे उत्पत्तिके पूवं कायंकी सत्ता नहीं है। तो 
हम कहते हैँ कि ऐसा नहीं, क्योंकि उत्पत्तिके पूवं कायं विषयक जो असद्‌ व्यपदेश है यह अत्यन्त 

 सत्यादन्दी दीपिका 

& “सदेव सोम्येदमग्र आसीत 'आत्मा वा इदमेक' इन उद्धृत श्रुतियोंमें इदस्‌' शब्दसे गृहीत 
कायं जगतृकी “सद्‌” और “आत्मा” रूप कारणके साथ समानाधिकरणता है, क्योंकि दोनोमि प्रथमा 
विभक्ति है । इस सामानाधिकरण्य श्रृतिसे उत्पत्तिके पूयं कायंकी कारणरूपसे सत्ता कही गई है। इस 
धृत्यथमें यह युक्ति है-जैसे घट मृत्तिकामें मृत्तिकारूपसे विद्यमान है तो उत्पन्न घट भी मृत्तिकारूपले ही 
उपलब्ध होता है, यह अन्वय उदाहरण है। वेसे वालृहूपसे तैल वाळूमें नहीं रहता तो यह उससे 
उत्पन्न भी नहीं होता, यह व्यतिरेक उदाहरण है । अतः कारणके समान कायं मी सत्‌ है, क्योंकि 
सत्ताके भेदमें कोई प्रमाण नहीं है । इसलिए सत्ताके अभेदसे भी कारण ब्रह्मसे कायं जगत्‌ अमिन्न है ॥१६॥ 


कि 
३७७ श्रह्सूत-शाहरभाज्य [ अ०२पा०१ | 


तेन धर्मान्तरेणायमसदव्यपदेश प्रागुत्पत्तेः सत एव कार्यस्य कारणरूपेणानन्यस्य। कथ. | 
. मेतदवगम्यते ? वाक्यशेषात्‌। यदुपक्रमे संदिग्धारथं वाक्यं तच्छेपान्निश्चीयते। इष च | 
तावत्‌ 'असदेवेदमम आसीत' इत्यसच्छच्देमोपक्रमे निर्दिष्टं यत्तदेव पुनस्तच्छव्देन परामृ्य 
सदिति विशिनष्टि 'तत्सदासीत' इति। असतश्च पूर्वापरकालासंबन्धादासीच्छच्दानुपपत्तेञ्च। 
“असद्वा इदमग्र आसीत्‌' इत्यत्रापि 'तदास्मानं स्वयमकुरुत’ इति वाक्यदोषे विशेषणाज्ञात्यन्ता- 
सत्त्वम्‌। तस्माद्धर्मान्तरेणैवायससद्व्यपदेशः प्रायुत्पत्ते कार्यस्य। नामरूपव्यारतं हि वस्तु 
सच्छन्दाइं लोके प्रसिद्धम्‌ । अतः प्राङनामरूपव्याकरणादसदिवासी दित्युपचर्यते ॥१७॥ 


युक्त; शब्दान्तराच्च ॥ १८॥ 


पद्च्छेद्‌-युक्तेः, धब्दान्तरात्‌, च । 

र युक्तेः च ) और ( शब्दान्तरात्‌ ) “सदेव सोम्येदमग्र आसीत' | 
अन्य तिदे भी पूवं न बोर अनन्यत्व ड होता है । ती | 
# युकेशन प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सत्त्वमनन्यत्वं च कारणादवगस्यते, शन्दान्तराञ्च। । 

युक्तिस्तावद्व ण्यते-दधिघररुचकाय्र्थिभिः प्रतिनियतानि कारणानि क्षीरसत्तिकासुवर्णादी- 
न्युपादीयमानानि लोके द्यन्ते । न हि दध्यर्थिभिर्सृत्तिकोपादीयते, न घरार्थिभिः क्षीरं, 
तद्सत्कार्यवादे नोपपद्येत । अविशिष्टे हि प्राशुत्पत्तेः खबस्य सवेचासत्त्वे कस्मारक्षीरादेव 

दध्युत्पद्यते! न सृत्तिकायाः ? सत्तिकाया एव च घट उत्पद्यते, न क्षीरात्‌ । अथाविरिष्टेऽपि 
असत्के अभिप्रायसे नहीं है, किन्तु व्याकृत नामरूपधमंसे अव्याकृतनामरूप घमं अन्य है, उस भिन्न 
घमंसे उत्पत्तिके पूवं कारणरूपसे अनन्य होते हुए कायंका ही यह असत्‌ व्यपदेश है अर्थात्‌ अवस्था 
भेदसे सत्‌ कायं ही असत्‌ शब्दसे व्यपदिष्ट है। यह कंसे अवगत हो ? वाक्यशेषसे, उपक्रममें जो 

` संदिग्घाथ वाक्य हो उसका वाक्यशेषसे निश्चय किया जाता है। जैसे यहाँ 'असदेवेदमग्र आसीत! इस 
उपक्रममें जो 'असत्‌' शब्दसे निदिष्ट है उसका ही पुनः “तत? दान्दरसे परामशंकर “तस्सदासीत्‌' ( वह 
सत्‌ था ) इस प्रकार उसको “सत्‌? इस विशेषणसे विशेषित किया है । “असत्‌? का पूर्वोत्तरकालसे 
सम्बन्ध न होनेसे आसीत्‌’ (था ) इस दाब्दकी अनुपपत्ति होगी । “असद्वा इदमग्र आसीत्‌” इसमें 
“मी 'तदात्मानं०' ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) इस प्रकारः वाक्यशेषमें विशेषण होनेसे [ यह 
कायं ] अत्यन्त असत्‌ नहीं है । इसलिए उत्पत्तिके पूवं कार्यका घर्मान्तरसे ( अव्याकृत नामख्पधमंसे) 

` यह असत्‌ व्यपदेश है । यह छोकमें प्रसिद्ध है कि नाम-रूपसे व्याकृत वस्तु “सत्‌? शब्दके योग्य होती 


है । अतः नाम-रूपसे व्याकृत-व्यक्त होनेसे पूवं असत्‌-सा था, इससे उत्पत्तिके पूवं सत्‌ कायंमें असत्‌ 
शन्दका उपचार-गौण प्रयोग किया गया है ॥ १७॥ 


युक्तिसे ओर अन्य श्रृतिसे मी उत्पत्तिके पूवं कायंकी सत्ता और कारणसे अनन्यता अवगत 
होती है । प्रथम युक्तिका वर्णन किया जाता है--लोक व्यवहारमें ऐसा देखा जाता है कि दधि, घट 
भोर रुचक ( आभूषण ) आदिके अभिळाशीसे दूध, मृत्तिका और सुवणं आदि नियत कारणोंका 
ग्रहण किया जाता है । दधिके इच्छुक मृत्तिका ग्रहण नहीँ करते और घटा्ियोंसे क्षीरका ग्रहण नहीं 
होता, वह असत्‌ कायंवादमें उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि उत्पत्तिके पुवे सबका सवत्र सत्त्वामाव अविशिष्ट 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% कार्य उत्पत्तिसे पून सत्‌ ओर कारणसे अनन्य है। इस विषयमें सांख्याचायंने कहा ह 

.  "असदुकरणादुपादानग्रहणात्सवंसम्मचामाबात्‌ । शक्तस्य शक्यकरणास्कारणमावाञ्च सत्कायम्‌ ॥ 
' (सां झा० ९ ) ( असत्‌ किसीसे किया नहीं जाता, यदि कारण व्यापारसे पूवं कायं असत्‌ हो, तो 


अधि० द सू० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपषिकासद्दित ३७५ 


प्रागसच्वे क्षीर एव दध्नः कश्चिदतिशयो न सृत्तिकायाम, सृत्तिकायामेव च घटस्य कश्चि- 
दतिशयो न क्षौर इत्युच्येत, तहांतिशयवत्तवात्प्रागवस्थाया असत्कार्यवादद्दानिः सत्का- 
यंवाद्सिद्धिश्ष । शक्तिश्च कारणस्य कार्यनियमार्था कल्प्यमाना नान्याऽसती वा 
कार्ये नियच्छेत्‌, असत्त्वाविशेषादन्यत्वाविशेषात्य । तस्मात्कारणस्यात्मभूता शक्तिः 
दाक्तेश्चात्मसूतं कार्यम्‌ । अपि च कार्यकारणयोद्रव्यगुणादीनां चाश्वमहिंषवद्धे दबुद्धथः 
भावात्तादात्म्यमभ्युपगन्तन्यम्‌। ® समचायकर्पनायामपि समवायस्य समवायिभिः 
संबन्धेऽभ्युपगस्यमाने तस्य तस्यान्योन्यः संवन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थाप्रसङ्गः । 
अनभ्युपगस्यमाने च विच्छेदप्रसङ्गः । अथ समवायः स्वयं संवन्धरूपत्वादनपेक्यैवापरं 
संवन्ध संबध्येत, संयोगोऽपितहिं स्वयं संवन्घरूपत्वादनपेक्ष्यैव समवायं संबध्येत । 
तादात्म्यप्रतीतेश्च द्रव्यगुणादीनां समवायकस्पनानर्थक्यम्‌ । कथं च कार्यमवयविद्रव्यं 


होनेसे दूधसे ही दधि क्यों उत्पन्न होता है ओर मृत्तिकासे क्यों नहीं होता, एवं मृत्तिकासे ही घठ 


उत्पन्न होता है, दूधसे क्यों नहीं होता? ऐसा यदि कहो कि उत्पत्तिके पूवं सत्त्वामाव समान होनेपर 
भी दूधमें ही दहीका कुछ अतिशय-विशेष है, मृत्तिकामें नहीं है एवं मृत्तिकामें ही घटका अतिशय- 
विशेष है दूधमें नहीं है, तव तो उत्पत्ति को पूर्वावस्थाके अतिथय विशिष्ट होनेसे असत्कायंवादकी हानि 
ओर सत्कायंवादकी सिद्धि होगी । किच कायके नियमनके लिए कल्प्यमान कारण शक्ति कार्य-कारणसे 
अन्य अथवा असत्‌ होनेपर कायंका नियमन नहीं कर सकेगी, क्योंकि उसमें असत्त्व समान है ओर अन्यत्व 
भी समान है, इसलिए कारणकी आत्मभूत शक्ति है ओर शक्तिका आत्मभूत कायं है । कार्यकारणमें 
तथा द्रव्यगुणादिमें अश्‍व महिषके समान भेद बुद्धिके अमाव होनेसे तादात्म्य स्वीकार करना चाहिए । 
समवायकी कल्पना करनेपर भी समवायका समवायियोंके साथ सम्बन्ध स्वीकार करनेपर तत्‌ तत्‌ समवायके 
लिए मिन्न-मिन्न सम्बन्धोंको कल्पना करनी पड़ेगी, ऐसा करनेसे अनवस्था प्रसंग हो जायगा, और सम्बन्ध 
न स्वीकार करनेपर कायं कारण, तथा द्रव्य-गुणादिका विच्छेद हो जायगा । ऐसा यदि कहो कि समवाय 
स्वयं सम्वन्धरूप होनेसे अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा किए विना ही समवायियोके साथ सम्बद्ध हो जायया, 
तो संयोग भी सम्बन्धरूप होनेसे समवायको अपेक्षा किए विना ही सम्बन्धियोसे सम्बद्ध हो जायया । 
तादात्म्यकी प्रतीतिसे द्रव्य-गुण आदिमें समवायकी कल्पना निष्फळ है। और कार्य-अवयवी द्रव्य 


उसकी किसी प्रकार भी सत्ता नहीं की ब नावी पीतिका शिल्पी मिलकर भी नोलको पीत नहीं 
कर सकते, पटको घट नहीं कर सकते, अतः कायं सत्‌ है । कारणका काथंके साथ सम्बन्ध है अर्थात्‌ 
कायंसे सम्बद्ध कारण ही कार्यका जनक होता है, इसलिए तत्तर्‌ कार्यके लिए तत्तत्‌ कारणका ग्रहण 
होता है अन्यका नहीं । यदि कारणसे असम्वद्ध कायं उत्पन्न हो, तो सब असम्बद्ध होनेके कारण सब 
कारणोंसे सब कार्योकी उत्पत्ति होने लगेगी, तन्तुओंसें भी घट उत्पन्न हो जायगा, किन्तु होता नहीं है, 
क्योंकि घट तन्तुओंसे असम्बद्ध है, अतः कायं सत्‌ है। जिस कायंको उत्पादन करनेकी द्यक्ति जिस 
कारणमें रहती है, उस कारणसे उसो कायंकी उत्पत्ति होती है अन्यको नहीं, इसलिए चक्तिको 
कायं सम्बद्ध मानना चाहिए । असत्‌ कायसे तो सम्वन्ध नहीं हो सकता, इसलिए कायं पूवं भी सत्‌ 
है। कायं कारणात्मक है, कायं कारणसे सिन्ननहीं है, कारण सत्‌ है तो तदमिन्न कायं भी सत्‌ है) 
किश्व कायंकी नियामक शक्ति कार्य-का रणसे भिन्न हो अथवा असत्‌ हो, तो कायंका नियमन नहीं कर 
सकेगी । यदि असतुको भी नियामक मानें तो असत्‌ नरश्वज्भ मी नियामक हो जायगा। इसलिए 
कारणरूपसे लोन काये ही अपनी अभिव्यक्तिका नियामक होनेसे शक्ति कहलाता है, इससे कायं सत्‌ है। 

® गुण गुणी, अवयव अवयवी, जाति व्यक्ति आदिका जो एक ओर नित्य सम्बन्ध है उसे 


हः 
३७६ ब्रह्म सूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०२प्‌०१ | 


कार णेप्ववयवद्रव्यपु वर्त॑मानं वर्तते ? कि समस्तेष्ववयवेघु वतत, उत प्रत्यव यम्‌? | 
यदि तावत्समस्तेषु वर्तेत, ततोऽचयव्यजुपलग्धिः प्रसज्येत, समस्तावयवसंनिक्षस्या- ' 
क्यरवात्‌ । न हि वहुत्वं समस्तेष्वाश्रयेणु वतमानं व्यस्ताश्रयत्रहणेन गृह्यते । अथवावय- | 
खशः समस्तेषु वेत, तदाप्यारम्भकावयवव्यतिरेकेणावयविनोऽययवाः कशल्प्येरन, | 
ये रारस्मकेष्ववयवेष्ववयवशो$वयवी वतंत, कोशावयचव्यतिरित्तै्य॑वयचेरसिः ` कोशं ' 
व्याप्नोति। अनवस्था चेवं प्रसज्येत, तेषु तेष्ववयचेणु वर्तयितुमन्येषामन्येषामचयचानां 
कल्पनीयत्वात्‌ । § अथ प्रत्यवयवं वेत तदेकत्र व्यापारेऽस्यत्राव्यापारः स्यात्‌। न हि 
देवदत्तः जुघ्न संनिधीयमानस्तदहरेच पाटरिपुत्रेऽपि संनिधीयते । युगपदनेकत्र वृत्त- | 
बनेकत्वप्रसङ्गः स्यात्‌। देवदत्तयक्षद्त्तयोरिव स्गुष्नपाटलिणुजनियासिनोः। गोत्वादिवत्प- | 
त्येक परिसमापतेने दोष इति चेत्‌-न, तथा प्रतीत्यभावात्‌. । यदि गोत्वादिवत्मत्येकंपरिस- _ | 
माप्तो वयवी स्यात्‌, यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति प्रत्यक्ष गृह्यत एवमदयव्यपि प्रत्यवयवं प्रत्यक्ष | 
कारण-अवयव द्रव्योंमें किसभ्रकार रहता हुआ स्थित है ? क्या वह समस्त आवयवोंमें रहता है अथवा | 
प्रत्येक अवयवमें ? यदि समस्त अवयवोंमें रहेगा तो अवथवीकी अनुपलब्धि हो जाएगी, क्योंकि ससस्त । 
अवयवोंका इन्द्रियके साथ संनिकषं नहीं हो सकता, .जेसे कि समस्त आश्रयोंमें वर्तमान वहुत्वका किसी 

'एक आश्रयके ग्रहणसे ग्रहण नहीं होता ॥ यदि प्रत्येके अवयवमें रहता हुआ समस्त अवयवोंमें रहेगा 

"तो जिन आरम्मक अवयवोंमें अवयवी अवयवावच्छेदसे रहता है उन आरम्मक अवयवोंसे मिन्न अव- 


( 
यवीके अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । जैसे कि कोशके अवयवोंसे भिन्न अवयवोसे तलवार कोशको | 
व्याप्त करती है, ऐसी अवस्थामें अनवस्था दोष प्रसक्त होगा, क्योंकि तत्‌ तत्‌ अवयवोंमें रहनेके | 


लिए अन्य अन्य अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । यदि कायं अत्रयवी प्रत्येक अवयवमें रहेगा, तो 
एक स्थानपर व्यापार होनेपर दूसरे स्थानमें व्यापार न होगा, क्योंकि सुध्न ( आगरा ) में रहता 
हुआ देवदत्त उसी दिन पाटलिपुत्र ( पटना ) में नहीं रह सकता । यदि युगपत्‌ अनेक स्थानोंमें रहेगा, | 
तो खुध्न और पाटलिपुत्र निवासी देवदत्त और यज्ञदत्तके समान उसमें अनेकत्वका प्रसंग आ जाएगा। | 
यदि यह कहो कि गोत्व.आदिके समान प्रत्येकमें परिसमाप्ति होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नही. | 
है, क्योंकि वेसी प्रतोति नहीं होतो । यदि गोत्व आदिके समान अवयवी प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त | 
हो, तो जसे गोत्व प्रत्येक व्यक्तिमें गृहीत होता है, बसे अवयवी मी प्रत्येक अवयवमें प्रत्यक्ष गृहीत 


सत्यानन्दी-दीपिका 
नेयायिक आदिके मतमें समवाय कहा जाता है । Uh BS तन्तु पट आदि समवायियोंसे 


सम्बद्ध है कि नहों ? यदि सम्बद्ध है तो समवाय सम्बन्धसे अथवा स्वरूप सम्बन्धसे? यदि समवाय सम्बन्ध 
से ठो अनवस्था दोष होगा । यदि स्वरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध है तो मृद्‌ और घटका मी स्वरूप सम्बन्ध 


हो सकता है, क्योंकि जसे समवाय स्वरूप सम्बन्धसे रहता है, वसे मृद्‌ और घट मी स्वरूप सम्बन्ध | 
रह सकते हैं, तो समवाय मानना व्यथं है। यदि कहो कि समवाय अपने समवायिथोंसे सम्बद्ध नहीं | 
है, तो द्रव्य, गुण आदिकी विशिष्ट वुद्धि नहीं होगी, क्योंकि सम्बन्ध ही विशिष्ट बुद्धिका नियामक है। 
कारण द्रव्यमें कायं द्रव्य समवाय सम्बन्धसे रहनेमें झोर मो दोष है--जेसे समस्त अवयवरूप कारण । 
द्रव्यमें कायं द्रव्य रहता है अथवा प्रत्यवयवमें ? आद्य पक्षमें भी-समस्त अवयवोंमें स्वरूपसे कायं रहता | 
है अथवा प्रत्येक अवयवमें अलग-अलग । प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि समस्त अवयवोंके प्रत्यक्ष । 
न होनेसे कायंरूप अवयवो मी प्रत्यक्ष न होगा । द्वितीय पक्ष मो ठीक नहीं है, क्योंकि जैसे म्यानर्म 
अवयवशः रहने वाळे तलवारके स्वतन्त्रूपसे अलग अवयव होते हैं, बसे हो आरम्मक अवधर्वोमे ' 
अवयवी तळ्वार स्थित मान लिया जाथ, तो उसके लिए अवयव धारा होनेसे अनवस्था दोष होगा । | 

क कायं प्रत्येक अवयवमें रहता है अब यह दूसरे पक्षका 'अथ' आदिसे खण्डन है-- | 
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गृह्योत, नचेवं नियत ग्रह्मते। प्रत्येकपरिसमा्तौ चावयविनः कार्येणाधिकारात्तस्य 
चेकत्वाच्छु ज्ञेणापि स्तनकाय कुर्यादुरसा च पृष्ठकार्यम्‌। न चेवं इञ्यते। प्रागुत्प- 


. तेश्च कार्यस्यासत्त्व उत्पत्तिरकतृका निरात्मिका च स्यात्‌ । उत्पत्तिश्च नाम क्रिया, सा 
०७ > चितुमर्ह 
४ सेक्ेकेच भवितुमर्हति, गत्यादिवत्‌। क्रियाच नाम स्यादकर्का चेति विग्रतियिध्येत । 


घटस्य चोत्पत्तिरच्यमाना न घटकरका, कि तर्हि ? अन्यकठकेति कल्प्या स्यात्‌। तथा 


_ कपालादीनामप्युत्पत्तिरुच्यमानाऽन्यकरदृकेच कद्प्येत। तथा च सति घट उत्पद्यत 
' इत्युक्तो छुलालादीनि कारणान्युत्पद्यन्त इत्युक्तं स्यात्‌ । न च लोके घरोत्पत्तिरित्युक्त 


'कुलालादीनामप्युत्पद्यमांनता प्रतीयते, उत्पन्नताग्रतीतेश्च। # अथ स्वकारणसत्तासंबन्ध 
' एवोत्पत्तिरात्मलाभश्च कार्यस्येति चेत्‌--कथमलब्धात्मकं संवध्येतेति वक्तव्यम्‌ ? 
सतोहिं दयोः खंचन्धः संभवति, न सदसतोरसतोर्वा, अभावस्य च निरुपाख्यत्वा- 
्प्राशुस्पत्तेरिति मर्यादाकरणमञ्नुपपन्नम्‌ । सतां हि लोके क्षेत्रगृहादीनां मर्यादा 
दृष्टा, नासावस्य! न हि वन्ध्यापुत्रो राजा वभूव प्राक्पूर्णवर्मणोऽभिपेकादित्ये- 
होगा, परन्तु ऐसा नियमसे गृहीत नहीं होता । प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त हो तो अवयवीका कायके 
साथ अधिकार ( सम्बन्ध.) होनेसे ओर उसके एक द्वोनेसे गो सींगसे स्तनकायं ओर उर्से पीठका 
छायं करेगी, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । उत्पत्तिके पूवं कायं बसत्‌ हो, तो उत्पत्ति कतृंरहित ओर 
निरात्मक ( अकारणारमक ) हो जायगी । उत्पत्ति तो क्रिया है, वह गति आदि क्रियाके समान सकतूंक 
ही हो सकती है हो क्रिया ओर फिर हो भकतूंक यह तो विरुद्ध है। घटकी उच्यमान उत्पत्ति घट- 
छतृंक नहीं है किन्तु अन्य कतृक कल्पना करनी पड़ेगी । उसी प्रकार कपाल आदिकी उच्यमान उत्पत्ति 
भी अन्यकतृंक ही कल्पना होगी । ऐसा होनेसे घट उत्पन्न होता है, ऐसा कहनेपर कुलाल आदि कारण 
उत्पन्न होते हैं, ऐसा कहा जायगा । परन्तु लोकमें घटकी उत्पत्ति, ऐसा कहनेसे कुलाल आदिकी भी 
उत्पद्यमानता प्रतीत नहीं होती, किन्तु उनमें उत्पन्नता प्रतीत होती दै। यदि कहो कि अपने कारण 
अथवा अपनी सत्ताके साथ सम्वन्ध ही कायंकी उत्पत्ति और स्वरूप प्राप्ति है, तो यह कहना चाहिए 
कि जिसने आत्मलाम ही प्राप्त नहीं किया हो वह कारणके साथ कंसे सम्बद्ध होगा ? क्योंकि दो सत्‌ 
पदार्थोका ही सम्बन्ध सम्भव है, सत्‌ और असत्‌ अथवा दोनों असत्का सम्बन्ध संभव नहीं है । 
अभावके असत्‌-तुच्छ होनेसे उसमें 'उत्पत्तिके पूर्व ऐसी मर्यादा करना युक्त नहीं है, कारण कि लोकमें 
सत्‌ क्षेत्र, गृह आदि पदार्थोकी [ उत्पत्तिके पूवं या अनन्तर ] मर्यादा देखी जाती है, किन्तु अभावकी 
नहीं । पूणंवमकि राज्याभिषेकके पूवं वन्ध्यापुत्र राजा था इस प्रकारकी मर्यादा करनेसे असत्‌-तुच्छ 

दीपिका 

तन्तुूप अवयवमें जब पट रहता है तब स्या पका पट नहीं रह सकेगा, यदि रहेगा तो 
अनेक हो जायगा, क्योंकि एक तन्तुमें एक पट तो अनेक तन्तुओमें अनेक पट । पुवंपक्षी-जैसे एक ही 
समय घट आदि अनेक व्यक्तियोंमें वतमान घटत्व आदि जातिमें अनेकत्व दोष नहीं है, वसे अनेक 
तन्तु व्यक्तिमें वर्तमान पटरूप अवयवीमें मी अनेकत्व द.ष नहीं होगा । सिद्धान्ती -जातिके समान 
अवयवीकी वृत्ति असिद्ध है, इसलिये उक्त दोष पूर्ववत्‌ ही है । यथा देवदत्त अपना अध्ययन आदि कायं 
ग्राम अथवा अरण्यमें करता है तथा गो अवयवो मी अपना दूध आदि काय ज्ञ आदिसे संपादित 
करे, क्योंकि एक अवयवमें अवयवी विद्यमान है, इसलिये अवयवीके समस्त काय उस एक अवयवसे 
होंगे, परन्तु ऐसा होता नहीं है । रू 

% उत्पद्यमान पदार्थकी प्रथम विक्रियाका नाम उत्पत्ति है। वह काकी उत्पत्ति अपने 
कारणमें अपना समवाय है अथवा अपनेमें सत्ताका समवाय है? इस प्रकार ताकिकमतसे 'अथ' 
इत्यादिसे शद्धा करते हैं । पूर्वपक्षी--हमारे मतमें सवंत्र सवदा काय असत्‌ नहीं है, किन्तु उत्पत्तिके 
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हिया. 


३७८ ्रह्मसूञ्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


बंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, निरुपाख्यो वन्ध्यापुत्रो राजा बभूव भवति भविष्यतीति वा 
विशेष्यते । यदि च घन्ध्यापुजोऽपि कारकव्यापारादूर्ध्वमभविष्यत्तत इदमप्युपापत्स्यत- 
कार्याभावोऽपि कारकव्यापारादूध्वं भविष्यतीति। चयं तु पदयामो चन्ध्यापुत्रस्य कार्या- 
भाषस्य चाभावत्वाविशेषाद्यया वन्ध्यापुघः कारकव्यापारादूध्वं न भविष्यत्येवं कार्या- 
भावोऽपि कारकव्यापारादूध्वं न भविष्यतीति । # नन्वेचं सति कारकव्यापारोऽनर्थकः 
प्रसज्येत। यथेव हि प्राक्सिद्धत्वात्कारणस्वरूपसिद्व्ये न कश्चिद्वथाप्रियते, एवं 
प्राक्सिद्धत्वात्तद्नन्यत्वाच्च कार्यस्य स्वरूपसिद्येऽपि न कञ्चिद्वः्याप्रियते च। अतः 
कारकव्यापाराथवत््वाय मन्यामहे प्राशुत्पत्तेरभाचः कार्यस्येति चेत्‌, नेष दोषः, थतः 
कार्याकारेण कारणं व्यचस्थापयतः कारकव्यापारस्यार्थवत्वसुपपद्यते, कार्याकारोऽपि 
कारणस्यात्मभूत एवानात्मभूतस्यानतारभ्यत्वादित्यमाणि। न च विशेषदशन- 
मात्रेण वस्त्वन्यत्वै भवति । नहि देवदत्तः संकोचितहस्तपाषः प्रसारितदस्तपादख्च 
विशेषण इञ्यमानोऽपि चस्त्वन्यत्वं गच्छति, स॒ एवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌। तथा प्रतिदिन- 
मनेकसंस्थानानामपि पित्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं भवति, सम पिता सम भ्राता मम 
पुत्र इति प्रत्यभिश्ञानात्‌। # जन्‍्मोच्छेदानन्तरितत्वात्तत्र युक्तं नान्यत्रेति चेत्‌- 


वन्घ्यापुत्र राजा था, है, होगा इस प्रकार विदेषणोंसे विशेषित नहीं होता । यदि वन्ध्यापुत्र भी कारक 


व्यापारके अनन्तर होता तो यह भी उपपन्न होता कि असत्‌ कायं भी कारक व्यापारके अनन्तर होगा । 
हम तो ऐसा देखते हैं कि वन्ध्यापुत्र और कार्यामावमें अमावत्व समान होनेसे जैसे कारक व्यापारके 
अनन्तर वन्ध्यापुत्र नहीं होता, वेसे असत्‌ कायं भी कारक व्यापारके अनन्तर नहीं होगा । परन्तु ऐसा 
होनेपर-उत्पत्तिके पूवं कायं सत्‌ होनेपर तो कारक व्यापार निष्फल हो जायगा । जैसे पूवमें ही सिद्ध 
होनेसे कारणके स्वरूप सिद्धिके लिए कोई व्यापार नहीं करता, वंसे ही उत्पत्तिके पूर्व सिद्ध होनेसे और 
कारणसे अनन्य होनेसे कार्यके स्वरूपसिद्धिके लिए भी कोई व्यापार नहीं करेगा । परन्तु व्यापार तो 
करता है, इससे कारकव्यापारकी साथंकताके लिए उत्पत्तिके पुवं कायंका अमाव हम मानते हैं। 


ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, क्योंकि कायंरूपसे कारणको व्यवस्थापित करनेवालेको कारक व्यापारमें 
प्रयोजनवत्त्व उपपन्न होता है। कायंका आकार भी कारणका आत्मभूत-स्वरूपमूत ही है, क्योंकि जो कायं 


कारंगात्मक नहीं होता वह उससे आरभ्य भी नहीं होता, ऐसा कहा है, और विशेष दशंनमात्रसे पदाथ कोई 
अन्य नहीं हो जाता। संकुचित हस्तपाद और प्रसारित हस्तपाद देवदत्त कुछ विशेषरूपसे इश्यमान होनेपर 
भी अत्य वस्तु नहीं हो जाता, क्योंकि वही है, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार प्रतिदिन पिता आदि 
अनेक आङ्ृतियोंमें कुछ विशेषता आनेपर भी वे अन्य वस्तु नहीं हो जाते, क्योंकि मेरा पिता, मेरा भ्राता, 
मेरा पुत्र ऐसी प्रत्यमिज्ञा होती है । यदि कहो कि जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे पिता आदिमें ऐसी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पूवं. शोर नाशके अनन्तर असत्‌ है, मध्यमें तो सत्‌ ही है। उस अत्यन्त असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिसे 


हमारे कायमै भेद है। इसलिए उनका कारणके साथ सम्बन्ध हो सकता है। सिद्धान्ती--'कथम्‌'' 


आदिसे इसका समाधान करते हैँ । 92. 
& परन्तु ताकिकसे दिया गया यह ( कारकव्यापार व्यर्थं ) दोष तो सत्कायंवादी सां 


हो सकता है, क्योंकि उसके मतमें अभिव्यक्ति भी सत्‌ है । अद्दैतवादीके मतमें तो यह दोष नहीं है, क्योंकि 
कायरूपसे कारणमें विशेष अवस्थाको सम्पन्न करना ही कारकव्यापारकी सार्थकता है। उससे कोई 


वस्तु भिन्न नहीं हो जाती । जैसे तन्तुओंमें तन्तुवाहक थादि द्वारा आतान वितानकर पटरूप विशेष 
अवस्थाको सम्पन्न करनेसे काप भिन्न वस्तु नहीं है, वे ही तन्तु है, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 


® यद्यपि प्रतिदिन पिता आदिके देहकी ध्वस्थाका परिवर्तन होता है, तो भी वेहके जन्म 
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न, क्षीरादीनामपि दध्याद्याकारसंस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌। अद्दयमानानामपि वटघाना- 
दीनां समानजातीयावयवान्तरोपचितानामंकुरादिभावेन दर्श नगोचरतापत्ती जन्मसंक्षा। 
तेषामेवावयवानामपचयवशाददर्शंनापत्तावुच्छेदसंज्ञा । तत्रेइग्जन्मोच्छेदान्तरितत्वाचचेद- 
खतः सच्वापत्तिः सतश्चासच्चापतिस्तथा सति गर्भवासिन उत्तानशायिनश्र भेदप्रसङ्गः। 
तथा च बाब्ययौवनस्थाविरेष्वपि भेदप्रसङ्गः, पित्रादिव्यवहारलोपप्रसङ्घश्च । पतेन क्षण- 
भङ्गवादः प्रतिवद्तिव्यः1 यस्य पुनः प्रागुत्पत्तेरसत्काय तस्य निर्विषयः कारकव्यापारः 
स्यात्‌, अभवस्य विषयत्वानुपपत्तेराकाशहननप्रयोजनखङ्गाद्नेकायुधप्रयुक्तिवत्‌। 
सप्रवायिकारणविषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌-न, अन्यविषयेण कारकव्यापारेणा- 
न्य निष्पत्तेरतिप्रसङ्गात्‌ । समवायिकारणस्यैवात्मातिशयः कामिति चेत्‌-न, सत्कायंता- 
पत्तेः। # तस्मात्क्षीरादीन्येव द्रव्याणि द्‌ध्यादिभावेनाचतिष्ठमानानि कार्याख्यां मन्त इति 
न कारणाद्न्यत्कार्यं बषंशतेनापि शक्यं निश्चेतुम्‌। तथा मूलकारणमेवान्त्यात्कार्यात्तेन 
तेन कार्याकारेण नटवत्खवंव्यवहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते एवं युक्ते कार्य्य प्रागुत्पत्तेः सत्त्व- 
मनन्यत्वं च कारणादवगस्यते । शान्दान्तराच्चेतद्वगम्यते। पूर्वेसूत्रे 5सद्द यपदेशिनः दाब्दः 
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प्रत्यभिज्ञा होना युक्त है, अन्यत्र नहीं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि दुध आदि भी दही आदि आकार विशेष- 


में प्रत्यक्ष हैं । अहश्‍्यमान वटबीज आदि भी अन्य समानजातीय अवयवोसे वृद्धिको पाकर अंकुर आदि 
भावसे दृष्टिगोचर होनेपर उनकी जन्म संज्ञा होती है, उन्हीं अवयवोंके क्षय होनेसे अदर्शनता प्राप्त होनेपर 
उच्छेद-मरण संज्ञा होती है । उनमें ऐसे जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे यदि असत्‌को सतुकी 
प्राप्ति और सत्‌को असत्‌की प्राप्ति हो, तो ऐसा होनेपर गर्भवासी उत्तान होकर शयन करने वालोमे भी 
भेदभ्रसंग होगा । एवं बाल्य, यौवन और वाद्धंक्यमें भी भेदका प्रसंग आ जायगा, पिता आदि 
व्यवहारका लोप प्रसंग होगा । इससे क्षणमङ्गवादका भी प्रत्याख्यान समझना चाहिए । परन्तु जिसके 
मतमें उत्पत्तिके पूवं कायं असत्‌ है उसके मतमें आकाशको मारनेके लिए खञ्च आदि अनेक आयुधोके 
प्रयोगके समान कारकव्यापार निविषयक होना चाहिए, क्योंकि अभाव विषय नहीं हो सकता । 
यदि कहो कि समवायिकारणविषयक्‌ कारकव्यापार होगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य विषयक 
कारकव्यापारसे अन्यकी निष्पत्ति होनेसे अतिप्रसङ्ग हो जायगा । यदि कहो कि समवायिकारणका ही 
'आत्मातिशय कायं है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि सत्कायंवाद प्रसक्त हो जायगा। इसलिए दुध आदि 
पदाथं दघि आदिके रूपसे अवस्थित हुए का्यसंज्ञाको प्राप्त होते हैं, कारणसे कायं मन्न है ऐसा सो 
वर्षमे मी निश्चय नहीं किया जा सकता । उसी प्रकार मूलकारण ही अन्तिम कायं पर्यन्त तत्‌ तत्‌ 
कार्यके रूपसे नटके समान सब व्यवहारोंका आश्रय प्राप्त होता है । इस प्रकार उत्सत्तिके पूर्व कायंकी 


सत्ता और कारणसे अनन्यता युक्तिसे अवगत होती हैं। और 'शब्दान्तरात' अर्थात्‌ अन्य थुतिसे मी 
यही अवगत होता । पुवे सुत्रमे असत्‌का कथन करनेवाला [असदेवेदसग्न आसीत्‌] शब्द-श्रृति उदाहृत है, 


और नाश प्रतिदिन नहीं होते, इसलिए सयाला मानना व है । परन्तु मृत्तिकाका नाथ होनेपर 
घट उत्पन्न होता है, इसप्रकार जन्म और नाश विरुद्ध धर्म होनेसे काय और कारणमें अभेद युक्त नहीं 
है? सि०- यह ठीक नहीं है, बयोंफि दधि, घट आदि कायोमे दुध और गृत्तिका आदि अनुगत प्रतीत 
होते हैं, ओर अंकुर आदिमें भी बीजफे अवयवों की अनुषृत्ति है, इससे कारणके जन्म और नाश नहीं 
होते, किन्तु अवयर्वोकी वृद्धि ओर क्षय होनेसे उसमें जन्म और नाका व्यवहार होता है। जन्म और 
नाशरूप हेतुसे भी वस्तुके स्वल्पमे भेद नहीं होता, भन्यथा सब व्यवहार सुप्त हो जाएंगे। 

& इस प्रकार युक्तिस और "सदेव सोम्पेदमभ आसीत' इत्यादि अन्य श्रृतियोंसे यह सिद्ध होता है. 


en 
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स्योदाहतत्वात्ततोऽन्यः सह थपदेशीशब्दः राब्दान्तरम्‌-सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
द्वितोयस्‌' इत्यादि । 'तद्धेक आहुरसदेवेदमग्न आलीत? इति चासत्पक्षमुपक्षिप्य कथमसतः 
. सज्जञायेत? इत्याक्षिप्य 'संदेव सोम्येदमय आसीत्‌' (छा० ६।२।१) इत्यवघारयति । त्रेदंदाब्द- ` 
वाच्यस्य कार्यस्य प्रागुत्पत्तेः खच्छच्दचाच्येन कारणेन सासाजाधिकरण्यस्य शूयमाणत्वा- 
त्सत्त्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः।  यदितुप्राशुत्पत्तेरसत्कार्यं स्यात्पञ्चाच्चोत्पद्यमानं कारंणे- 
समवेयात्तदाऽन्यत्कारणात्स्यात्‌, तत्र 'येनाश्रुतं श्रुतं भवति’ (छा० ६।१।३) इतीयं प्रतिज्ञा 
पीड्येत। सत्त्वानन्यत्वावगतेस्त्वियं प्रतिज्ञा समथ्यंत ॥ १८ ॥ 
र्‌ पटवच्च ॥ १९ ॥ 
पद्च्छेद--पटवत्‌, च । 
खुजाथे- जैसे संवेष्टित और प्रसारित एक ही वस्त्रमें तत्‌ तत्‌ समयमें विलक्षणता प्रतीत 
होनेपर भी वस्त्रमें कोई भेद नहीं आता, वेसे मृद्‌ और घटमें भी भेद नहीं है । 
यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्तं ग्रह्मते-किमयं पटः कि चाऽन्यदूद्रव्यमिति। स 
एव प्रसारितो यत्संवेष्टितं द्रव्यं तत्पर एवेति प्रसारणेनाभिव्यक्तों ग्रह्मते। यथा च संवेएन- 
समये पट इति ग्रह्ममाणो5पि न विशिष्टायामविस्तारो शृह्यते, स एव प्रसारणसमये विशि- 
शायामविस्तारो गृह्यते न संवेश्तिरूपादन्यो5यं भिन्नः पट इति। एवं तन्त्वादिकारणावस्थं 
परादिकार्यमस्पष्टं सत्‌ तुरीवेमकुविन्दादिकारकव्यापारादिभिन्यक्तं स्पष्टं गुह्यते । अतः 
संवेष्टितप्रसारितपरन्यायेनैवानन्यत्कारणात्कार्यमित्यथः ॥ १९ ॥ 
यथा च प्राणादिः। २० ॥ 


इससे अन्य सत्‌का कथन करनेवाली श्रुति, व 'सदेव सोम्य०' ( हे प्रियदशंन ! उत्पत्तिके पूवं यह 
एक अद्वितीय ही सत्‌ था ) इत्यादि दूसरी श्रृतियां हैं। 'तद्धेक०' . ( कुछ एक कहते हैं कि उत्पत्तिके 
पूवं यह असद्रूप ही था ) इस प्रकार असत्‌ पक्षका उपक्षेप ( उत्थान ) कर 'कथमसतः०' ( असत्से 
सत्‌ कैसे उत्पन्न होगा ? ) ऐसा आक्षेपकर 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूवं यह 
सद्रूप ही था ) इस प्रकार श्रुति निर्णय करती है । इस श्रृतिमें 'इद॒म! शब्द वाच्य कायंका उत्पत्तिके पुवे 
सत्‌ शब्द वाच्य कारणके साथ सामानाधिकरण्य श्रूयमाण है, इससे सत्त्व ओर अनन्यत्व स्पष्ट सिद्ध 
होते हैं । यदि उत्पत्तिके पूवं कायं असत्‌ हो और पश्चात्‌ उत्पन्न होकर कारणमें समवेत हो, तो कारणसे 
अन्य होगा । ऐसा होनेपर 'येनाश्ुतं श्र त मवति’ ( जिससे अश्रू त मी श्रुत हो जाता है ) यह प्रतिज्ञा 
बाघित हो जायगी । कायंके सत्त्व और अनन्यत्वकी अवगतिसे इस प्रतिज्ञाका समर्थन होता है ॥ १८॥ 

जैसे लपेटा हुआ वस्त्र सपष्टरूपसे गृहीत नहीं होता कि क्या यह पट है अथवा कोई अन्य 
पदार्थ ? वह फैला देनेपर जो संवेष्टित द्रव्य पदार्थ था वह वस्त्र ही है इस प्रकार फैला देनेसे स्पष्ट 
गृहीत होता है । और जिस प्रकार संवेष्टनके समयमें यह पट है, ऐसा गृह्यमाण होनेपर भी विशिष्ट 
लम्बाई और चोड़ाई गृहीत नहीं होती, परन्तु प्रसारण समयमें वही विस्तार और आयाम गृहीत होते 
हैं किन्तु सवेष्टितरूपसे भिन्न यह दूसरा पट है ऐसा गृहीत नहीं होता । उसी प्रकार तन्तु कारणरूपसे 
स्थित पट आदि कायं अस्पष्ट होता हुआ तुरी, वेम, कुविन्द ( जुलाहा ) आदि कारक व्यापार आदिसे 


व्यक्त होकर स्पष्ट गृहीत होता है । इसलिए संवेष्टित और प्रसारित पटन्यायसे ही कायं कारणसे अभिन्न 
है, ऐसा अथं है ॥ १९॥ 


कि उत्पत्तिके पुवे कायं सत्‌ है और माननेसे 'यैना सवति, गह 
1 र्‌ ००, 0 [7 ७ ७ सव र 
न विश भी हा की कारणसे अनन्य है । ऐसा माननेसे 'येनाश्च तं भरतं 
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पदच्छेद्‌- यथा, च, प्राणादिः । 
सृज्ञाथे- जसे प्राणायाम आदिसे निर्द्ध प्राण, अपान आदि द्वारा कायं भिन्न, होनेपर मी 
उनमें भेद नहीं हैं, वैसे कार्यमें भेद होनेपर भी कारणके अनन्यत्वमें कोई बिरोध नहीं है 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणभेदेषु प्राणायामन निरुद्धेपु कारणमात्रण रूपण 
वर्वमानेघु जीवनमा कार्य निर्वत्यते, नाकुआअनप्रसारणादिक कार्यान्तरम्‌ । तेप्चेच प्राण- 
भेदेषु पुनः प्रदत्तेणु जीवनाद्धिकमाकुश्चनश्नसारणादिकमपि कार्यान्तरं निवेत्यंते, न च 
प्राणसेदानां अभेद वतः प्राणादन्यत्वं, समींरणस्वभावाविद्रोपात्‌ । एवं का यंस्य-कारणादन- 
न्यत्वम्‌। अतश्च कृत्स्नस्य जगतो व्रह्मकार्यत्वात्तदनन्यत्वाच सिद्धैषा श्रौती प्रतिज्ञा यना- 
रुतं श्रुतं मवव्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातस्‌' ( छा० ६।१।३ ) इति ॥ २० ॥ 
( ७ "इतरन्यपदेशाधिकरणम्‌ स० २१-२३ ) 
इतरव्यपदेशाद्विताकरणादिदोपग्रसक्तिः ॥२१॥ 
पद्च्छेद्‌--इतरव्यपदेश्ात्‌, हिताकरणादिदोपप्रसक्ति: । 
सूत्रा्थ--( इतरव्यपदेशात्‌ ) 'तत्त्वमसि' इत्यादि श्रुतिस इतर-जीवमें ब्रह्मत्व व्यपदेश है 
अथवा 'अनेन जीवेनात्मना०' इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्ममें जीवत्व व्यपदेश है, इससे ब्रह्म त्रण हो, तो जीव 
स्रष्टा हुमा, अतः ( हिंताकरणादिदोषप्रसक्तिः ) ब्रह्मकों अपने अहित-जरा, मरण आदि अनेक अनं 
करणरूप दोपोंकी प्रसक्ति होगी, इससे चेतन ब्रह्म जगतका कारण नहीं हो सकता । 
अन्यथा पुनञचेतनकारणवाद्‌ आक्षिप्यते । चेतना दि ज्ञगत्प्रक्रियायामाश्री यमाणायां 
हिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते कुतः ? इतरव्यपदेशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य ब्रह्मात्मत्वं 
व्यपदिशति श्रुतिः--स आत्मा तत्वमसि खेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति प्रतिवोधनात्‌ । यद्वा- 
इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं व्यपदिशति “तत्सदा तदेवाडुभ्राविश्ञत्‌'(ते० २।६)इति स्मप्टु- 
रेवाचिङृतस्य ब्रह्मणः कार्याजुप्रवेशेन शारीरात्मत्वप्रवशनात्‌ नम कार्यानुप्रवेशेन शारीरात्मत्वप्रद्शनात्‌ | 'अनेन जीवेनाव्मनानुप्रविश्य 
ओर जैसे लोकमें प्राण, अपान आदि प्राणभेदोंके प्राणायाम हारा निरूद्ध होनेपर और 
कारणरूपसे विद्यमान होनेपर जीवनमात्र कार्य संपादित होता है, किन्तु आकुल्चन ( सिकुइना ) 
प्रसारण आदि अन्य कार्य नहीं होते । परन्तु उन्हीं प्राणभेदोंके पुनः भरवृत्त होनेपर जीवनसे अधिक 
आकुश्चन, प्रसारण आदि अन्य कायं भी संपादित होते हैं । भेद विशिष्ट प्राणसे प्राणभद मिन्न नहों 
.है, क्योंकि समीरण स्वभाव-वायुका स्वभाव सबमें समान है । इस प्रकार कायं कारंणसे अनन्य है 1 
इससे सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्मका काये होनेसे और उससे अनन्य होनेसे 'येनाश्नुतं०' ( जिसके श्रवणसे जथुत 
शृत हो जाता है, मनन न किया हुआ मनन किया हुआ हो जाता है और अविज्ञात विज्ञात हो जाता 


है) यह शति प्रतिपादित प्रतिज्ञा सिद्ध होती है ॥ २० ॥ 
चेतनकारणवाद पर प्रकारान्तरसे पुनः आक्षेप किया जाता है--चेतनसे ही जगत्‌की सृष्टिका 


आश्रयण करनेपर हिताकरण आदि दोष प्रसक्त होंगे, किससे ? इससे कि इतरका व्यपदेश है । इतर-जीवा- 
त्माका ब्रह्यात्मरूपसे श्र ति व्यपदेध फरती है, क्योंकि 'स आस्मा०' (वह आतमा है, हे खेतकेतु ! वह तू 
है) ऐसा वोध कराती है अथवा इतर-ग्रह्मका जीवात्मरूपसे व्यपदेश करती है, कारण कि 'तत्सष्टा० 
( उसकी रचनाकर उसमें अनुप्रवेश किया ) इसप्रकार सश अविछृत ब्रह्म को ही कार्यमें अनुप्रवेश द्वारा 
जीवात्मरूप दिखलाया है। 'अनेन जीवेनात्मना० १ ( मैं इस जोवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनु- 

१--उक्त न्यायसे जीव और ग्रदाका अनन्यत्य होनेसे जीवके अहितकरण आदि धमं ब्रह्मे 
प्रसक्त होंगे ? इस प्रकार आक्षेप संगतिसे एस अधिकरणका आरम्म है । 


_ 
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नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२ ) इति च परा देवता जीवमात्मराब्देन व्यपदिशान्ती न 
ब्रह्मणो भिन्नः शारीर इति दशयति तस्माद्यदूज्नह्मणः टुत्वं तच्छारीरस्वैवेति अतः स स्व- 
तन्त्रः कर्ता सन्‌ हितमेवात्मनः सौमनस्यकरं कुर्यान्नाहितं जन्ममरणजरारोगाद्यनेकानर्थ- 
जालम्‌; नहि कदिचदपरतन्त्रो बन्धनागारमात्मनः त्वा ऽनुप्रविशति । न च स्वयमत्यन्त- 
निमेलः सन्नत्यन्तमलिनं देहमात्मत्वेनोपेयात्‌। कृतमपि कथंचिद्यद्दुःखकर॑ तदिच्छया 
जह्यात्‌। सुखकरः चोपाददीत। स्मरेच्च मयेदं जगद्विस्वं विचित्रं विरचितमिति । सबा हि 
लोकः स्पष्टं कार्य झ्या स्मरति-मयेदं कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसारितां 
मायामिच्छयऽनायासेनेवोपसंहरति, एवं शारीरोऽपीमां सष्टिमुपसंहरेत्‌ । स्वमपि 
तावच्छरीरं शारीरो न शक्नोत्यनायासेनोपसंइरतुंम्‌। एवं हितक्रियाद्यदर्शानादन्याय्या 
चेतनाज्जगप्प्रक्रियेति गस्यते ॥ २१ ॥ 
, अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ॥२२॥ 

पद्च्छेर-अधिकम्‌, तु, भेदनिर्देशात्‌ । 

सूञाथ--( तु ) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। ( अधिकम्‌ ) जीवसे भिन्न सवंग, 
सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्म जगतका स्रष्टा है, इसलिए उसमें हिताकरण आदि दोष नहीं हैं, ( भेदनिर्देशात्‌ ) 
बयोंकि “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादि श्र तिसे कल्पित भेदका निर्देश है । 

क तुशब्दः पक्षं व्यावतंयति। यत्खवेज्ञं सवंराक्ति ब्रह्म नित्यशुद्धवुद्धसुक्तस्वभावं शा- 
रीराद्धिकमन्यत्‌, तद्वयं जगतः स्न मरूमः न तस्मिन्हिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते । न 
हि तस्य हितं किचित्कतंव्यमस्त्य हितं वा परिहर्तव्यम्‌, नित्यमुक्तस्वभावत्वात्‌। नच तस्य 
ज्ञानध्रतिवन्धः शकितिप्रतिवन्धो वा कचिदप्यस्ति, खवंज्ञत्वात्लर्वराकितित्वाञ्च। शारीरस्त्वने- 
प्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्ति करूँ ) इसप्रकार परदेवता जीवका आत्मशन्दसे व्यपदेश 
करता हुआ शारीर ब्रह्मसे मिन्न नहीं, ऐसा दिखळाता है । इससे ( जीव और ब्रह्मका अभेद होनेसे ) 
जो ब्रह्मका सरधुत्व है वह शारीरका ही है। इस लिए वह स्वतन्त्र कर्ता होकर मनोऽनुकूल अपना हित 
ही करेगा । जन्म, मरण, जरा, रोग आदि अनेक प्रकारका अनथं समूहरूप अहित नहीं करेगा, क्योंकि 
स्वतन्त्र होकर कोई भी अपने लिए स्वयं वन्धनगृह बनाकर उसमें प्रवेश नहीं करता । उसीप्रकार 
स्वयं अत्यन्त निमंल होकर अत्यन्त मलिन देहको आत्मरूपसे भ्रात नहीं करता । किसी प्रकार जो 
दुश्खकर कुछ किया भी तो उसका इच्छानुसार त्यागकर देता और सुखकरका ग्रहण करता, मर 
ऐसा स्मरण करता कि मैंने यह विचित्र जगद्विम्ब रचा है, क्योंकि सब लोग कार्यकर यह मैंने किया 
है, ऐसा स्पष्ट स्मरण करते हैं। जैसे मायावी अपनी फैलाई हुई मायाका इच्छानुसार विना परिश्रम 
ही उपसंहार करता है, वसे ही शारीर भी इस सृष्टिका उपसंहार करता, परन्तु शारीर तो अपने 


शरीरका भी अनायास उपसंहार करनेमें समथ नहीं है । इसप्रकार हितक्रिया आदिके अदशंनसे यह 
शात होता है कि चेतनसे जगत॒की प्रक्रिया मानना अन्याय-अयुक्त है ॥ २१ ॥ 


'तु' शब्द पूर्वेपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो सववज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, नित्य, शुद्ध, बुद्ध और 
मुक्तस्वमाव ब्रह्म जीवसे अधिक-मिन्न है, उसे हम जगत्‌का स्रष्टा कहते हैं। उसमें हिताकरण-हित न 
करना आदि दोष प्रसक्त नहीं होते, क्योंकि उसे न तो कोई अपना हित कतंव्य है और न अहित 
परिहाय॑ है, कारण कि वह नित्य मुक्त स्वमाव है। सर्वज्ञ और सवं शक्तिमान्‌ होनेसे उसके ज्ञानका 


0. सत्यानन्दी-दीपिका 2 
% जसे विम्ब और प्रतिबिम्बमें कल्पित भेद माना गया है, वैसे ही जीव और ब्रह्ममें कल्पित मेद 
है । इससे ब्रह्म ओर जीवसे भिन्न सवंज्न सवेशब्तिमान्‌ है, इससे न जीवके धर्मोको ब्रह्ममें प्रसक्ति है 
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बंविधः । तस्मिन्प्रसज्यन्ते हिताकरणादयो दोषाः न तु तं वयं जगतः र्नणारं ब्रूमः । कुत 
एतत्‌ ? भेदनिदेशात्‌ । `आत्मा वा अरे द्रष्टमयः शरोतम्यो मन्तभ्यो निदिध्यासितन्यः (द ० २1४५), 
“सोऽन्वे्व्यः सः विजिज्ञासितव्यः? (छा० ८1७1१), 'सता सोम्य तदा संपन्नो मवति’ (छा० ६1८1३), 
“शारीर आत्मा ग्रा्ञेनातमनान्वारूढः' (१० ४३३५) इत्येचंजातीयकः कर्तकर्मादिभेदनिटे शो 
जीवाद्धिक ब्रह्म दशयति । नन्वभेदनिदं शो5पि दृ्शितः-'वस्वमसि! इत्येवंजातीयकः । कथं 
भेदाभेदो विरुद्धौ संभवेयाताम्‌? नेप दोपः, आकाशघदाकाशन्यायेनोभयसंभवस्य तत्र तत्र 
प्रतिष्ठापितत्वात्‌। अपि च यदा तत्त्वमसीत्येवेज्ञातीयकेनाभेदनिद शेनाभेद्‌ः प्रतिवोधितो 
भवति, अपगतं भवति तदा जीचस्य संसारित्वं ब्रह्मणश्च स्नप्रत्वम्‌, समस्तस्य मिथ्याज्ञान 
विजुस्मितस्य भेदव्यवहारस्य सम्यग्शानेन बाधितत्वात्‌। तंत्र कृत एव खष्टिः ! तो वा 
हिताकरणादयो दोषाः ? अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपछृतकार्यकरणसंघातोपाध्यविवेक- 
कृता हि आ्रान्तिर्हिताकरणादिलक्षणः संसारो न तु परमाथंतो5स्तीत्यसकृदवोचाम । जन्म- 
मरणच्छेइनमेदनायमिमानवत्‌। अबाधिते तु भेदव्यवह्दारे 'सो$न्वेएव्यः स विजिज्ञासितच्यः' 
इत्येचंजातीयकेन भेदनिदेरोनावगस्यमानं ब्रह्मणोऽधिकत्यं हिंताकरणादिदोषभ्रसक्ति 
निरुणद्धि ॥ २२ ॥ 
अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः ॥ २२ ॥ 
पद्च्छेद--अश्मादिवत्‌, च, तदनुपपत्तिः । 
सूत्नाथे--( अश्मादिवच्च ) एक पृथिवीसे उतपन्न हुए पत्थरोंमें जैसे वञ्च, वंुयं आदि 


बत) TN SIAN SHS >> पपप 
प्रतिबन्ध अथवा शक्तिका प्रतिबन्ध कहीं मो नहीं है । परन्तु जीव तो ऐसा नहीं है, अतः उसमें 


अहित करना आदि दोष प्रसक्त होते हैं । परन्तु हम उसको जगतका स्रष्टा नहीं कहते हैं । यह क्यों ? 
तिमे भेदका निदेश होनेसे । यथा आत्मा वा अरे दृष्टव्या०' (अथी मैत्रेयी | आत्मा द्रष्टव्य (दशंनाह) 
है, इसलिए उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिष्यासन करना चाहिए) 
सो$न्वेष्टव्य:? ( वह अन्वेष्टव्य और विशेष जिज्ञासितव्य है) “सता सोस्य०' ( हे सोम्य | सुषुप्तिमें 
सत्के साथ सम्पन्न हो जाता है ) 'शारीर आत्मा०' ( मरणकालमें यह जीवात्मा परमात्मासे अधिष्ठित 
हो शब्द करता हुआ जाता है ) इसप्रकारके - कतृ-कर्म आदि भेदका निर्देश जीवसे भिन्त ब्रह्मको 
दिखलाता है । परन्तु 'तत्वमसि” इसप्रकारका अभेद निर्देश मी दिखलाया गया है तो पुनः परस्पर 
विरुद्ध भेद और अभेदका कैसे संभव होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि महाकाश ओर घटाकाश- 
न्यायसे तत्‌ तत्‌ स्थानोमें दोनोंका संमव प्रतिष्ठापित किया गया है, और जब “तस्वससि? इसप्रकारके 
अभेद निर्देशसे [ जीव ] अभेद प्रतिबोधित होता है तब जीवका संसारित्व और ब्रह्मका सघूत्व निवृत्त 
हो जाता है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे फैले हुए समस्त भेद व्यवहारका सम्यग्ज्ञानसे बाघ हो जाता है, 
तो ऐसी स्थितिम सृष्टि कंसे और हिताकरण आदि दोष कंसे ? हिताकरण आदिरूप संसार अविद्यासे 
प्रत्युपस्थापित नाम और रूपकृत शरीर और इन्द्रिय संघातरूप उपाधिके अविवेकसे उत्पन्न हुई 
भान्ति है, परमा्थसे नहीं है, ऐसा अनेकवार हम कह चुके हैं। जैसे कि शरीरके जन्म-मरण, 
छेदनःभेद बादिकी आत्मामें अभिमानसे प्रतीति होती है। परन्तु भेदव्यवहारके अबाधित होनेपर 
“सोडन्वेष्टन्य: स विजिज्ञासितव्यः’ इसप्रकारके भेदनिर्देशसे अवगत हुआ ब्रह्मगत भेद हिंताकरण 
आदि दोषोंकी प्रसक्तिको रोकता है ॥ २२॥ RS 

और न ब्रह्मके धर्मोकी जीवमें प्रसक्ति है साव अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि श्रुतियाँ ब्रह्म और जीवमें 
कल्पित भेदको लेकर सार्थक होती हैं॥ २२ ॥ 
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भेदसे विचित्रता है, वेसे ब्रह्मके कार्योका रवरूप वैचिञ्य युक्त है, अतः ( तदनुपपत्तिः ) अन्य कल्पित - . 
दोषकी उपपत्ति नहीं है । नई 
& यथा च लोके पृथिवीत्वसामान्यान्वितानामप्यश्मनां केचिन्महाद्दी मणयो चज: 
चेड्यादयो5न्ये मध्यमवीर्याः सू्यकान्ताद्योऽन्ये प्रहीणाः श्ववायसप्रक्षेपेणार्हाः पापाणा . 
इत्यनेकविधं वैचिज््यं दच्यते। यथा चेकपूथिवीव्यपाश्रयाणामपिं बीजानां वहुविधं पत्नपुष्प- ` 
फळगन्धरसादियैचितर्यं चन्दनकिपाकर्चपकादिषूलक्ष्यते, यथा चेकस्याप्यन्नरसरस्य 
लोहितादीनि केशलोमादोनि च विचित्राणि कार्याणि अवन्ति, एचमेकस्यापि ब्रह्मणो जीव-. 
प्राशपृथकत्व॑ कार्यवैचित्र्य चोपपद्यत इत्यतस्तदसुपपत्तिः, परपरिर्कल्पिंतदोषाजुपपत्ति- . 
रित्यर्थः । श्रुतेश्च प्रामाण्याद्विकारस्य च बाचारस्मणमाज्॒त्वात्स्वप्लडश्यभावचैचिज्यव- 
व्चेत्यभ्युव्चयः ॥ २२ ॥ > 
(८ उपसंहारदर्शनाधिकरणम्‌ स्‌» २४-२५ ) 
उपसंहारदशेनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि॥ २४ ॥ 
पद्च्छेद--उपसंहारदशंनात्‌, न, इति, चेत्‌, न, क्षीरवत्‌, हि । 

सुन्नाथं--( उपसंद्दारदशंनात्‌ ) लोकर्मे घटादि कर्ता कुछालको दण्ड आदि उपयोगी . 
सामग्रीका संग्रह करते देखा जाता है, वसे (न) असहाय ब्रह्म जग्रत॒का उपादान अथवा निमित्त- 
छारण नहं हो सकता । ( इति चेन्न ) यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( क्षीरवद्धि.) जैसे दुध अन्यकी 
अपेक्षा किए विना द्वी दधिरूपसे परिणत ह्यो जाता है, वसे ब्रह्म मी अन्यकी अपेक्षाके विना ही 
जगत्‌की सृष्टि आदि करता दै । 

# चेतनं ब्रह्म कमद्वितीयं जगतः कारणमिति यदुक्तम्‌, तज्ञोपपद्यते। कस्मात्‌ ? उपः 
संहारद्दांनात्‌। इह हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कर्तारो सुद्दण्डचक्रसूत्रसलिलाद्य- 
नेककारकसाधनोपसंहारेण संगृहीतसाधनाः सन्तस्तत्तत्कार्यकुर्याणा डच्यन्ते। ब्रह्म चास- 

जसे व्यनहारमें पृथिवीत्व जातिसे युक्त पत्थरोंमें भी कुछ पत्थर ' बहुमूल्य वज्ञ, वहूय आदि 
मणि होते हैं, कुछ दूसरे सूयंकान्त आदि मध्यम मुल्यके होते हैं और अन्य निकृष्ट पत्थर कुत्ते और 
कौओपर फेकनेके योग्य होते हैं । इसप्रकार पाषाणोंमें अनेक प्रकारका बँचित्र्य देखा जाता है, और 
जिस प्रकार एक पृथिवीका आश्रयण करनेवाले बीजोंके भी पत्र, पुष्प, फळ, गन्ध, रस आदि अनेक 
प्रकारका वंचित्र्य चन्दन, ताइ, चम्पक आदि वृक्षोमें उपलक्षित होता है, और एक ही अन्नरसके 
भी रुधिर आदि और केश, लोम आदि विचित्र कायं होते हैं। वैसे हो एक ब्रह्मका भी जीव और 
प्राज्ञकूपसे पृथक्त्व और कायंवेचित्र्य उपपन्न होता है, इससे उस दोषकी अनुपपत्ति है, अर्थात्‌ अन्यसे 


परिकल्पित दोषकी अनुपपत्ति है, ऐसा अथ है । श्रुतिके प्रामाण्य होनेसे और विकारके वाचारम्मण- 
मात्र होनेसे स्वप्न पदार्थोके वंचित्र्यके समान है, इसी प्रकार अन्यका भी संग्रह करना चाहिए ॥ २३॥ 


यह जो कहा गया है कि एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म जगतका कारण है, वह उपपन्न नहीं होता, 
किससे ? इससे कि उपसंहार (संग्रह) देखनेमें आता है । इस लोकमें घट, पट आदिके कर्ता कुम्हार आदि 
मृत्तिका, दण्ड, चक्र, मृत, जल आदि अनेक कारक साधनोंके संग्रहसे संगृहीत साधन होकर तत्‌ तत्‌ को 


जैसे सत्यानन्दी-दीपिका 
% जसे स्वप्नके एक हो द्रष्टामें मी पण्डित मुखें, स्वामी-सेवक, जड़-चेतन आदि अनेक प्रकारकी 
विचित्रता देखनेमें आती है, वसे ही एकरूप ब्रह्ममें मी यह कायंवेचित्र्य युक्त है । इसप्रकार इस विचित्र 
कायका कारण चेतन ब्रह्म ही है, इसलिए जीवाभिन्न ब्रह्ममें वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥ २३ ॥ 


बै गत अधिकरणमें कहा गया है कि जीवसे ओपाधिक भेद होनेसे ब्र ह्ममें अहितकरणादिं दीष 
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हयं तचाभिप्रेतम्‌, तस्य साधनान्तरानुपसंग्रहे सति कथं स्रएत्वमुपपद्येत ? तस्मान्न 
ब्रह्म जगत्कारणमिति चेत्‌ -नेष दोषः, यतः क्षीरचद्द्रध्यस्वभावविशेषादुपपद्यते । यथा 
हि लोके क्षीरं जलं चा स्वयमेव दधिहिमकरका दिभातेन परिणमतेऽनपेक्ष्यं वाह्यं साघ- 
नम्‌, तथेहापि अविष्यति । ननु क्षीराद्यपि दध्यादिभायेन परिणममानमपेक्षत एवं बाह्यं 
साधनमोष्ण्यादिकिम्‌+ कथमुच्यते क्षीरवद्धीति? नेष दोषः, स्वयमपि हि क्षीरं यां च 
यावतीं च परिणाममात्रामचुभवति तावत्येव त्वर्यते त्वौष्ण्यादिना दघिभावाय । यदि 
च स्वये दूधिभावशीलता न स्याच्नैवोप्ण्यादिनापि वलाइधिभावमापस्चेत । नहि वायु- 
राकाशो वौष्ण्यादिना .वलाइधिभावमापद्यते । साधनसामग्रथा च तस्य पूर्णता संपा- 
द्यते । परिंपूर्णशाक्तिक तु रह्म । न तस्यान्येन केनचित्पूर्णता संपादयितव्या । श्रुतिश्च 
सचति--'न तर्य कायं कारणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च इस्यते । पराऽस्य शक्तिविविधेव 
श्रूयते स्वाभाविकीज्ञानयलक्रिया च ॥' ( इवे० ६।८ ) इति । तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्र 
शक्तियोगात्क्षीयद्बिद्धि चित्रपरिणाम उपपद्यते ॥ २४ ॥ 
देवादिवदपि लोके ॥२५॥ 

पद्च्छेद्‌--देवादिवत्‌, अपि, लोके । 

सूज्ञाथें--( लोके ) मन्त्र, अथंवाद, इतिहास, पुराण आदिमें ( देवादिवत्‌ ) जैसे चेतन देवता 
आदि बाह्य साधनकें विना संकल्पमात्रसे विविध कायं करते उपलब्ध होते हैं, वसे ब्रह्म (अपि ) भी 
असहाय होकर ही इस विचित्र जग्रतका उपादान और निमित्त कारण ह । 


करते हुए देखे जाते हुँ । तुमको तो ब्रह्म असहाय अभिप्रेत है, ऐसी परिस्थितिमें अन्य साधनोंके 


. संग्रहके विना वह स्रष्टा कँसे हो सकता है, इतलिए ब्रह्म जगतुका कारण नहीं है, ऐसा यदि कहो, तो 
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| 


यह दोष नहीं है, क्योंकि क्षी रके समान द्रव्यके स्वमाव विशेषसे उपपन्न होता है। जंसे छोकमें दूध या 
जळ वाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना स्वयं ही दधि, हिम, करक आदि खूपसे परिणत होते हैं, बंसे 
यहाँ मी हो जायगा । परन्तु दूध आदि भो दघि आदि खूपसे परिणामको प्राप्त होते हुए उष्णता 


आदि वाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते ही हैं, तो 'क्षोरके समान? यह केसे कहते हो? यह दोष नहीं है, 
क्योंकि स्वयं ही दूध जिस और जितनी परिणाममान्राको प्राप्त होता है उष्णतादिसे भी उतनी ही 


परिणाममात्रा प्राप्त होती है, किन्तु उष्णतादिसे उसमें दधि होनेके लिए झीघता को जाती है । यदि 


उसका स्वयं दधिभाव होनेका स्वभाव न होता तो उष्णता आदि द्वारा भी बलात्‌ दधिभाव प्राप्त नहीं 
हो सकता । वायु और आकाश औष्ण्य आदिसे बलात्‌ दधिभावको प्राप्त नहीं होते । साधन सामग्रीसे 


तो केवल उसकी पूर्णता संपादन की जाती है । परन्तु ब्रह्म तो पूर्ण शक्तिवाला है उसकी पूर्णता किसी 
अन्यसे संपादन करने योग्य नहीं है। और इसमें “न तस्य०' ( उसके शरीर और इन्द्रियां नहीं हैं, 
उसके समान और उससे अधिक भी कोई दिखाई नहों देता, उसको पराशक्ति (माया) नाता प्रकारको 


सुनी जाती है और वह स्वामाविकी ज्ञानक्रिया और बलक्रिया है ) यह श्रुति मी है। इसलिए एक 
अह्मका मी विचित्र शक्तिके योगसे दुध आदिके समान विचित्र परिणाम उपपन्न होता है ॥ २४ ॥ 


नहीं है । अब उपाधिसे विगक्त भी Ft नेसे कारण नहीं है, क्योंकि वह नाना नहीं है, इस 

भकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पुवपक्ष है । यद्यपि ब्रह्म एक है, तो मी “मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु 

महेश्वरम्‌ ( मायाको प्रकृति जानो और महेश्वरको मायावी जानो ) इत्यादि श्रुति ओर युक्तिसे ज्ञात 

होता है कि माया शक्ति उसकी सहायक है । यहाँ परिणाम कहनेसे ब्रह्मका वास्तविक परिणाम नहीं 

समझना चाहिए, कारण कि ब्रह्म अधिष्ठानरूपसे निविकार है। उसको शक्तिरूप मायाके परिषामसे 

बहाका गौणरूपसे परिणाम कहा गया है । अतः ब्रह्ममें ही वेदान्तका समन्वय है ॥ २४। न 
४९, 


प 
३८६ त्रसू -दाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


६ स्यादेतत्‌-उपपद्यते झीरादीलामचेतनानामपेक्यापि वाह्यं साधनं दध्यादिभाचः 
> 
इष्टत्वात्‌। चेतनाः पुनः कुळाखादयः साधनसामग्री मपेक्यै तस्मै तस्मै कार्याय वतमाना 
उच्यन्ते । कथं ब्रह्म चेतनं सदसहायं प्रबतेतेति ? देवादिवदिति बूमः । यथा लोके देवाः 
पितर ऋषय इत्येवमादयो महाप्रभावाइचेतना अपि सन्तो5नपेक्ष्येच किंचिद्वाह्य साधन- 
सेचवर्यविरेषयोगादभिध्यानमात्रेण स्वत एव वइनि नानासंस्थानानि शारीराणि 
प्रासादादीनि च रथादीनि च निर्मिमाणा उपलभ्यन्ते, मन्त्राथचादेतिहासपुराण- 
प्रामाण्यात्‌ । तन्तुनामश्च स्वत एव तन्तून्सुजति, बलाका चान्तरेणेव शुक्रं गर्भं घतते, 
पद्मिनी चानपेक्य किचित्प्रस्थानसाधन सरोन्तरास्सरोन्तरं प्रतिष्ठते, एवं चेतन- 
मपिन्रह्मानपेक्ष्य वाह्यं साधन स्वत एवं जगत्स्कष्यति, स यदि ब्रूयात्‌-य एते देवादयो 
ब्रह्मणो दष्टान्ता उपात्तास्ते दार्टान्तिकेन त्राणा न समाना भवन्ति, शारीरमेव 
ह्यचेतनं देवादीनां शारीरान्तरादिविसूत्युत्पाद् उपादानम्‌, नतु चेतन आत्मा, 
तन्तुनाभस्य च श्ुद्रतरजन्तुमक्षणा्ञाला कठिनतामापद्माना तन्तुर्मचति, वलाका च 
स्तनयित्नुरवश्रवणाद्गभं घत्ते, प्लिनी च चेतनप्रयुक्ता सत्यचेतनेनेव शारीरेण सरोन्त- 
रात्सरोन्तरसुपसपेति, चल्लीच वृक्ष, नतु स्वयमेचाचेतना सरोन्तरोपसपंणे व्याप्रियते। 
यह ठीक है कि अचेतन दूध आदि पदार्थं बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना ही दधि आदि 
भावको उपपन्न होते हैं, क्योंकि ऐसा देखा गया है । परन्तु चेतन कुलाल आदि साधन सामग्रीकी 
अपेक्षा कर ही तत्‌, तत्‌ कामें प्रवृत्त होते हुए देखे जाते हैं, तो ब्रह्म चेतन होकर असहाय 
( साघनकी सहायताके विना ) किस प्रकार कामें प्रवृत्त होगा ? हम कहते हैं--देवता आदिके 
समान । जँसे लोकमें देव, पितर, ऋषिगण इत्यादि महाप्रमावशाली चेतन होते हुए भी कुछ मी | 
बाह्य साधन सामग्री की अपेक्षा किए विना ही ऐश्वये विशेषके योगसे केवल संकल्पमात्रसे स्वतः ही 
भिन्न भिन्न आकारवाले बहुत शरीर, प्रासाद ( महल) और रथ आदिका निर्माण करते हुए उपलब्ध 
होते हैं मन्त्र, अथंवाद, इतिहास और पुराणोंके द्वारा यह प्रमाणित होता है अर्थात्‌ इस विषममें 
अन्त्र, अथंवाद, इतिहास और पुराण ये सब प्रमाण हैं। मकड़ी अपने आप ही तन्तुओंका सृजन 
करती है, बगुळी शुक्र-वीयंके विना ही गमंको धारण करती है। पद्मिनी भी प्रस्थानके साधनकी 
किंचित्‌ भी अपेक्षा किए बिना ही एक सरोवरसे दूसरे सरोवरमें प्रतिष्ठित होती है, वसे ही चेतन 
ब्रह्म भी बाह्य साघनकी अपेक्षा किए विना ही स्वतः ही जगतुकी सृष्टि करेगा । वह ( वादी ) यदि 
ऐसा कहे कि ब्रह्मके लिए जो ये देव आदि इष्टान्तरूपसे गृहीतः: किए गये हैं, वे दाष्टोन्तिक ब्रह्मे 
साथ समान नहीं हैं, क्योंकि देव आदिका अचेतन शरीर ही अन्य शरीर आदि विभूति उत्पन्न करनेमें | 
उपादान इं, चेतन आत्मा नहीं । मकड़ी बहुत छोटे-छोटे जन्तु भक्षण करती है, इससे उसकी लार 
कठिनताको प्राप्त होकर तन्तु होती है और वलाका मेघगजंनके श्रवणसे गमं धारण करती है । जैसे 
वेळ एक वृक्षसे दूसरे वक्ष पर जाती है, वैसी पद्मिनी भी चेतनसे प्रयुक्त होकर अचेतन शरीरसे एक 
ताढाबसे दूसरे ताळावको जाती है, परन्तु स्वयं अचेतन होकर अन्य सरंमें जानेका व्यापार नहीं करती 
है, इसलिए ये ब्रह्मके दृष्टान्त नहीं है। उसके प्रति कहना चाहिए--यह दोष नहीं है, क्योंकि कुलाल 


८ कक ब्रह्म अकारणं चेतनत्वे सति असहायत्वात. मृदादिशून्यकुलालादिवत्‌" 'ब्रह्म कारण क 
दै क्यो “चेतन होकर असहाय है, जैसे मृत्तिका आदिसे रहित कुलाल आदि हैं । इसका क्षीर 
आदिमें व्यभिचार नहीं है । परन्तु यह पूवपक्षीका अनुमान ठीक नहीं है, क्योंकि ब्रह्म कारण चेतनत्वे- 
सति असहायत्वात्‌ देवादिवत्‌' 'ब्रह्म] कारण है, क्योंकि चेतन होकर असहाय है जैसे देव आदि हँ 
पूर्वोक्त अनुमानको दूषित करनेके लिए यह सत्प्रतिपक्ष अनुमान है ॥ २५ ॥ 


अधि० ९ स्रू० २६ ] भाषाजुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३८७ 


तस्माज्ञेते ब्रह्मणो दष्टन्ता इति, तं प्रति ब्रुयात्‌-नायं दोषः, कुलालादिदष्टान्तवेलक्षण्यमा- 
अस्य विवक्षितत्वादिति। यथा हि कुलालादीनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे कुलालादयः 
कार्यारम्मे बाह्यं खाधनसपेक्षन्ते देवादयः, तथा ब्रह्म चेतनमपि न बाह्य साधनमपेक्षिष्यत 
| इत्येतावद्वयं देवायुदाहरणेन विबक्षामः। तस्माचथेकस्य सामर्थ्यं इष्टं तथा सर्वेषामेव 
| मवितुम्रहतीति चास्त्येकान्त इत्यभिप्रायः ॥ २५ ॥ 
( ९ ऊत्स्नप्रसक्त्यधिकरणम्‌ सू० २६-२९ ) 
| __ कृत्स्नश्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा ॥२६॥ 
| पदच्छेद - क्वत्स्नप्रसक्ति:, निरवयवत्वशब्दकोपः, वा | 
| सूञ्राथ-(कतस्नप्रसक्तिः) यदि निरवयव ब्रह्मका परिणाम हो तो सम्पूणं ब्रह्मका कायंरूपसे 
परिणाम भ्रसक्त होगा, (निरवयवत्वशब्दकोपो वा) यदि एक अंशसे परिणाम हो, तो ब्रह्मके सावयव 
होनेसे 'निष्कल॑' इत्यादि ब्रह्मक्रो निरवयव प्रतिपादक श्ृतियोंके साथ विरोध होगा । इस तरह दोनों 
प्रकारसे ब्रह्म अनित्य हो जायगा, इस लिए ब्रह्म जगतका उपादानकारण नहीं हो सकता । 

क चेतनमेकमद्वितीयं ब्रहम क्षोरादिवद्देवादिवच्यानपेक्ष्य वाह्मसाधनं स्वयं परिणम- 
सानं जगतः कारणमिति स्थितम्‌। शाख्रा्थपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति। इत्स्नप्रखक्तिः 
ऊत्स्नस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः प्राप्नोति, निरवयबत्वात्‌। यदि ब्रह्म पूथिव्यादिवत्सा- 
वयवमभविष्यत्‌, ततोऽस्यैकदेशः पर्यणंस्यदेकदेशाश्चावास्थास्यत्‌। निरवयवं तु त्रह्म श्ुति- 

` भ्योऽवगग्यते- निप्कलं निष्कियं शान्तं निरवद्यं निरञ्ञनम्‌' (इवे० ६1१९), 'दिष्यो मूतः पुरुषः स 
याह्माभ्यन्तरो द्यजः ( सु० २।१।२ ), इदं महञ्जतमनन्तमपारं विज्ञानघन एव’ ( बृ० २।४।१२ ), 


| आदि हृष्टन्तोंसे केवल वेछक्षण्यमात्र विवक्षित है। जसे कुछाल आदि और देव आदिमें चेतनत्व समान 
| होनेपर मो कुछाछ आदि कायंके आरम्ममें वाह्य साधनोंको अपेक्षा रखते हैं और देव आदि नहीं 
। रखते । उसी प्रकार चेतन ब्रह्म मी बाह्य साधनों की अपेक्षा नहों करेगा, वस इतना ही हम देव 
। आदि उदाहरणोंसे कहना चाहते हैं । इसलिए जैसे एक की सामथ्यं देखी गई हो उसी प्रकार सबकी 
सामथ्यं होनी चाहिए, ऐसा अव्यभिचरित नियम नहीं है, यह अभिप्राय हैं ॥ २५ ॥ 

एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म दुध आदि और देवादिके समान बाह्य साधनोंको अपेक्षा किए विना 
हो स्वयं परिणत होता हुआ जगतुका कारण है, यह सिद्ध हुआ । परन्तु शास्त्रार्थको परिशुद्धिके लिए 
पुनः आक्षेप करते हैं-'ऋत्स्नप्रसक्तिः” यदि ब्रह्मको जगत्‌का कारण मानें तो सम्पूर्ण ब्रह्मका कार्यस्पसे 
परिणाम प्राप्त होता है, क्योंकि वह निरवयव है । यदि ब्रह्म पृथिवी आदिके समान सावयव होता, तो 
उसके एक देशका परिणाम होता और एक देश परिणाम रहित होता । परन्तु ब्रह्म तो “निष्कळं०! 
( जो कलाहीन-अवयव रहित, निष्क्रिय, शान्त, दोषरहित और निरञ्जन है ) 'दिब्यो०' ( वह अक्षर 
भ्रह्म निश्‍चय ही दिव्य, अमूत्तं, पुरुष, बाह्र और भीतरमें विद्यमान और जन्मरहित है ) 'इदं महदू०! 
( यह महान्‌, परिनिष्पन्न, अनन्त, अपार ओर.विज्ञानचन ही है) 'स एष०' ( जो यह नहों.है, यह 
नहीं है इस प्रकार निषेध द्वारा निर्दिष्ट है, वह आत्मा है ) 'अस्थूळम०' (जो स्थूल नहीं, अणु नहीं है) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& वेदान्त सिद्धान्तमें विवतंवाद है परिणामवाद नहीं है, ऐसा निर्णय करनेके लिए इस 
अधिकरणका आरम्म है । आरम्म अधिकरणमें कायंकारणका अनन्यत्व प्रतिपादित है, इससे बंच्चेषिफ 
आदिके समान ब्रह्मवादीको आरम्मवाद अमिप्रेत नहीं दै, किन्तु क्षीर दघि न्यायसे परिणामवाद अभि- 
प्रत है, ऐसा समझकर पूव॑पक्षी 'कृत्स्नप्रसक्तिः' आदिसे शद्भा करते हैं ॥ २३ ॥ 


RR, 
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“स॒ एष नेति नेत्यास्मा' ( दृ० ३।९।२६ ), 'अस्थूळमनणु' (बृ० ३।८।८) इत्याद्याभ्यः सर्वविशेष- 
प्रतिषेधिनीश्यः। ततश्चैकदेशापरिणासासंभचास्झत्स्मपरिणामधसच्तौ सत्यां मूलोच्छेदः 
प्रसज्येत । दृशव्यतोपदेशानथेक्यं चापद्येत, अयत्मदष्टत्वात्कार्यस्य, तद्व्यतिरिक्तस्य च 
्रह्मणोऽसंभवात्‌, अजत्वादिशब्दकोपञ्च। अथैतद्योषपरिजिहीषया सावयवसेव चह्मास्युप- 
गस्येत, तथापि ये जिरवयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहृतास्ते प्रकुप्येगुः । सावयवत्वे 
सानित्यत्वप्रसङ्ग इति । सर्वथायं एक्षो न घटयितुं राकयत इत्याक्षिपति ॥ २६ ॥ 


थुतेस्तु शब्द्यूलत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 
पद्च्छेद्‌-श्रतेः, तु, शब्दमूलत्वात्‌ । 
सूजञाथ--'तु' शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( श्रुतेः ) 'सेयं देवतैक्षत’ इत्यादि श्रुतिमें 
ब्रह्म जगतका उपादानकारण कहा गया है, और 'तावानस्ग्र सहिसा' इत्यादि श्रृतिसे ब्रह्मकी कायसे 
पृथक्‌ सत्ता कही गई है, अतः ब्रह्मका सर्वात्मना कायंरूपसे परिणाम नहीं हो सकता, पूर्वोक्त युक्तिसे 
श्रुतिका वाध भी असंभव है, ( शब्दमूलत्वात्‌ ) क्योंकि ब्रह्म श्रुतिमूलक हे । 


* तुराब्देनाक्षेपं परिहरति। न खब्वस्मत्पक्षे कञ्चिदपि दोपोऽस्ति। न तावस्कृत्स्न- 
प्रसक्तिरस्ति। कुतः? श्रुतेः । यथैच हि बह्मणो अगदुत्पत्तिः शूयते, एवं विकारव्यतिरेकेणापि 
बह्मणोऽचस्थानं श्रूयते, प्रकतिविकारयोभेंदेन व्यपदेशात्‌, “सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिसास्तिस्र 
देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रचिश्य नामर्पे व्याकरवाणि? ( छा ६।३।२ ) इति “तावानस्य महिमा 
ततो ज्यायांश्च पुरुषः पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यास्रत॑ दिवि’ (छा० ३।१२।६) इति चेवंजातीयः 
क्स्‌, (सता सोम्य तदा संपन्नो भवति’ ( छा०६।८।१) इति झुडुसिगतं विशेषण- 


_ इत्यादि सब विशेष प्रतिषेधक श्र्‌तियोंसे निरवयव अवगत होता है । इससे एक देशक परिणामका श्रृतियोंसे निरवयव अवगत होता है। इससे एक देशकै परिणामका 
असम्भव होनेसे सम्पूणं ब्रह्मके परिणामकी प्रसक्ति होनेपर मुलका ही उच्छेद प्रसक्त होगा । भौर 
[ आत्मा वा बरे द्रष्टव्यः ] द्रष्व्यतोपदेश भी अनर्थेक हो जायगा, क्योंकि कार्य तो विना यलके दिखाई 
देता है, और फायंसे भिन्न ब्रह्मका संभव नहीं है, तथा ब्रह्मके छिए अजत्व प्रतिपादक श्र तियोंका 
बाध हो जायगा । यदि इस दोषकी परिहारकी इच्छासे ब्रह्मको सावयव स्वीकार करें तो ब्रह्मको 
निरवयव प्रतिपादक जो उदाहृत श्र्‌ तियाँ हैं, वे वाधित हो जायंगी, सावयव मानें तो अनित्यत्वका 
प्रसंग है, इस प्रकार पूवंपक्षी आक्षेप करते हैं कि यह पक्ष संथा संगत नहीं हो सकता है ॥ २६॥ 
सूत्रकार “तु' शब्दसे आक्षेपका परिहार करते हैं । वस्तुतः हमारे पक्षमें कोई मी दोष नहीं है, 
क्योंकि सम्पूणं ब्रह्मका कार्यरूपमें परिणाम प्रसक्त नहीं है, किससे ? इससे कि ऐसी श्रृति है। जिस 
प्रकार ब्रह्मसे जगतुकी श्रुति है, उसी प्रकार कायसे भिन्न ब्रह्मकी अवस्थिति श्रुति मी है। क्योंकि “सेयं 
` देवतेक्षत०' ( उस सत्‌ संज्ञक देवताने ईक्षण किया, भै इस जीवात्मरूपसे’ इन तीनों देवताओंमें 
अनुप्रवेशकर नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करूँ ) और “तावानस्य०' ( उतनी ही इस गायत्री संशक 
ब्रह्मकी महिमा है, तथा [ निविकार ] पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है। सम्पूणं भूत इसका एक पाद है 
आर इस निविकार पुरुषके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) इस प्रकारकी श्रुतिसे कायं 
और कारणका भेदसे व्यपदेश है । इसी प्रकार हृदय आयतनत्व वचन ( स वा एष आत्मा हृदि ) 
से थोर सत॒के साथ सम्पत्ति-ऐक्य वचनसे भी कायं और कारणका भेदसे व्यपदेश है। यदि सम्पूणं 
ब्रह्म कायंख्पसे उपयुक्त ( परिणत ) हो, तो “सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! उस समय यह सत॒-ब्रह्मके 
साथ सम्पन्न हो जाता है ) यह सुषुसि गत विशेषण ( तदा ) अनुपपन्न होगा, क्योंकि विक्त ग्रहे 
तथा हृदयायतनात्ववचनात्सत्संपत्तिवचनाश्च। यदि च कुत्स्नं ब्रह्म कारयंभावेनोपयुक्तं स्यात्‌ ` 
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मचनुपपन् स्यात्‌, विकृतेन नर्मणा नित्यसंपन्नत्वादविक्ृतस्य च घ्रह्मणोऽभाचात्‌ । तथेन्द्रि 
यगोचरत्वप्रतिषेधादूअह्मणो विक्रारस्य चेन्द्रियगोचरव्बोपपत्तेः तस्मादस्त्यविकृतं त्रह्म । 
नच विरवयवस्बशान्द्व्याकोपोऽस्ति, श्रूयमाणत्वादेव निरवयवत्वस्याप्यभ्युपगम्यमान- 
त्वात्‌। शब्दसूलं च ब्रह्म दाव्दूप्रमाणकं नेन्द्रियादिग्रमाणकं तद्यथादान्दमभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
दाव्दश्चोयमपि ब्रह्मणः प्रतिपादयत्यकृत्स्नप्रखक्तिं निरचयचत्वं च। छोकिकानामपि मणि- 
मन्त्रोपचिप्रशुतीनां देशकाळनिमित्तवैचिऽयचशाच्छक्तयोविरूद्धानेककार्यविषया द्यन्ते । 
ता अपि ताचन्नोपदेशमन्तरेण केवलेन तकंणावगन्तुँ शा्यन्ते-अस्य वस्तुन पताबत्य 
एतत्सहाया एतद्विष्या एतत्प्रयोजनाञ्च शक्तय इति । किसुताचिन्त्यस्वभाचस्य ्रह्मणो 
रूपं विना शब्देन न निरूप्येत। तथा चाहुः पौराणिकाः-'अचिन्त्याः खळ ये मावा न तांस्तर्केण 
योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्य परं यञ्च तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ॥' इति! तस्माच्छः्दसूल पाती न्त्रिया- 
थेयाथात्स्याधिगमः। नजु शब्देनापि न शाक्यते विरुद्धोऽथः प्रत्याययितुं च ब्रह्म परिणमते 
नच कृत्स्वसिति। यदि निरवयवं ब्रह्म स्याज्नेव परिणमेत । कृत्स्नमेव वा परिणमेत । अथ 
केनचिद्रूपेण परिणमेत केनचिर्‍्यावतिष्ठे तेति रूपभेद्‌कल्पनात्सावयवमेव प्रसज्येत । क्रिया- 
विषये हि “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति’ (नातिरात्रे पोडशिनं गृह्णाति’ इत्येवंज्ञातीयकायां विरोध- 
प्रतीतावपि विकल्पाश्रयणं विरोधपरिहारकारणं भवति, पुरुषतन्त्रत्वाच्चानुष्ठानस्य । इह' 
तु विकर्पाश्रयणेनापि न विरोधपरिहारः संभवति, अपुरुषतन्त्रत्वाद्वस्तुनः। तस्मादुदुर्घ- 
रमेतदिति । नेप दोषः, अविद्याकल्पितरूपभेदाभ्युपगमात्‌ । नह्यविद्याकल्पितेन रूपभेदेन 
सावयबं वस्तु संपद्यते । नहि तिमिरोपहतनथनेननेक इब चन्द्रमा इञ्यमानोऽनेक एच 
साथ नित्य सम्पन्न है और अविकृत ब्रह्मका अमाव है। उसी प्रकार ब्रह्ममें इन्द्रिय विपयत्वका प्रतिषेध 

है और विकारमें इन्द्रिय विषयत्वकी उपपत्ति होती है, इससे सिद्ध होता है ब्रह्म अविकृत है, और 
इस प्रकार ब्रह्मक्ो निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका बाघ भो नहीं,होता, क्योंकि भूयमाण होनेसे ही निरव- 
यवत्वको भी स्वीकार करना चाहिए, ब्रह्म श्रृतिमुलक-श्रुतिप्रमागक है इन्द्रियादि प्रमाणक नहीं है, 
इसलिए शुतिके अनुसार उसे स्वोकार करना चाहिए । श्रुति ब्रह्मका असम्पुणं कायं प्रसक्ति और 
निरवथवत्व दोनों भी प्रतिपादित करती है । लौकिक मणि, मन्त्र, ओषधि आदिकी शक्तियाँ मी देश, 
काल और निमित्तके वेलक्षण्यसे परस्पर विरूद्ध अनेक कार्यविषयक देखी जाती हैं । वे शक्तियाँ भी 
उपदेशके विना केत्रल तकंसे नहीं जानी जा सकतीं कि इस वस्तुमें इतनी शक्तियाँ हैं, इसके ये 
सहायक कारण हुँ यह कायं है और यह उका प्रयोजन दै । अचिन्त्य प्रभाव विशिष्ट ब्रह्मके स्वरूपका 
श्रुतिके विना निरूपण न हो सके, तो इसमें आश्चयं क्या है । उसी प्रकार 'अचिम्त्याः खलु ०'(जो पदार्थ 
अचिन्त्य हैं उनमें तकं नहीं करना चाहिए। जो प्रकृतिसे पर है वही अचिन्त्यका स्वरूप है) 
पौराणिक भी कहते हैं। इसलिए अतीन्द्रिय अर्थके यथार्थं स्वरूपका अधिगभ शरुतिमुलक ही है । 
परन्तु निरवयव ब्रह्म परिणत होता है किन्तु सम्पूणं नहीं, इस प्रकार विरुद्ध अथंकी प्रतीति थुतिसे मी 
नहीं कराई जा सकती । यदि ब्रह्म निरवयव हो, तो परिणत ही नहों होगा अथवा होगा तो सम्पूर्ण ही 
होगा । यदि ऐसा माना जाय कि किसो एकरूपसे परिणत होता है और किसी एकरूपसे अवस्थित 
रहता है, तो इस प्रकार रूप भेदको कल्पनाते ब्रह्म सावयव ही हो जायगा । क्रियाके विषममें तो 
अतिरात्र नामक यागमें षोडश्षी पात्रका ग्रहण करे, अतिरात्रमें षोडशीका ग्रहण न करे' इस प्रकारकी 
विरुद्ध प्रतीतिमें मी विकल्पका आश्रय विरोध परिहारका कारण होता है, क्योंकि अनुष्ठान पुरुषक्षे 
ल दद द तरा यहाँ तो विकल्पके फन न परिहारका संभव नहीं है, क्योंकि वस्तु 

प्रामाण्य दुघट | 
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भवति ! अविद्याकल्पितेन न नामरूपलक्षणेन रूपभेदेन न व्याकृताव्याकृतात्मकेन तत्त्वान्य- 
त्वास्यामनिर्वंचनीयेन त्रह्म परिणामदिसर्वव्यचहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते । 

च रूपेण सर्वब्यवह्दारातीतमपरिणतमवतिछते । चाचारस्भणमातरत्वाव्याविद्याकल्पितस्य 
नामरूपभेदस्येति न निरवयवत्वं ब्रह्मणः कुप्यति । न चेयं परिणामश्रुतिः परिणामप्रति- 
पादनार्था, तत्प्रतिपत्तौ फलानवगमात्‌ । सर्वब्यवहारहीनत्र ह्यात्मसावप्रतिपादनार्था 
त्वेषा, तत्प्रतिपत्तौ फलाबगमात्‌ । 'स एप नेति नेत्यात्मा’ इत्युपक्रस्याह-'अमयं वै जनक 
प्राप्तोन्‍्स' ( बु० ४।२।४ ) इति । तस्मादस्मत्पक्षे न कञ्चिदपि दोषम्रणङ्गोऽस्ति ॥ २७॥ 


आत्मनि चैवं विचित्राश्च हि ॥ २८ ॥ 
पद्च्छेद-आत्मनि, च, एवम्‌, विचित्राः, च, हि । 
सूच्रार्थ--( हि ) क्योंकि ( आत्मनि ) “न तन्न रथा न रथयोगा’ इत्यादि श्रू तिमें स्वप्तद्रष्टा 
एक आत्मामें ( विचित्राः ) अनेक प्रकारको सृष्टियाँ कही गई हैं, (च) और लोकमें ए क ऐन्द्रजालिकमें 
उसके स्वरूपके नाश हए विना विचित्र सृष्टि देखी जाती है, ( एवम्‌ ) इस प्रकार ब्रह्ममें भी विचित्र 
सृष्टि हो सकती है । 


अपि च नैवात्र विवद्तिव्यम-कथमेकस्मिन्त्रह्मणि स्वरूपाबुपमर्दनेवानेकाकारा 
सृष्टिः स्यादिति। यत आत्मन्यप्येकस्मिन्स्वप्दरि स्वरूपानुपसदेनै यानेकाकारा सृष्टिः 
पख्यते- “न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः सुजते’ ( वृ० ४।३।१० ) 
इत्यादिना । लोकेऽपि देवादिषु मायाव्यादिषु च स्वरूपानुपभदेनेव विचित्रा हस्त्यश्वादिस- 
षयो ड श्यन्ते। तथेकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपानुपमदेनेवानेकाकारा सष्टिमविष्यतीति ॥२८॥ 


स्वपक्षदोषाच्च ॥ २९ || 
पद्च्छेद्‌-स्वपक्षदोषात्‌, च । 


न 
अविद्या कल्पित रूपभेदसे वस्तु सावयव नही हो जाती, जँसे तिमिर दोषसे दूषित नेत्र द्वारा चन्द्रमा | 
अनेक-सा दृश्यमान होनेपर मी अनेक नहीं हो जाता, वसे अविद्यासे कल्पित नाम रूपात्मक, व्यक्त | 
ओर अव्यक्तरूप, सत्‌ ओर असत्से विलक्षण अनिवंचनीय रूपमेदसे ब्रह्म परिणामादि सब व्यवहारोंका | 
आश्रय होता है । परन्तु पार्माधिकरूपसे सब व्यवहारोसे अतीत और परिणाम रहित अवस्थित है । 
अविद्या कल्पित नाम, रूप मेद तो केवळ वाचारम्भण मात्र है, इससे ब्रह्ममें निरवथवत्व बाधित नही 
दै । यह परिणामश्र्‌ ति परिणाम प्रतिपादनके लिए नहीं है, क्योंकि उसके ज्ञानसे फल अवगत नहीँ | 
होता, किन्तु यह श्रुति सवंव्यवहार शून्य ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन करनेके लिए है, क्योंकि उसके ज्ञानसे | 
फछ अवगत होता है । “स एप नेति नेस्यास्मा' इस प्रकार उपक्रम कर 'अमयंचे जनक०' ( हे जनक] | 
निस्सन्देह्‌, तुम अमय-ब्रह्म पदको प्राप्त हुआ है ) ऐसा कहा है। इसलिए हमारे पक्षमें कोई मी | 
दोष प्रसंग नहीं है ॥ २७॥ 

और इस विषयमे भी विवाद नहों करना चाहिए कि स्वरूपका नाश हुए विना एक ब्रह्मे 
अनेक प्रकारकी सृष्टि किस प्रकार होगी, क्योंकि 'न तत्र रथा०' (स्वप्नमें न रथ हैं, न अश्व हैं, न माग 
हैं, किन्तु स्वप्नद्रष्टा रथ, अश्व और उनके मार्गोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रुतिसे स्वप्नद्रष्टा एक 
आत्मामें मी स्वरूप नाश हुए विना अनेक प्रकारकी सृष्टि प्रतिपादित है । लोकर्मे भी देव आदि और 
- मायावी आदिमें स्वरूप नाश हुए विना ही हस्ति, अश्व आदि विचित्र सृष्टियां देखो जाती हैं, उसी 
प्रकार एक ब्रह्ममें मी स्वरूप नाश हुए विना ही अनेक प्रकारकी सृष्टि होगी ॥ २८ ॥ 


अधि० ९ सू० ९९ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९१ 


सूत्रार्थ--और सांख्य आदिके पक्षमें मी यह दोष है, केवल हमारे पक्षमें दोप लगाना उचित 
नहीं, इसलिए ब्रह्मकारणत्ववाद उपपन्न है। 

& परेषासप्येष समानः स्वपक्षे दोपः । प्रथानवादिनोऽपि हि निरवयवमपरिच्छिक्लं 
चाब्दादिहीनं प्रानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य दाब्दादिमतः कार्यस्य कारणमिति स्वपक्षः। 
तत्रापि कत्स्मप्रखक्तिर्निरचयवत्वात्प्रधानस्य प्राप्नोति, निरचयवत्वाभ्युपगमकोपो 
बा। सड नेच तैनिरवयवं प्रधानमभ्युपगस्यते, सत्त्वरजस्तमांसि त्रयो गुणा नित्या- 
स्तेषां साम्यावस्था प्रघानं तैरेवावयवेस्तत्सावयवमिति। नेचंजातीयकेन सावय- 
चत्वेन प्रतो दोषः परिहतं पार्यते । यतः सत्वरजस्तमसामप्येकैकस्य समानं निरः 
चयत्बम्‌ । एकेकमेब चेतरद्धयाजुग्रहीतं सजातीयस्य प्रपञ्चस्योपादानमिति समानः 
स्वात्ह्वपक्षदोषप्रखङ्गस्य । तर्काप्रतिष्ठानात्सावयवत्वमेवेति चेत्‌ एवमप्यनित्यत्वा- 
दिदोपध्रसङ्गः। अथ शक्तय पच कार्यचैचिञ्यसूचिता अवयवा इत्यभिप्रायः, तास्तु 
ब्रह्मवादिनो५प्यविदिष्टाः । * तथाणुवादिनोऽप्यणुरण्वन्तरेण संयुज्यमानो निरवय- 

अन्य वादियों ( पृव॑पक्षियों ) के भी पक्षमें यह दोष समान है, क्योंकि प्रघानवादीका भी 
अपना पक्ष यह है कि निरवयव, अपरिच्छिन्न शब्दादि रहित प्रधान सावयव, परिच्छिन्न, शब्दादि युक्त 
कार्यका कारण है । उसके मतमें भी निरवयव होनेसे सम्पूणं प्रधानका कार्यरूपमें परिणाम प्रसक्त होगा 
अथवा प्रधानके निरवयवत्वके स्वीकारका बाघ होगा । परन्तु उन्होंने प्रधानको निरवयव स्वीकार नहीं 
किया है । सत्त्व, रज और तम तीन नित्य गुण हैं, उनकी साम्यावस्था ही प्रधान है, उन्हीं गुणरूप 
अवयवोंसे प्रधान सावयव है । इस प्रकारके सावयवत्वसे प्र्त दोषका परिहार नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि सत्त्व, रज और तममें मी प्रत्येका निरवयत्व समान है । एक एक ही गुण अन्य दो गुणोंसे 
अनुग्रहीत-युक्त होकर सजातीय प्रपः्वका उपादान है, इस प्रकार स्वपक्षमें दोष प्रसङ्ग समान है । यदि 
यह कहो कि तकके प्रतिष्ठित न होनेसे सावयवत्व है, तो ऐसा होनेपर मी अनित्यत्व दोष प्रसङ्ग है । यदि 
यह अभिप्राय हो कि कायेके वेचित्र्यसे सूचित शक्तियां ही अवयव हैं, वे तो ब्रह्मवादीके लिए मी समान है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'यश्चोमयोःसमो दोषः परिहारोऽपि ताइशः (जो दोष दोनों पक्षोमें समान है, उसका 


परिहार भी समान है, इस विषयमें केवल एक पक्षसे प्रदन करना उचित नहीं है ) यह न्याय है । यदि 
प्रधानको निरवयव मानें, तो उसका महदादि कायंरूपसे सम्पूर्ण परिणाम हो जानेके कारण कायं कारण 
दोनोंका ही उच्छेद हो जायगा । इस दोषकी निवृत्तिके लिए यदि प्रधानको सावयव मानें तो उसे निर 
वयव मानना वाधित हो जायगा और अनित्यत्व प्रसक्त होगा । गुणोंकी साम्यावस्था प्रधान है, वह 
साम्यावस्या गुणोंका विकार है कि समुदाय ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि वह विकार होनेसे 
मूल प्रकृति ही नहीं होगी । यदि दूसरा पक्ष मानें, तो प्रपचका अमाव हो आ कका य 

नहीं विविध परिणामोंकी प्रकृति मानें, तो सम्पूर्णरूपसे प र 
मूलोच्छेद है बनि का "> सत्त्व आदि गुण अन्य दो गुणोंके जज होकर उपादान 
हों, तो सम्पूर्णरूपसे परिणाम होनेपर पुनः मूलोच्छेद है। उस दोषसे मुक्त होनेके लिए यदि मृत्तिकाके 
समान सावयव मानें, तो उसके एक देशका परिणाम तो हो सकता है, परन्तु निरवयवत्वका बाघ और 
अनित्यत्व दोष पूववत्‌ ही विद्यमान हैं । यदि कहो कि गुणोंक अवयव तन्तुओकि समान आरम्मक नहीं 
होते, किन्तु कायके बैलक्षण्यसे अनुमित उनमें वर्तमान शक्तियां आरम्मक होती हैं, तो हम भी ऐसा 
कहते हैं कि मायिक शक्तियोंद्वारा ब्रह्म भो सावयव-सा है । रूट अपर व 

ऋ दो मिलकर और तीन दृघणुक | वृत्ति ! 

यह वेशोषिकोंकी प्रक्रिया है । निरव दो परमाणुओंका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्य वृत्ति ? 


३९२ त्रमसूत्ञ-शाङ्करसाष्य [ अ० २ पा० १ 


वत्वाद्यदि कार्स्न्यन संयुज्येत, ततः प्रथिमानुपपत्तेर णुमात्रत्वप्नसडूः । अथै कदेशेन 
संयुज्येत, तथापि निरवयवत्वाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेऽपि समान एष दोपः । समान- 
त्वाच्च नान्यतरस्मिन्ने व पक्ष उपक्षेप्तत्यो अवति। परिहतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोपः॥२९॥ 
( १० सर्वोपेताधिकरणस्‌ सू० २०-३१ ) 
सर्वोपेता च तदशनात्‌ ३०॥ 

पद्च्छेद्‌--स्वोपेता, च, तदशनात्‌ । 

सूत्राथ-- (च) और ( सर्वोपेता ) परादेवता सवंशक्ति युक्त है, ( तदशनात्‌ ) क्योंकि 'सर्वे- 
कर्मा सवंकाप्रः' इत्यादि श्रुतिमे उसका सवंशक्ति योग देखा गया है । 

एकस्यापि व्रहाणो विचित्रशक्तियोगादुपपद्यते विचित्रो विकारप्रपश्च इत्युक्तम । 
तत्पुनः कथमवगम्यते-विचित्रशाक्तियुक्तं परं ब्रह्मेति ? तदुच्यते--सर्वोपेता च तद्दश- 
नात्‌। सवेशक्तियुक्ता च परा देवतेत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । कुतः ? तद्दरानात्‌। तथा हि 
दशयति थुतिः सबंशक्तियोगं परस्या देघतायाः--“सर्वकर्मा सर्वकामः सवंगन्धः सरतः 
सवंसिदमभ्यात्तोऽवाक्यनाद्रः' ( छा० ३।१४।४ ), 'सत्यकामः सत्यसंकल्पः ( छा० ८।७।१ ), 
'यः सर्वज्ञ: सब॑चित्‌’ ( सुण्ड० १।१।९), 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्मि सूर्याचन्द्रमसौ विष्टतो 
तितः ( दृ० ३।८।९ ) इत्येचंजातीयका ॥३०॥ 

विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥३१॥ 

पदच्छेद--विकरणत्वात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 
इसी प्रकार अणुवादीके मत भी एक अणु हसरे अयुरे सरस हेता एठा तिय ठे उह अणुवादीके मतमें मी एक अणु दूसरे अणुसे संयुक्त होता हुआ निरवयव होनेसे यदि 
सम्पूणंरूपसे संयुक्त हो, तो प्रथिमा-अधिक परिणामकी अनुपपत्ति होनेके कारण उसमें अणुमात्रत्वका 
प्रसंग होगा । यदि एक देशसे संयुक्त हो, तो भी निरवयवत्वाभ्युपगम वाधित हो जायगा, इस प्रकार 


>) 


स्वपक्षमें मी यह दोष समान है । दोनोंके समान होनेपर दोमें से एक पक्षपर ही आक्षेप करना योग्य 
नहीं है । ब्रह्मवादीने तो अपने पक्षमें दोपका परिहार कर दिया है ॥२९॥ र 


यह कहा गया है कि एक ब्रह्मका भी विचित्रशक्तिके योगसे विचित्र कार्य प्रपञ्च उपपन्न होता 
है । परन्तु यह केसे अवगत हो कि परब्रह्म विचित्र शक्ति युक्त है? उसे कहते है--'सर्वोपेता च तइशैनात्‌' । 
परादेवता सवंशक्ति युक्त है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए, किससे ? इससे कि श्रतियोंमें ऐसा देखा गया 
(प्रतिपादित) है, जसे कि 'सर्वेकर्मा०'(जो सवंकर्मा, सवंकाम, सवंगन्ध, सरस, इस सबको सब ओरसे 
व्याप्त करनेवाला, वाक्‌ रहित और निष्काम है) 'सस्यकामः०? (जो सत्यकाम ओर सत्यसंकल्प है) 'य: 


सर्वेज्ञ:०? (जो सवज्ञ और सवंवित्‌ है) 'एतस्य वा०! (है गार्गी ! इस अक्षर-प्रह्मके ही श्ञासनमें सूयं ओर | 


चन्द्रमा विधूत होकर अर्वास्यत हैं) इस प्रकारकी श्रुति परा देवतामें सवश्यक्तिका योग दिखलाती है ॥३०॥ 


सत्यानन्दी आणिका 
प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निरवयव परमाणुओसे उत्पन्न दृ धणुक परमाणु मात्र ही होगा, एक 


प्रमाणुका दूसरे परमाणुके साथ किसो प्रकार मिलनेपर मी उसमें अधिक परिमाण नहीं हो सकता, 
जैसे निरवयव आत्मा, आकाश, काळ आदिके व्याप्त संयोग होनेपर भी उनमें कोई स्थूलता नहीं आती । 
यदि इस दोषकी निवृत्तिके लिए व्याप्यवृत्ति संयोग मानें, तो परमाणु सावयव होनेसे अनित्य होगा । 
यदि परमाणुके अवयवोंका विभाग करें तो अनन्तावयवत्व होनेसे सुमेर और सरसोंकी समात्तता भी 
हो जायगी । परन्तु 'तुम चोर हो” ऐसा किसीके कहनेपर तुम मी चोर हो” इस कथनके समान दोषकी 


समानताका उल्लेख करना अयुक्त है । मायावादमें तो स्वप्नके समान सबका सामञ्जस्य किया गया है 
इसलिए निरवयव ब्रह्ममें समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥२९॥ 
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Mr ) pe इत्यादि श्रृतिमं ब्रह्म इन्द्रिय रहित प्रतिपादिन 
कर्ता हीं हो सकता । ति चेत्‌ ) ऐस तद Err 
हः का ल्या र स A कहो, तो ( तदुक्तम्‌ ) इस विपयमें जो 

स्यादेतत्‌ -विकरणां परां देवतां शास्ति शास्त्रम्‌- अचथ्वुष्कमश्चोत्रसत्रागमन? (बु० 
३1८८) इत्येवंजातीयकम्‌। कथं सा सर्चशाक्तियुक्तापि सती वार्याय प्रभवेत्‌ ? देवादयो 
हि चेतनाः सर्वेशक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यात्मिककार्यकरणसंपन्ना पच तस्मै तस्मै 
कार्याय प्रमचन्तो विज्ञायन्ते । कथं च 'नेति नेति' (वृ० ३।९।२६) इति प्रतिपिद्धसर्वचिरो- 
पाया देवतायाः सर्वदाक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌-यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेवोक्तम्‌। 
श्रुत्यवगाहामेवेदमतिगस्भीरं ब्रह्म न तर्कावगाह्यम्‌ । नच यथैकस्य सामर्थ्यं इषं तथाऽन्यः 
स्यापि खामर्थ्ये्ञ भवतिव्यमिति नियमोऽस्तीति। प्रतिपिद्धसर्चविशेपस्यापि अह्मणः 
सर्वदाक्तियोगः संभवतीत्येतदप्यचिद्याकर्पितरूपभेदोपच्यारुनोक्तमेच। तथा च 
शा्रस्‌-- अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पझ्यध्यचक्षः स श्णोत्यकर्ण:” ( श्वे० ३।१९ ) इत्यकरण- 
स्यापि ब्रणः सर्वसामथ्येयोगं दर्शायति ॥ ३१ ॥ 

( ११ न प्रयोजनवत्वाधिकरणम्‌ सू० ३२-३३ ) 
| न प्रयोजनत्रच्वात्‌ ॥३२॥ - 

पद्च्छेद--न, प्रयोजनवत्त्वात्‌ । 

सूचार्थ--(न) ब्रह्म जगतका कर्ता नहीं हो सकता, ( प्रयोजनवत्वात्‌ ) क्योंकि प्रवृत्ति प्रयोजन- 
वाली होती है । नित्य तृप्त होनेसे ब्रह्मका कोई प्रयोजन नहीं है । 

अन्यथा पुनइचेतनकर्दत्वं जगत आक्षिपति । न खलु चेतनः परमास्मेदं जगद्विस्बं 
विरचयितुमर्हति । कुतः? प्रयोजनवत्त्वात्मवृत्तीन।म्‌। चेतनो हि लोके बुद्धिपूर्वकारी 
पुरुषः प्रवर्तमानो न मन्दोपक्रमामपि ताचत्परृत्तिमात्मप्रयोजनाचुपयोगिनीमारभमाणो 


हषः । किमुत युरुतरसंरम्भाम्‌ ? भवति च लोकप्रसिद्धयनुवादिनी श्रुति न आ अरे 


यह ठीक है, परन्तु 'अचक्षुष्कम०' ( वह नेत्र रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित और मन रहित 
है ) इस प्रकारकी शर ति परा देवताको इन्द्रिय रहित कहती है । वह देवता सवंशक्तियुक्त होनेपर भी 
कार्यके लिए किस प्रकार समर्थ होगा ? देवादि चेतन और सबंशक्ति युक्त होते हुए मी आध्यात्मिक 
शरीर और इन्द्रियोंसे सम्पन्न होकर ही तत्‌ तत्‌ कायं करनेमें समयं ज्ञात होते हैं। तो 'नेति नेति' 
इस प्रकार श्र्‌ तिसे जिसके सब विशेषोंका प्रतिषेध किया गया है, उस देवतामें सत्रशक्तियोगका सम्भव 
कँसे होगा ? ऐसा यदि कहो, तो . इस विषयमें जो कहना चाहिए वह पहले ही कहा गया है। यह 
अतिगम्मीर ब्रह्म श्र्‌ तिसे ही ज्ञातव्य है, तकसे अवगाह्य नहीं है। और एकको जैसो सामथ्यं देखो 
गई हो, वैसे ही अन्यकी भी सामथ्यं होनी चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं है। जिसके सव विशेषोंका 


प्रतिषेध किया गया है उस ब्रह्ममें सवंशक्तिका योग संमव है, यह शक्तियोग मी अवियासे कल्पित 
रूपभेदके उपन्याससे या गया है। उसी प्रकार 'अपाणिपादो०' ( वह हाथ-पाँवसे रहित होकर मी 


वेगवानु और ग्रहण करनेवाला है, नेत्ररहित होकर मी देखता है और कणंरहित होकर भी सुनता है) 


- यह श्रुति करण रहित-इन्द्रियरहित मी ब्रह्ममें स्वंशक्तिका योग-सम्बन्ध दिखलाती है ॥ ३१ ॥ 


चेतन जगतका कर्ता है, इसपर पुनः अन्य प्रकारसे आक्षेप करते हैं ॥ चेतन परमात्मासे इस 
जगत्‌ मण्डळकी रचना करना युक्त नहीं है, क्यों? क्योंकि परवृत्तियाँ प्रयोजनवाळो होती हैं। लोकमें बुद्धि पुवक 
कायं करनेवाला चेतन पुरुष कायंमे प्रवृत्त होता हुमा अपने प्रयोजनके अनुपयोगी अल्प यत्त साव्य 
प्रवृत्तिकामको आरम्म करते नहीं देखा गया है, पुनः गुर्तरअयल-साउप प्रवृत्तिको आर्म न करे तो 
५० 
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- सचेस्य कासाय सवं प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं मवति' (जू २।४।५) इति। गुरुतर- 
संरम्भा चेयं प्रवृत्तियंदुप्यावचप्रपश्चनं जगद्विम्वं चिरचयितव्यम्‌ । यदीयमपि प्रयृत्तिइचेत- 
नस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगि्ी परिकल्प्येत परित्प्तत्वं परमात्मनः थ्रयमाण 
बाध्येत । प्रयोजनाभावे वा प्रृत्यमावोऽपि स्यात्‌ । अथ चेतनो ऽपि सन्खुन्मत्तो चुद्धथपरा- 
घादुन्तरेणेवात्मप्रयोजनं प्रवर्तमानो दृष्टस्तथा परमात्मापि प्रवर्तिप्यत इत्युच्येत, तथा 
सति खबंज्ञत्वं परमात्मनः भ्यमाणं बाध्येत । तस्माददिलष्टा चेतनात्सष्टिरिति ॥३३॥ 
लोकवत्तु लीलाफैवल्यस्‌ ॥३३॥ 
पदच्छेद--लोकवत्‌, तु, लीळाकँवल्यम्‌ । 
सूत्राथ--( तु ) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें किसी विशिष्ट 
` पुरुषकी प्रयोजनके विना क्रीडा आदिमें प्रवृत्ति होती देखी जाती है, वसे ही परमात्माकी भी यह विचित्र 
रचना ( लीलाकैवल्यम्‌ ) प्रयोजनके विना लीलामात्र है, अतः उक्त समन्वयका विरोध नहीं है। 
तुराब्देनाक्षेपं परिहरति। यथा लोके कस्यचि दापतैषणस्य राज्ञो राजामात्यस्य वा व्यः 
तिरिक्तं किंचित्प्रयोजनमनभिसंघाय केवल लीळारूपाः प्रवृत्तयः क्रीडाविहारेषु अवन्ति,यथा : 
चोच्छ्चासप्रश्वासादयोऽनभिसंघाय वाह्यं किचित्प्रयोजनं स्वभावादेव संभवन्ति, एवमी- 
श्वरस्याप्यनपेक्ष्य किंचित्प्रयोजनान्तर' वभावादेव केवलं लीलारूपा प्रबत्तिर्मविष्यति। न 
हीश्वरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं न्यायतः श्रुतितो वा संभवति । नच स्वभावः पर्यचुः 
योक्तुं दाक्यते। & यद्यप्यस्माकमियं जगद्विम्वविरचना शुरुतरसंरम्भेवाभाति, तथापि 
इसमे कहना ही क्या है? लोक प्रसिद्धिकी अनुवादिनी “न वा अरे०' ( अरे मैत्रेयी ! सवके प्रयोजनके 
लिए सब प्रिय नहीं होते, अपने ही प्रयोजनके लिए सब प्रिय होते हैं) यह श्रुति भी है। जो अनेक 
प्रकारके प्रपच्चोंसे युक्त जगत्‌ मण्डलकी रचना करनी चाहिए, यह प्रवृत्ति गुरुतर-प्रयत्न साध्य है। यदि 
यह प्रवृत्ति भी चेतन परमातमाके अपने प्रयोजनकी उपयोगिनी कल्पना की जाय, तो परमात्मामें श्रूयमाण 
परितृप्तत्व बाधित हो जायगा, अथवा प्रयोजनके अभावमें प्रवृत्तिका अभाव मी हो जायगा । यदि कहो _ 
कि चेतन होकर भी उन्मत्त पुरुष वुद्धिके अपराध-दोषसे विना प्रयोजनके मी प्रवृत्त होता देखा गया है, 
उसी प्रकार परमात्मा मी प्रवृत्त होगा, तो ऐसा होनेपर परमात्मामें श्रूयमाण सवंज्ञत्वका बाध हो _ 
जायगा, इसलिए चेतनसे सृष्टि असंगत है ॥ ३२॥ 

“तु! शब्दसे पूवंपक्षीके आक्षेपका परिहार करते हैं। जसे लोकमें आप्तैषणावाले ऐसे किसी 
राजा अथवा मन्त्रीको क्रीडाक्षेत्रोमें प्रवृत्तियां किसी अन्य प्रथोजनकी अभिलाषा न कर केवल लीलाख्प 
होती हैं। जैसे उच्छ्वास और प्रश्वास आदि किसी वाह्य प्रयोजनकी इच्छाके विना स्वमावसे ही होते 
हैं, बसे ही किसी अन्य प्रयोजनकी अपेक्षाके विना स्वमावसे ईरवरकी मी केवल लीलारूप प्रवृत्ति होगी, 
क्योंकि युक्ति अथवा श्रृतिसे ईश्वरके निरूप्यमाण अन्य प्रयोजनका सम्मन नहीं है । स्वमावके विषये 
आक्षेप भी नहीं किया जा सकता अर्थात्‌ ईश्वरका ऐसा स्वमाव क्यों है ? ऐसा आक्षेप करना युक्त नहीं 
दै । यद्यपि जगत्‌ मण्डलकी यह विरचना हम लोगोंको गुरुतर-अत्यधिक परिश्रम साध्य-सो प्रतीत होती _ 

दु सत्यानन्दी-दीपिका थिय 

ॐ यह सृष्टि मी स्वप्न सृष्टिके समान मायामात्र है। इसलिए “यतो वा इमानि भूतानि ज्ञायन्ते | 
इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक श्रुतियोंका ब्रह्ममें जगत्कारणत्व प्रतिपादन करनेमें तात्पयं नहीं है, किन्तु ब्रह्मा" _ 
त्ममाव “आत्मा ब्रह्म है' प्रतिपादन करनेमें तात्पयं है, अतः सृष्टि श्रुतियाँ निष्फल नहीं हैँ । यह बात. 
पहले भी स्पष्टकी गई है, उसको भूलना नहीं चाहिए ॥ ३३ ॥ 


हे ला की ला 
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परमेश्वरस्य लीळेव केवळेयम्‌, अपरिमितशक्तत्वात्‌। यदि नाम लोके लोलास्वपि किंचि- 
च्स्द्ष्मं प्रयोजनसुत्म्रेक्येत, तथापि नवात्र किचित्प्रयोजनसुत्मेक्षितु शाक्यते, आप्तकामश्रतेः । 
नाप्यप्रवृत्तिरुन्मत्तमदत्ति्वा, स्टिथुते', सवज्ञथुतेश्व । न चेयं परमाथविषया सृष्टिश्नतिः, 
अविद्याकल्पितनासरूपव्यवह(रगोचरत्वात! ब्रह्मात्मभावप्रतिपादनपरत्वाच्ेत्येतदपि नेव 
विस्मतव्यम्‌ ॥ ३३ ॥ 
( १२ चेषस्यनेछण्याधिकरणम्‌ स्‌० ३४-३६ ) 
वैषम्पनैघृण्ये न सापेक्षत्वात्तथा हि दशषति ॥३४॥ 

पदच्छेद-वेषम्यनंधृ प्ये, न, सापेक्षत्वात्‌, तथाहि, दशयति । 

सूचार्थ-(वषम्यनेघृ प्ये न) ब्रह्ममें विषमता और निष्करुणतारूप दोप नहीं हैं, (सापेक्षत्वात्‌) 
क्योंकि वह जीवोंको कर्मानुसार फल देता है अर्यात्‌ कर्मोकी अपेक्षा रखता है । ( तथाहि दशयति ) 
इसो बातको 'एष होव साधु कम कारयति' यह श्रृ ति मी दिखालाती है । 

पुनश्च जगञ्जन्माविहेतुत्वमीश्वरस्याक्षिपयते, स्थूणानिखनननन्यायेन प्रतिश्षातस्या- 
शंस्य रळीकरणाय। नेश्वरो जगतः कारणमुपपद्यते । कुतः ! चैषम्यने्ृण्यप्रलङ्गात्‌। कांश्भि 
दत्यन्तसुखमाजः करोति देवादीन्‌, कांश्चिदत्यन्तदुःखभाजः पश्चादीन्‌, कांश्चिन्मध्यम- 
भोगम्राजो मउप्यादीनित्येवं विषमां सृष्टि निर्मिमाणस्येश्वरस्य रागद्वेषोपपत्ते: । श्रुतिस्स-. 
त्यवधारितस्वच्छत्वादीश्वरस्वभ(चविलोपः प्रसज्येत। तथा खलजनेरपि जुगुप्सितं निरघृण- 
त्वमतिक्तरत्वं दुःखयो गविधानात्सवंप्रजोपसंहाराच्च प्रसज्येत। तस्माद्वेषम्यनेर्घृण्यप्रसझ्ा- 
नेश्वरः कारणमित्येच प्रासे यूसः वेपम्यने ण्ये नेश्वरस्य प्रसज्येते। कस्मात्‌ * सापेश्षत्वात्‌। 
यदि हि निरपेक्षः केवल ईइवरो विषमा सृष्टि निर्मिमीते, स्यातामेतो दोषो- वैषम्यं नैघृण्यं च, 
नतुनिरपेक्षस्य निर्मातृत्वमस्ति। सपेक्षो हीश्वरो विषमा छ ला निरपेक्षस्य निर्मादत्वमस्ति। सपक्षो हीइवरो विषमां खि निर्मिमीते। किमपेक्षत इति 
है, तो मी परमेश्वकी यह केवल लोला ही है, क्योकि उसकी शक्ति अपरिमित-अनन्त है । यद्यपि 
लौकिक लीलाओंमें किसी सूक्ष्मप्रयोजनकी उत्प्रेक्षा (कल्पना) की जा सकतो है, तो भो यहाँ परमात्माके 
विषयमें किसी प्रयोजनको मी उत्म्रेक्षा नहों की जा सकती, क्योंकि परमेश्वर आपतकाम है ऐसी श्रृति 
है । इसी प्रकार अप्रवृत्ति अथवा उन्मत्तकी-सी प्रवृत्ति भी नहीं है, क्योंकि सृष्टिश्रुति और सर्वज्ञत्व 


श्रति है। और यह सृष्टिश्रुति परमार्थं विषयक नहीं है, क्योंकि अविद्यासे कल्पित नामरूपात्मक 
व्यवहार विषयक है और ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन परक है यह मी विस्म रण नहीं करना चाहिए ॥३३॥ 

ईदवर जगत्‌की उत्पत्ति आदिका कारण है, इस प्रतिज्ञात अर्थको स्थूणानिखनन न्यायसे इढ 
करनेके लिए पुन: आक्षेप किया जाता है । ईइवर जगतुका कारण उपपन्न नहीं होता, क्यों ? क्योंकि वषम्य 


ओर नंघृण्यका प्रसंग होता है। वह कुछको-देवादिको अत्यन्त भागी बनाता है, कुछको-पशु 
मध्यम मोगका मागी बनाता 


प्राणियोंको दःख योगका विधान और सम्पूर्ण प्रजाका उपसंहार करनेसे उसमें दुष्ट जनों से 4 अधिक 
अतिनिन्दित निघ'णत्व-अतिक्ररत्व प्रसक्त होगा । इसलिए विषमता और निघु'णताके भ्रसंगसे ईश्वर 
कारण नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वेषम्य और नंधृण्य ईश्वरमें प्रसक्त नहीं होते, किससे ? 
इससे कि वह सापेक्ष है । यदि ईश्वर केवल निरपेक्ष होकर विषम सृष्टिका निर्माण करता, तो वषम्य 
ओर नैधू प्य ये दोष होते । परन्तु वह निरपेक्ष होकर तो निर्माण नहीं करता, सुत ईस्वर सापेक्ष होकर 


ही विषम सृष्टिका निर्माण करता है। यदि यह कहो कि किसकी अपेक्षा करता है ? तो हम कहते हैं कि 
क प्रथग्जनस्येव 


_ 
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चेत्‌-घर्माघर्मावपेक्षत इति वदामः। अतः सज्यमानभाणिघर्माधर्मापेक्षा विषमा सुश्रिति 
नायमीरचरस्यापराधः । ईइवरस्तु पर्जेत्यवद्द्रश्‍व्यः । यथा हि पर्जन्यो व्रोहियावादिसृष्ठै 
साधारणं कारणं भवति, त्रीहियवाद्विषस्ये तु वचढीजगवान्येचालाधारणानि सामर्थ्यानि 
कारणानि भवन्ति, एवमीइवरो देवमचुष्यादि सृष्टौ साधारण कारणं भवति | देवमनुष्यादि- 
वैषस्ये तु तत्तञजीवगतान्येवासाघारणानि कर्माणि कारणानि भवन्ति, पएवसीइवर: सापेक्ष- 
त्वान्न वैपम्यचे घण्याभ्यां दुष्यति। # कथं पुनरवगम्यते सापेक्ष ईइवरो नी चमध्यमोत्तमं 
संसार निर्मिमीत इति? तथा हि दशयति शुतिः-एष ह्येव साधु कमं कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य 
उच्निनीषत एष उ पुवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीषते' (को० त्रा० ३। <) इति । “पुण्यो बै पुण्येन 
कर्मणा मवति पापः पापेन’ (बु० ३।२।१३) इति च। स्सुतिरपि प्राणिकसेविशषापेक्षमेवेइवर- 
स्यानुग्रहीतत्वं निग्रदीदृत्वं च दृशेयति-'ये यथा सां प्रपचन्ते तांस्तयैद सजास्यहस! (म० गी० 
४१९५) इत्येवंजातीयका ॥ ३४॥ र 
न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥३५॥ 
पदच्छेद --न, कमं, अविभागात्‌, इति, चेत्‌, न, अनादित्वात्‌ । 
सज्ार्थ--( अविभागात्‌ ) 'सदेव सोम्येदमग्र’ इत्यादि श्रूतिसे सृष्टिके पूवं भेदका अमाव 
प्रतिपादित है, इससे उस समय (न कमं) कमं नहीं था, तो कमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि केसे होगी ? 


( इति चेन्न ) ऐसा कहो तो नहीं, ( अनादित्वात्‌ ) क्योंकि संसार अनादि होनेसे सृष्टि और कमंका 
बीज ओर अङ्कूरके समान कार्यकारणमाव है । इसलिए कमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि है । 


“सदेव सोम्येदमग्र आसी देकमेबाद्वितीयम्‌' ( छा० ६।२।१ ) इति ~ आसद्कमेवाद्वितीयस्‌ ( छा० ९।२।१ ) इति प्राक्सुऐरविभागाव- 


घमं और अधमंको अपेक्षा करता है । सृज्यमान प्राणियोके ध्म और अधमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि 
होती है, इसलिए यह ईश्वरका अपराध नहीं है । ईदवरको तो पर्जन्यके समान समझना चाहिए । जैसे 


ब्रीहि, यव आदिकी सृष्टिमें पजन्य ( मेघ ) साधारण कारण है और ब्रीहि, यव आदिकी विषमतामें 
तो तत्‌ तत्‌ बीजगत सामाथ्यं असाधारण कारण होती हँ । वंसे ही देव, मनुष्य आदिकी सृष्टिमें ईवर 
साधारण कारण है ओर देष, मनुष्य आदिकी विषमतामें तो तत्‌ तत्‌ जीवगत कमं असाधारण 
कारण हैं । इस प्रकार ईश्वर सापेक्ष होनेसे वेषम्य और नेघु'ण्यसे दूषित नहीं होता । परन्तु यह.कंसे 
अवगत हो कि कर्मोकी अपेक्षा रखकर ईश्वर नीच ( पशु आदि ) मध्यम (मनुष्य आदि) ओर उत्तम 
( देव आदि ) संसारका निर्माण करता है? उसी प्रकार “एष ह्येब०' ( जिसको इस लोकसे ऊपर छे 
जाना चाहता है उससे यही (इश्वर) पुण्य कमं कराता है और जिसको निकृष्ट लोकमें ळे जाना चाहता 
है उससे यही पाप कमं कराता है और “पुण्यो बे०' ( वह पुण्य कमसे पुण्यवान्‌ और पापकमसे 
पापी होता है ) यह भ्‌ ति दिखलाती है । और प्राणियोंके कम विशेषक्री अपेक्षासे ही ईश्वर अनुग्रह 
और निग्रहका कर्ता है । ऐसा “थे यथा मां०' ( जो मुझे जिस भावसे भजते हैं मैं मी उन्हें वैसे ही 
भजता हूँ ) इस प्रकारको स्मृति मी दिखलाती है ॥ ३४॥ 

“सदेव सोम्य०' ( हे प्रियदशंन ! सृष्टिके पुवे यह एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका . 

& जनम जन्म यद्भ्यस्तं दानमध्ययनं तपः । तेनैवाभ्यासयोगेन तथैवाभ्यसते नरः' ॥ 
( पू्व-पूवं जन्ममें जिसने जिस दान, अध्ययन और तप आदिका अभ्यास किया है, उसी पूर्वाभ्यासके 
बळसे मनुष्य इस जन्ममें मो तत्‌, तत्‌ दानादिका अभ्यास करता है) इसलिए ईश्वर किसीसे मी पुण्य-पाप 
नहीं कराता, यदि कराता है तो उसमें भी जीवोके पूवंजन्मकृत कमे कारण हैं । अतः 'निरबद्यं निर्जनम्‌ 
(ईश्वर दोष रहित निरञ्जन है) इस प्रकार ईश्वरका यह श्र ति प्रतिपादित लक्षण सवथा युक्त है ॥३४॥ 
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घारणाज्षास्ति कर्म, यदपेक्ष्य विषमा खष्टिः स्यात्‌ । सृष्ट त्तरकालं हि शारीरादिविभागापेक्षं 
कर्म, कर्मापेक्षञ्च दारीरादिविभाग इतीतरेतराध्रयत्वं प्रसज्येत। अतो विभागादर्थ्य कर्मा- 
पेक्ष ईश्वरः प्रवेतां नाम । प्राग्विम पा्ेचित्य निमित्तस्य बना (मायात बजी खष्टिः 
प्राप्नोतीति चेत्‌-नेष दोपः, अनादित्वात्लंसारस्य। अवेदेष दोपो यद्यादिमान्संखारः 
स्यात्‌। अमादौ तु संसारे. वीज्ञाइरबदहेतुहेतुमद्वावेन कर्मणः सर्गवेपम्यंस्य च 
प्रवृत्तिनं विरुध्यते ॥ ३५ ॥ 
कथं पुनरचगम्यतेऽनादिरेष संसार इति ? अत उत्तरं पठतिं -- 

उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६॥ 
यद्च्छेद्‌--उपपद्चते, च, अपि, उपलम्यते, च, । | 
सूचार्थ--( उपपद्यते च ) संसारका अनादित्व उपपन्न होता है, ( उपलभ्यते च ) और 
त्याता यथा पूर्वमकल्पयत' इत्यादि श्रुति और 'नरूपमस्येह तथोपछभ्यते' इत्यादि स्मृतिमें संसारका 
अनादित्व उपलव्ध होता । 

4: उपपच्चते च सं लारस्यानादिस्वम्‌। आदिमच्वे हि संसारस्याकस्मादुद्धतेसुक्तानामपि 
पुनः संखारो द्ध तिप्रसङ्ग:, अछताभ्यागमप्रसङ्गश्च, सुखदुःखादिवेपस्यस्य निर्निमित्तत्वात्‌। 
न चेश्वरो चेपस्यहेतुरिस्युक्तम्‌। न चाविद्या केवला वैषस्यस्य कारणम्‌, एकरूपत्वात्‌ । 
रागादिकलेशवासनाक्षिप्तकर्मापेक्षा त्वविद्या वैपस्यकरी स्यात्‌ । नच कर्मान्तरेण दारीरं 
संभचति, बच दारीरमन्तरेण कर्म संभवतीतीतरेतरश्रयत्वप्रसङ्गः। अनादित्वे तु वीजा- 
हुरन्यायेनोपपत्तेनं कश्चिद्दोपो भवति । उपलभ्यते च संसारस्यानादितवं श्रुतिस्तत्योः । 
-शुतौ तावत्‌ “अनेन जीवेनात्मना’ ( छा० ६।३।२ ) इति सग रसु सर्गप्रमुखे शारीरमात्मानं जीवश- 


१ 


[UCU En 
सृष्टिके पहले भेदामावका निश्‍चय होनेसे कमं ही नहीं है जिसको अपेक्षाकर विषम सृष्टि हो । शरीरादि 


विभागकी अपेक्षा रखने वाळा कमं सृष्टिके उत्तरकालमें होता है और शरोर आदि विमाग कमपिक्षिंत 
है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय प्रसक्त होगा । अतः विमागके अनन्तर कमंङ्गी अपेक्षा करनेवाला! ईरवर 
सृष्टिं प्रवृत्त म> ही हो, परन्तु विभागके पूवं वेचित्य निमित्तक कमका अमाव होनेसे आद्यसृष्टि तो 
दोनों पक्षोमिं तुल्य ही प्राप्त होती है । ऐया यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि संसार अनादि है । 
यह दोष तो तव होता जब संसार सादि होता। परन्तु संधारके अनादि होनेसे वोज और अंफुरके 
समान कार्य-कारणरूपसे कमे और विषमसृष्टिकी प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३५ ॥ 

यह केसे अवगत हो कि संसार अनादि है ! इसपर उत्तर कहते हैं-- 

संसारका अनादित्व उपपन्न है । यदि संसार सादि हो, तो उसकी अकस्मात्‌ उत्पत्ति होनेसे 
मुक्त पुरुषोंका भी पुनर्जन्म प्रसक्त होगा, और न किये गये कर्मोका फल प्राप्त होगा, क्योंकि ऐसी 
परिस्थितिमें सुख दु:खादिकी विषमता अनिमित्तक होगी । यह कहा गया है कि ईदवर विषमताका हेतु 
नहों है । एकरूप होनेसे केवळ अविद्या भी विषमताका कारण नहीं है । रागादि क्लेथोंको वासनासे 
आकृष्ट कर्मोंकी अपेक्षासे अविद्या देषम्य करनेवाळी हो सकती है । कर्मके विना शरीरका सम्मव नहीं 
और शरीरके विना कर्मका सम्भव नहीं, इस प्रकार अन्योन्याथय दोष प्रसक्त होगा। परन्तु संसारको 
अनादि माननेपर बीजाळूरन्यायसे [ कमं और विषमसृष्टिके का प्रकारण भावकी ] उपपत्ति होनेसे कोई 
भी दोष नहीं है । संसारका अनादित्व श्रुति और स्मृतिमें उपलब्ध है । श्रुतिमें तो “अनेन जीवेनात्मना०' 
( इस जीवरूपसे ) इस प्रकार सृष्टिके आरम्ममें जीवात्माको प्राणघारणके निमित्त जोवशब्दसे कहकर 
संसार अनादि है ऐसा दिखळाते हैं। परन्तु संसार सादि हो तो पुव माना न करनेपर सगंके 


Ty 
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व्देन प्राणघारणनिमित्तेनामिलपन्चनादिः संसार इति दायति । आदित्ये तु भागनव- 
धारितप्राणः सन्‌ कथं प्राणयारणनिमित्तेनर्गप्रसुखे ऽभिळप्येत ? नच थारयिष्यतील्य- 
तोऽभिळप्येत । अनागताद्धि संबन्धादतीतः संत्रन्धो वळचान्भवति, असिनिष्पननत्वात्‌। 
'सुर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌’ ( ऋ० सं० १०।१९०।३ ) इति ज मन्त्रवर्णः पूर्वंक- 
ल्प्सद्भावं दशयि । स्सृतावप्यनादित्वं क रूपसस्येह तथोपलभ्यते 
नान्तो न चादिने च संप्रतिष्ठा' ( गी० १५३) इति। चातीतानामनागतानां 
कल्पानां न ie म ॥ ५ ॥ SN 2 
( १३ स्बृधमोंपपत््यघिकरणम्‌ स्‌०४७) 
सवंधर्मोपपत्तेत्र ॥ ३७ ॥ 

पदच्छेद--सवंधर्मोपपत्तः, च । 

सूञार्थ-जगत्कारणत्व, सवंज्ञत्व आदि सवंधर्मोकी ब्रह्ममें उपपसि होनेसे ब्रह्म भी जगत्‌- 
कारण हो सकता है । 

चेतनं अर्म जगतः कारणं प्रकतिद्चेत्यस्मिल्नवधारिते बेदाथ परेरुपक्चित्तान्विलक्ष- 
णत्वादीन्दोषान्पयहर्षीदायार्य: । इदानीं परपक्षप्रतिषेधप्रथानं प्रकरणं प्रारिप्समाण: 
स्यपक्षपरिग्रहप्रधानं प्रकरणसुपसंहरति । यस्माद्र्मिन्त्रह्मणि कारणे परिशृद्यमाणे प्रद- 
दितेन प्रकारेण सर्व कारणधर्मा उपपद्यन्ते 'सवेज्ञ सवंशक्ति महामायं च ब्रह्म' इति, तस्माः 
दनतिइाडनीयमिदमौपनिषदं दर्शनमिति ॥ ३७ ॥ . 

इति शङ्करमगवरपुज्यपादकुतो शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य प्रथसः पाद: समाप्तः ॥ १ ॥ 


आरम्ममें उसका प्राणधारण निमित्तक जीव शब्दसे केसे प्रयोग होगा ? “घारयिष्यति' ( धारण 
करेगा ) इस अभिश्रायसे यह शब्दप्रयोग है ऐसा नहों कहा जा सकता, क्योंकि अतीत सम्वन्ध अभि- 
निष्पन्न होनेके कारण अनागत सम्बन्धसे वरूचान्‌ होता है । “सूर्याचन्द्रमसौ ०'(थाताने सूयं और चन्द्रमा- 
की पुर्वेकल्पके अनुसार कल्पना की ) यह मन्त्र पुवंकल्पका सद्भाव दिखलाता.है। “न रूपमस्येह०' 
( परन्तु इस संसार वृक्षका स्वरूप जँसे शाशतरोंमें वणंन किया गया है वेसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध 
नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि है ओर न अन्त है तथा न अच्छी प्रकारसे स्थिति-मध्य है) 
इस प्रकार स्मृतिमें मी संसारका अनादित्व उपलब्ध होता है । और पुराणोंमें अतीत अनागत कल्पोंका 
परिमाण नहीं है, ऐसा वर्णन किया गया है ॥ ३६ ॥ 

चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकारण और उपादानकारण है, इस अवधारित वेदार्थमें प्रति- 
पक्षियोंद्वारा लगाये गये विलक्षणत्व आदि दोषोंका आचायंने परिहार किया । अब जिसमें परपक्ष 
प्रतिषेध प्रधान है, ऐसे प्रकरणके आरम्म करनेकी इच्छा करते हुए [ भगवान्‌ सूत्रकार ] जिस प्रकरणमें 
स्वपक्ष परिग्रह प्रधान है, उसका उपसंहार करते हैं । इस ब्रह्मका कारणरूपसे स्वीकार करनेपर प्रदर्शित- 
पुर्वोक्त प्रकारसे “ब्रह्म सववज्ञ, सवंशक्तिमानु और महामायावी है' ऐसे सब कारणधमं उपपन्न होते हैं, 
इसलिए इस औपनिषद्‌ दशंनपर अधिक शङ्का नहीं करनी चाहिए ॥ ३७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरमाष्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायका प्रथम पादु समाप्त ॥१॥ 
ESP 
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कै संसार अनादि होनेपर भी मिथ्या है, क्योंकि इससे 'एकमेवाद्वितीयम्‌? इस श्रुतिमें अवधारणाथक 
“एव! उपपन्न होता है । इसलिए दोष रहित ब्रह्ममें वेदान्त समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥ २६ ॥ 
स्वामी सस्यानन्द सरस्वती कृत सस्यानन्द्ी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 

जीवशब्देन — लव - 
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द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अन्न पादे सांख्यादिमतानां ढुष्टस्वप्रदशनम्‌ । ] 
इस पादमें सांख्य आदि मतोंका दुष्टत्व प्रदशन हैं । 
( १ रचनाजुपपत्त्यधिकरणम्‌ स्र १-१० ) 
रचनालुपपत्तेश्च नानुमानस्‌ ॥१॥ 

पद्‌च्छेद्‌--रचनानुपपत्तेः, च, न, अनुमानम्‌ । 1 

सूच्ार्थ-- (अनुमानम्‌) जगत्‌ सुख दुःख मोहात्मक वस्तुसे उत्पन्न हुआ-है, क्योंकि सुख दुःख 
मोहसे अन्वित है, जैसे घट मृत्तिकासे उत्पन्न होकर मृत्तिकासे अन्तत है । इस अनुमानसे सिद्ध प्रधान 
(न) जगत्‌का उपादानकारण नहीं हो सyुता, (रचनानुपपत्तेदच) क्योंकि जड़ प्रधानसे विचित्र जगतुकी 
रचना नहीं हो सकती है । 

& यद्यपीदं चैदान्तवाक्यानामैद्पय निरूपयितुं शास्त्र प्रवृत्त न तकशास्त्रवत्केवला- 
भि्युक्तिभिः कंचित्सिद्धान्तं साधयितुं दूषयितु वा प्रवृत्तम, तथापिं वेदान्तवाक्यानि व्याच- 
क्षाणः सम्यग्द्शानप्रतिपक्षसूतानि सांख्यादिदर्शनानि निराकरणीयानीति तदर्थः परः 
पादः प्रवर्तते । चेदान्तार्थनिणंयस्य च सस्यग्द्रानाथत्वात्तन्निर्णयेन स्वपक्षस्थापनं प्रथमं 
कृतं तद्ध्भ्यर्हितं परपक्षप्रत्याख्यानादिति । नचु मुसुक्षूणां मोक्षसाधनत्वेन सम्यग्द्शन- 
निरूपणाय स्वपक्षस्थापनमेव केवलं कतु युक्तं कि परपक्षनिराकरणेन परद्धेषकरेण? वाढमे- 
चम्‌; तथापि महाजनपरिग्रद्दीतानि महान्ति सांख्यादितन्त्राणि सम्यग्द्शनापदेशेन प्रवृत्ता- 
न्युपलभ्य भवेत्केषांचिन्मन्दमतीनामेतान्यपि सम्यरद्ांनायोपादेयानीत्यपेक्षा। तथा युक्ति 
गाढत्वसंभवेन सर्वक्षभाषितत्वाच्च श्रद्धा च तेषु. इत्यतस्तद्सारतोपपाद्नाय प्रयत्यते। नज 
'डक्षतेर्नाशब्दम्‌” (व्र०स्‌०१।१।५), 'कामाच नाचुमानापेक्षा'(त्र०सू०१।१।१ ८) 'एतेन सच व्याख्याता 

यद्यपि यह शास्त्र वेदान्तवाक्योंका इदंपरव्व--कप्रह्मतत्त्व परत्व निरूपण करने के लिए प्रवृत्त 

हुआ है, तकंशास्त्रके समान केवल युक्तियोंसे किसी सिद्धान्तको सिद्ध करने या दुषित करनेके लिए 
प्रवृत्त नहीं हुआ है, तो भी वेदान्तवाक्योंका व्याख्यान करनेवालेको सम्यग्दशनक्रे प्रतिपक्षभूत 
सांख्यादि द्शनोंका निराकरण करना चाहिए, इसके लिए द्वितीय पाद प्रवृत्त होता है। वेदान्ताथंका 
निर्णय तत्त्वज्ञानके लिए है, अतः उस निणंयसे प्रथम स्वपक्षकी स्थापना की, क्योंकि अन्यपक्षके खण्डन 
करने की अपेक्षा वह अभ्यहित-अधिक अभीष्ट है । परन्तु मुमुक्षुओंके मोक्ष प्राप्तिके साघनरूपसे तत्त्व- 
ज्ञाननिरूपण करनेके लिए केवळ स्वपक्षका स्थापन करना ही युक्त है, दूसरेके साथ द्रेषकर अन्य मतके 
खण्डन करनेसे क्या प्रयोजन ? यह ठीक है, तो भी बड़े-बड़े सांख्य आदि शास्त्र महाजनों से परिगृहीत 
हैं और तत्त्वज्ञान निरूपणके बहानेसे प्रवृत्त हुए उनको प्राप्तकर कुछ मन्दमतियोंकी यह अपेक्षा हो 
कि वे भी तत्त्वज्ञानके लिए उपादेय हैं । और उसी प्रकार उनमें हृढतर युक्तिमोंके सम्भव होनेसे ओर 
सर्वज्ञसे उपदिष्ट होनेसे उनमें उनकी. श्रद्धा भी हो सकती है, इसलिए वे शास्त्र असार हैं, ऐसा उप- 
पादन करनेके लिए प्रयत्न किया जाता है । परन्तु 'ईक्षतेर्नाशब्दस कामाच नानुमानापेक्षा' 'एतेन सवं 
व्याख्याता व्याख्याता: इत्यादि सुस पूवमें मी सांड्यादि पक्षोंका खण्डन किया गया है, तो पुनः किए 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% गत पादमें वेदान्त समन्वयके विरोधका स्मृति और तके परिहार किया गया ओर बरहम 
जगत्‌-कारणत्वके अनुकूल सवंजञत्वादि धर्मोका श्रुतिद्वारा उपपाद और सांख्यादिद्वारा लगाये गये 


विलक्षणत्वादि दोषोंका स्मृति और युक्तिसे परिहार किया गया । अब इस पादमें श्रुति निरपेक्ष केवळ 


विक्र”... 
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व्याख्याता: (ब्र० सू० १।४।२८) इति च पूर्वत्रापि सांख्यादिपक्षप्रतिक्षेपः कृतः, कि पुनः 
कृतकरणेनेति ? & तडुच्यने-लांख्यादयः स्वपश्चस्थापन।य वेदान्तचाक्यान्यप्युदाहत्य 
स्वपक्षाचुयुण्येनेच योजयस्तो व्याचक्षते, तेषां यद्व्याख्यान तद्व्याख्यानामासं न सभ्यः 
ग्द्याख्यानसित्येतावत्पूच कृतम्‌, इह तु चाक्यनिरपेश्चः स्वतन्त्रस्तद्युक्तिप्रतिपेधः क्रियत 
इत्येष विशेषः । तत्र सांख्या मन्यन्ते-यथा घटशरावादयो भेदा सदात्मना5न्वीयमाना 

सुदात्मक सामान्यपूर्चका लोके इष्टाः, तथा सर्च एव वाह्याध्यात्मिका भेदाः सुखदुःखमोहात्म- 


हुएको करनेसे क्या लाभ ? इसपर कहते हँ--सांख्यादि अपने पक्ष की स्थापना करनेके लिए वेदान्त- 
वाक्योंका उदाहरण देकर स्वपक्षके अनुधार ही उनकी योजना करते हुए व्याख्यान करते हुँ, उनका जो 
व्याख्यान है, वह व्याख्यानामास है, सम्यर्व्प्राख्यान नहीं है। इतना ही पुवे प्रतिपादन किया गया है। 
इस पादमें तो वेदान्तवाक्योंकी अपेक्षा न रखते हुए स्वतन्त्रख्पसे उनकी युक्‍्तियोंका प्रतिपेध किया 
जाता है, यही विशेष है । यहाँ सांख्य ऐसा मानते हैं--जैसे छोकमें घट शराव आदि कार्य मृत्तिकाख्पसे 
अन्वित होते हुए मृत्तिकारूप सामान्य कारण पूर्वक देखे जाते हैं, वेसे ही सब वाह्य और आध्यात्मिक 
कार्य सुखदुःखमोहरूप से अन्वित होते हुए सुखढु:खमोहरूप सामान्य कारण पूर्वक होने चाहिए। जो 
सत्याजन्दी-दीपिका 

युवितयोंद्वारा परपक्षका खण्डन किया जाता है। इस शास्त्रके आरम्भका मुख्य प्रयोजन तत्त्वनिणय 
है उसकी सिद्धि तव तक नहीं हो सकती जव तक परमतमें भ्रान्ति मुलकता सिद्ध न हो, उसकी सिद्धि 
अपने सिद्धान्तके संरक्षण और ब्रह्मकी सिद्धिसे हो सकती है। तत्त्वनिणंयके लिए परपक्षका खण्डन 
द्वेष नहों है । भ्रान्तिमुलक मागका अनुसरण करनेवाले मन्दवुद्धिवालोंको वहाँसे हटाकर यथार्थ मागं 
पर छाना ही वास्तवमे परहित है। अतः भ्रान्ति भूळक परपक्षका खण्डन करना युक्त है । 

# पूवंपाद और इस पादमें अथंके भेद होनेसे पुनरुक्ति नहीं है। अचेतन प्रधान जगतका 
उपादानकारण है यह सांख्यसिद्धान्त इस अधिकरणका विषय है । बह प्रमाण मुलक है वा भ्रान्ति- 
मुलक ? ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 'सवंधर्मोपपत्तेश्च' इस सूत्रमें प्रतिपादित सब धर्मोका प्रधानमें 

"सम्भव है, अतः प्रधान ही जगत॒का उपादानकारण है । इस प्रकार आक्षेपरांगतिसे सांख्यसिद्वान्त 
प्रमाण मूलक है, ऐसा दिखाते हुए 'तन्न सांख्या' इत्यादिसे पूर्वपक्ष करते हैं। इस पादके सब 
अधिकरण परमत निरासात्मक हैं, इसलिए सव अधिकरणोंकी पाद संगति है। पुवपक्षमें प्रमाणमुलक | 
सांख्यके विरोधे ब्रह्ममें श्र ति-समन्यवकी असिद्धि फल है और सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है, ऐसा, 
पाद समाप्ति तक समझना चाहिए । जो कायं स्थुलतासे लेकर सूक्ष्मता पर्यन्त जिससे अन्त्रित-सम्बद्ध 
होते हैं, वे तत्‌, तत्‌ उपादानकारणवाले होते हैं, यह व्याप्ति है । कारणमें सुखात्मकता सत्त्व, दुःखा- 
त्मकता रज और मोहात्मकता तमोगुणसे है, इसलिए कारण त्रिगुणात्मक है। अतएव प्रत्येक माव 
कार्ये मी त्रिगुणात्मक है । मृत्सुवर्ण आदिके समान प्रधान अचेतन है, चेतन पुरुषके मोग और 
मोक्षरूप पुरुषार्थ सिद्धिके लिए स्वमावसे महदादि विचित्र कायरूपसे प्रवृत्त होता है । जैसे कि 'पुरुषाथं 
एव हेतुने केनचित्कारयते करणस्‌' ( सां० का० ३१ ) ( इसकी प्रवृत्तिमें पुरुषका भोग और मोक्षल्प 
पुरुषार्थ ही कारण है, किसी अन्य चेतनसे प्रेरित नहीं होता ) किञ्च “मेदानां परिमाणात्ससन्वयाच्छ- 
क्तितः प्रबृत्तेश्र । कारणकायविभागादविभागाद्वेइवरूप्यस्य' ॥ ( सां० का० १५) ( विकारोंके 
परिमाणसे, समन्वयसे, शक्तिकी प्रवृत्तिसे और कारणसे विचित्र कार्यक्रे बिमाग और अविमागते 
प्रधान सिद्ध होता है) इस कारिकामें समन्वय लिङ्गका तो व्याख्यान किया गया है । दूसरा हेतुः 

- 'क्षित्यादीनां भेदानां कारणमब्यक्तमस्ति परिमितत्वात्‌ घटत्‌? 'वृथिबी आदि विकारोंका कारण 

अव्यक्त है, क्योंकि वे घट आदिके समान परिमित हैं ।' जेसे घटादि कार्योको मृत्तिकारूप कारणशक्तिसे 


| 
4 
| 
। 


28 यह हेतु चेतनसे अनधिष्ठित नहीं किन्तु कुलालादि चेतनोंसे अधिष्ठित 
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तयाऽन्वीयमानाः सुखःदुखमोहात्मकसामान्यपूर्वका भवितुमहन्ति । यत्छुखदुःखमोहा- 
त्मकं सामान्य तत्त्रिगुणं प्रधानं सद्धदचेतनं चेतनस्य पुरुषस्याथ साधयितुं स्वमावेनैव 
विचित्रेण विकारात्मना प्रवर्तत इति | तथा परिमाणादिभिरपि लिङ्गेस्तदेव प्रधानमजु- 
मिमते । * तत्र वदामः--यदि दष्टान्तबळेनेवेतन्निरूप्येत, नाचेतनं लोके चेतनानधिष्ठितं ` 
स्वतन्त्रं किचिद्विशिष्टपुरुषारथनिर्वर्तनसमर्थान्विकारान्विरचयद्दष्टम्‌। गेहप्रासाद्श- 
यनासनविहारभूस्यादयो हि लोके प्रशावद्धिः शिल्पिभियंथाकाले सुखदुःखप्राप्तिपरिद्दा- 
रयोग्या रचिता इड्यन्ते । तथेदं जगदखिलं पृथिव्यादि नानाकर्मफलोपभोगयोग्य 
बाह्यम्‌, आध्यात्मिकं च शरीरादि नानाज्ात्यन्वितं प्रतिनियतावयवविन्यासमनेककर्म- 
फळाडुभवाधिष्ठानं दश्यमानं प्रज्ञावद्भिः संभाविततमैः दिल्पिभिर्मनसाप्यालोचयितुम- 
शक्यं सत्‌ कथमचेतनं प्रधानं रचयेत्‌ ? लोष्टपाषाणादिष्वदष्टत्वात्‌। सृदादिष्वपि कुस्भ- 
काराद्यधिष्टितेषु विशिष्टाकारा रचना इश्यते, तदंत्प्रधानस्यापि चेतनान्तराघिष्ठितत्व- 
प्रसङ्गः। नच सुदाद्यपादानस्वरूपव्यपाश्रयेणैव धर्मेण मूलकारणमवधघारणीयं न 
सुख दुःखमोहात्मक सामान्य ( कारण ) है वह त्रिगुणात्मक प्रधान मृत्तिकाके समान अचेतन चेतन 
पुरुषके मोग और मोक्षर्प प्रयोजनको सिद्ध करनेक लिए स्वमावसे ही विचित्र विकाररूपसे प्रवृत्त 


होता है । उसी प्रकार कायंगत परिमाणादि छिङ्गोंसे भी उसी प्रधानका वे अनुमान करते हैं । उसपर 
हम कहते हैं--यदि दृष्टान्तके वळसे ही यह निरूपण करें, तो लोकमें चेतनसे अनधिष्ठित स्वतन्त्ररूपसे 


अचेतन विशिष्ट पुरुषाथंके संपादन करनेमें समथ विकारोंकी रचना करता हुआ नहीं देखा जाता । 
लोकमें गृह, महल, शयन, आसन, विहारमूमि आदि समयके अनुसार बुद्धिमान शिल्पियों द्वारा 
सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके योग्य रचे गये देखे जाते हैं, वसे भिन्न-भिन्न कर्मफळके उपभोग 
योग्य पृथिव्यादि यह सम्पूणं बाह्य जगत्‌ और अनेक प्रकारकी. जातियोंसे सम्बद्ध असाधारण अवयवोंसे 
युक्त अनेक कमॅफलोंके अनुभवका आश्रय हस्यमान शरीर आदि आध्यात्मिक जगत्‌, जिसकी 
आलोचना बड़े-बड़े बुद्धिमान्‌ शिल्पियों द्वारा मनसे भी नहीं की जा सकती, उसकी रचना अचेतन 
प्रधान कंसे कर सकता है ? क्योंकि अचेतन लोष्ट, पाषाण आदिमें नहीं देखा जाता है, किन्तु कुलाल 
आदिसे अधिष्ठित मृत्तिका आदिमें विशिष्ट आकार रचना देखी जाती है । इस प्रकार प्रधानको भी 
अन्य चेतनसे अधिष्ठित मानना पड़ेगा । मृत्तिका आदि उपादान स्वरूपके व्यपाभित घमंसे ही मूल- 


प्रवृत्ति होती है, वेसे महद्‌ आदि लचक सानी सि कहना चाहिए, वह शक्ति युक्त 
कारण प्रधान है । कारणसे विचित्र कायंकी उत्पत्ति देखी जाती है, जैसे मृत्तिकासे घटादिकी, यह्‌ 
विभाग है और उत्पत्तिके विपरीत कारणमें कारके लीन होनेका नाम अविमाग है, यथा घट मृत्तिकामें, 
मृत्तिका पृथिवीमें, पृथिवी जहूमें लीन होती है, इत्यादि हेतुओंसे प्रधानका अनुमान होता है। इस 
प्रकार अव्यक्त प्रधान जगत्‌का उपादानकारण सिद्ध होता है। 

& सिद्धान्ती--क्या इन अनुमानोंसे जगतका उपादानकारण अचेतन सिद्ध करते हो अथवा 
स्वतन्त्र अचेतन ? प्रथम प्रक्षमें तो सिद्ध साधन दोष है, क्योंकि ईश्वरसे अधिष्ठित अनादि भिगुणात्मरू 
मायाको जगत्‌का उपादान हम भी स्वीकार करते हैं । द्वितीय पक्षका ग्रहण करें तो घट आदि हष्टान्तेमि 
साध्य अप्रसिद्ध है, क्योंकि मृत्तिका आदि चेतनोंसे अधिष्ठित होकर घट आदि कारयोके उपादान होते 
हैं। यह नियम कार्य जगतुमे मी है। 'जगत्‌ चेतनानधिष्ठिताचेतनप्रकृतिकं समन्वयात्‌ खदादिषद ।' 
( यह जगत्‌ चेतनसे अनधिष्ठित अचेतन प्रतिक है, क्योंकि समन्वय ब ph एवपलीरे 
अनुमानमें समन्वयरूप हेतु साष्यके अभावका साधक होनेसे विरुद्ध हेतु A दुदु वि हवी है, 
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बाहाकुस्मकारादिव्यपाश्चयेणेति किंचिन्नियामकमस्ति। न चैवं सति किचिद्विरुध्यते, 
प्रत्युत थ्रुतिरजुग्रह्मते, चेतनकारणसमर्पणात्‌। अतो रचनानुपपत्तेश्च हेतोर्नाचेतनं जगत्का- 
रणमचुमातव्यं भवति। अन्वयाद्यनुपपत्तेश्‍चेति चशब्देन हेतोरसिद्धि समुत्चिनोति। न हि 
बाह्याध्यात्मिकानां भेदानां सुखर्डुःखमोहात्मकतयान्वय उपपद्यते, खुखादीनां चान्तरस्वप्- 
तीतेः, शब्दादीनां चातद्व पत्वप्रतीतेः। तन्निमित्तत्वप्रतीतेश्व, राव्दाय विद्वोषे$पि च भावाना- 
विशेषात्सुखादिविशेषोपलब्धेः। तथा परिमितानां भेदानां सूलाहुरादीनां संसर्गपूर्वकत्वं 
इष्टा बाह्याध्यात्मिकाना भेदानां परिमितत्वात्संसर्गपूर्वकत्वमनुमिम्ालस्य सत्त्वरजस्त- 
कारणका निश्चय करना चाहिए और बाह्य कुलालादिके व्यापश्चित घमंसे नहीं करना चाहिए, ऐसा 
कोई नियामक नहीं है । ऐसा होनेपर कुछ विरुद्ध नहीं है, प्रत्युत श्रुति अनुगृहीत होती है, क्योंकि 
वह चेतनमें कारणत्व समपंण ( वर्णन ) करती है । अतएव रचनानुपपत्तिङूप हेतुसे अचेतन जगतका 
कारण है, ऐसा अनुमान करना उचित नहीं है, ओर 'अन्वयाद्यनुपपत्तेश्च' अन्वयादिकी अनुपपत्ति 
होनेसे, इस हेतुकी असिद्धि ( स्वरूपासिद्धि ) का भी “च' शब्दसे समुच्चय करते हैं। वाह्य और 
आध्यात्मिक विकारोंका सुखदुःख मोहात्मकताके साथ अन्वय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि सुखादि 
आन्तर प्रतीत होते हैं ओर शब्दादि अतद्रप-बाह्य प्रतीत होते हुँ और सुखादिके निमित्तरुपसे 
प्रतीत होते हँ, शब्दादिके विद्ोष न होनेपर मी भावनाविशेषसे सुख आदि विशेषकी उप- 
- छब्धि होती है । इसीप्रकार मूलाङ्करादि परिमित विकारोंको संसग पूवक देखकर वाह्य और आध्या- 
त्मिक विकार परिमित होनेसे संसर्ग पूर्वक हैं ऐसा अनुमान करनेवालेको सत्त्व, रज और तम भी संसग 
` सत्यानन्दी-दीपिका 
मतः व्यमिचारी है । दुसरा दोष यह है कि साध्य सिद्धिकरे लिये दृष्टान्त भी नहीं है, क्योंकि घटादि तो 
चेतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाले हैं, अतः जगद्र्प पक्षमें साध्य सिद्ध नहीं हो सकता, इससे 
इस अनुमानमें साध्य अप्रसिद्ध दोष मी है। सत्प्रतिपक्ष दोष भी है, क्योंकि पुर्वेपक्ष कृत साध्यामावका 
साधक अन्य हेतु भी है--जैसे 'विचित्ररचनात्मकं कायं ( जगत्‌ ) चेतनाघिष्ठिताचेतनप्रकृतिकं 
कायंस्वात्‌ ग्रहादिवत्‌” 'यह विचित्र कायं जगत्‌ चेतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाला है, क्योंकि गृह 
आदिके समान यह कायं है।' यदि इसमें सांस्यवादी कहे कि “रचनानुपपत्तः' हेतुसे प्रधान सिद्ध 
होता है । यदि अचेतनको जगतका कारण नहीं मानें, तो जगतमें विचित्रता सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि 
चेतन एक रस है । विचित्ररचना अनुपपन्न न हो इसलिए अचेतन प्रधान जगतका कारण मानना 
चाहिए । परन्तु “रचनानुपपत्तेः' यह हेतु भी विरुद्ध हैं, क्योंकि गृह आदिमें विचित्रता चेतन बुद्धिमान 
झित्पियों द्वारा उपलब्ध है अचेतनसे नहीं, समन्वयरूप हेतु जगद्रूप पक्षमे न रहनेसे स्वख्पा- 
सिद्धि दोष ग्रस्त है, कारण कि जगत्‌ सुख दुःख, मोहसे अन्वित नही है, सुखादि आन्तर और आध्या- 
त्मिक हैं जब कि जगत्‌ बाह्य है । 

% यदि चन्दन आदि वाह्य पदाथ स्वमावसे सुखादिरूप होते, तो ग्रीष्म ऋतुके समान हेम- 
ऋतुमें मी सुखकर होते, कुसुम हेमऋतुके समान ग्रीष्मक्रतुमे मी सुख हर होता, कण्टक उष्ट्के 
किए सुखकर है इसलिए मनुष्यादिके लिए भी हो, यह नियम नहीं है । इस विषयमें नैषधकार श्रीहष 
का यह इलोक बिल्कुल उपयुक्त है-- 

क्रमेलक॑ निन्दति कोसकेच्छुः क्रमेलकः कण्टकलम्पटस्तम्‌ । 

प्रीती तयोरिष्टयुजोः समायां मध्यस्थता नैकतरोपहासः” ॥ (नैष० ६1३०४) 
( मृदु वस्तु अभिलाषी पुरुष कठिन कण्टक भक्षो उष्टुको निन्दा करता है, कण्टकाशी उद भर 
जाब्यीकी निन्दा करता है। अपनी-अपनी इष्ट वस्तुके भक्षणमें दोनोंकी प्रीति समान है, किसीका 
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मसामपि संसर्गपूर्वकत्वग्रसङ्गः, परिमितत्वाविशेषात्‌। कार्यकारणभावस्तु प्रेक्षापूर्वक- 
निर्मितानां शयनासनादीनां दृष्ट इति न कार्यकारणभावाद्वाह्माध्यात्मिकानां भेदानाम- 
चेतनपूर्वेकत्वं शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥ १॥ 

ग्रवृत्तेथ ॥२॥ 

पढ्च्छेद्‌- श्रवृतेः, 'च। 

सृजाथे- अचेतन प्रधानकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति चेतनके विना उपपन्न नहीं हों 
सकती, इसलिए भी प्रधान जगतृका कारण नहीं हो सकता । 

& अस्तां तावदियं रचना । तत्सिद्धथर्था या प्रवृत्तिः साम्यावस्थानात्पच्युतिः सच्व- 
रजस्तमखामङ्ञाङ्गिभावरूपापत्तिर्विशिए्कार्यामिसुखप्रबृत्तिता, सापि नाचेतनस्य प्रधानस्य 
स्वतन्त्रस्योपपद्यते,खुदा दिष्वद्शंनाद्रथाद्षु च। नहि सदादयो रथादयो वा स्वयमचेतनाः 
सन्तश्चेतनेः कुळालादिभिरश्वादिभिर्वानधिष्ठिता विशिष्टकार्यामिमुखप्रवृत्तयो दृश्यन्ते, 
दष्टाच्चाडएसिद्धिः । अतः प्रवृत्त्यनुपपत्तेरपि हेतोर्नाचेतनं जगत्कारणमनुमातव्यं भवति । 


पुवंक मानने पड़ेंगे, क्योंकि उनमें मी परिभितत्व समान है । प्रेक्षा ( बुद्धि ) पूवंक निमित शयन, 


आसन आदिका काय-कारणमाव देखा गया है, अतः कार्यकारणमाव होनेसे वाह्य और आध्यात्मिक 
विकारोंमें अचेतन पूर्वकत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती है ॥ १॥ 


इस विवित्र रचनाको रहने दो, उस रचनाकी सिद्धिके लिए जो प्रधानको साम्यावस्थासे 
प्रच्युतिख्प प्रवृत्ति अर्यात्‌ सत्त्व, रज भोर तम इन तीनों गुणोंके अङ्गाङ्गिमावकी आपत्ति ( प्राप्तिरूप ) 
विशेष कार्यके संपादनके लिए जो प्रवृत्तिता है वह मी स्वतन्त्र अचेतन प्रधानकी नहीं हो सकती, 
क्योंकि मृत्तिका आदि और रथ आदि में स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं देखी जाती । मृत्तिका आदि अथवा रथ 
आदि स्वयं अचेतन होते हुए चेतन कुलाल आदि अथवा अश्व आदिसे अनधि'्ठतत होकर विशिष्ट 
कार्यके अभिमुख प्रवृत्तिवाले नहीं देखे जाते, और दृष्टसे अदृष्टकी सिद्धि होती है । इसलिए 'भवृत्त्यनु- 
पपत्तेः’ प्रवृत्तिकी अनुपपत्तिरूप हेतुसे मी अचेतन जगतका कारण अनुमातव्य नहीं है । परन्तु केवळ 


उपहास करना ठीक गहीं, किन्तु Re >. ) इसलिए कोई भी वस्तु सुखादिरूप नहीं है। 
अधुख आदिरूप होते हुए भी चन्दन आदि जाति, काल और अवस्था आदिसे सुख आदिके हेतु 
देखे जाते हैं । शब्दादि विषय एक होनेपर मी पुरुष वासनाके वेचित्र्से उसमें किसोको सुख बुद्धि, 
किसीकी दु:ख वुद्धि और किसीकी मोह बुद्धि होती दै । इस प्रकार समन्वयात्‌' इस हेतुको दुषितंकर 
अब 'परिमाणात्‌’ आदि हेतुओंको 'तथा' इत्यादिसे दूषित करते हैं॥ प्रधानवादीका यह अनुमान है— 
“जगत्‌ संसर्गपूवेक परिमाणात्‌ घटादिवत” ( यह जगत्‌ कारण सम्बन्धपूर्वेक है, क्योंकि घटादिके 
समान परिमित है ) । “जो जो परिमित होता है वह वह संसगं पूवंक होता दै' “यह व्याप्ति है', परन्तु 
इस व्याप्तिका सत्त्व. आदि गुणोमें व्यभिचार है, क्योंकि उनमें परिमितत्व हेतु तो है किन्तु साध्य नहं 
है, कारण कि वे नित्य और निरवयव हैं, अतः व्यमिचारी हेतुसे जगतमें कारण संसगपूवकत्व साध्य 
सिद्ध नहीं हो सकता । सहशोंमें ही कार्यकारणमाव होता है विकार अचेतनप्रकृतिक होते हैं, इस नियम- 
का “न विलक्षणत्वात्‌’ ( ब्र० सू० २।१।४ ) इस सूत्रमे निराकरण किय। गया है । चेतनाधिष्ठिव 
अचेतन प्रकृतिकत्वका ग्रहण करनेसे भी साहश्य बन सकता है 1 इसप्रकार कारिकायत “शक्तितर 
रृत्श्च' इस हेतुका भी चेतनाधिष्ठित कारण शक्तिसे कार्यका संभव हो सकता है, तो केवल कारच 
शक्तिसे कायंकी प्रवृत्ति होती है, यह हेतु अत्ययासिद्ध दै ॥ १ ॥ 

& अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगतका कारण है, ऐसा अनुमान नहीं करना चाहिए 


विकार 
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नु चेतनस्यापि प्रवृत्तिः केवलस्य न दष्टा, सत्यमेतत्‌? तथापि चेतनसंयुक्तस्य र थादेर- 
चेतनस्य प्रवृत्तिदंछा, न त्वचेतनसंयुक्तस्य चेतनस्य प्रवृत्तिदश । कि पुनरञ युक्तम्‌ ! 
यस्सिन्प्रच॒त्तिदंण तस्य सा, उत यत्संप्रयुक्तस्य इष्टा तस्य सेति ? ननु यस्मिन्दच्यते 
भ्रवृत्तिस्तस्येव सेति युक्तम्‌, उभयोः प्रत्यक्षत्वात्‌ । नतु प्रवृत्त्याश्रयत्वेन 

रथादिवत्प्रत्यक्षः । प्रवुच्याश्रयदेहादिसंयुक्तस्येच तु चेतनस्य सद्भावसिद्धिः-- हे 
नरथादिवेलक्षण्यं जोवद्देद्दस्य दृष्टमिति । अत एव च पत्यक्षे देहे सति दर्शनाद्सति 
चादशांनादे हस्येव चैतन्यमपीति लौकायतिकाः प्रतिपन्नाः । तस्मादचेतनस्येव 
प्रवृत्तिरिति । तद्भिधीयते-न ब्रूमो यस्मिन्नचेतने भवृत्तिर्टर्यते न तस्य सेति। भवतु 


देहके प्रत्यक्ष होनेपर चेतन्य दिखाई देता है और देहके प्रत्यक्ष न होनेपर चेतन्य दिखाई नहीं देता, 
इससे देह ही चेतन है, ऐसा ळोकायितक ( चार्वाक ) मानते हैं । इसलिए अचेतनको ही प्रवृत्ति है। 
सिद्धाग्ती-इसपर कहते है--हम यह नहीं कहते हैं कि जो अचेतनमें प्रवृत्ति देखी जाती 
है वह उसकी नहीं है, वह उसीकी हो, परन्तु वह तो चेतनसे होती है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि 
चेतनके होनेपर उसका अस्तित्व है और चेतनके अभावमें अभाव है, जैसे काष्ठ आदिके आश्रित 
दाह और प्रकाशर विक्रिया केवळ अग्निमें उपलभ्यमान न होनेपर भी अग्नि से ही होती है, क्योंकि 
काष्ठ आदिसे अग्निका संयोग होनेपर वह दिखाई देती है और वियोग होनेपर नहों दिखाई देती, 
वसे ही चेतनके साथ संयोग होनेपर शरीर आदिमं प्रवृत्ति देखी जाती है और उसके अमावमें नहीं 
देखी जाती । चार्वाकोके मतमें भी चेतन देह ही अचेतन रथ दिका प्रवंतक माना गया है। 
इसलिए चेतनके प्रवतंक होनेमें कोई विरोध नहीं है। ऐसा यदि कहो कि तुम्हारे मतमें देहादिसे 


क्योंकि सृष्टिके “र उसमें प्रवृत्ति उपपन्न नहीं बोर सूत्रस्थ “च' शब्दसे इस श 

पुवंसुत्रसे 'अनुपपत्तेःः पदकी सि त्रकी योजना करनी चाहिए “्रत्ेश्राचुपपत्तना- 
जुमानं कारणम्‌! ( प्रवृत्तिकी नस झनुमान--प्रधान कारण नही है) ऐसी सूत्रकी योजना 
है। मुर्णोकी साम्यावस्था ही महद्‌ आदि तत्त्वोंका प्रलय है, उसमें कोई कायं नहीं होता । सृष्टिक 
आारम्ममेँ गुणोंकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप विषमता होती है । इन तीनों गुणोमें जो गुण कार्योन्मुख 
होता है, वह प्रधान-अङ्गी है, शेष दो गुण उसके अङ्ग होकर रहते हैं, इसप्रकार अङ्गाङ्गिमाव होता 
दे । ऐसा होनेपर महद्‌, अहंकार आदिमं कार्योत्पादनरूप प्रवृत्ति होती है। उससे ही यह देव, मनुष्य, 
पसु, पक्षी आदि शरीरोंका परस्पर विलक्षण अवयव विन्यास होता है, यही रचना है, यह सांख्योंकी 
रशिया है । तिद्धान्ती--'युणानां प्रुत्तिः चेतनाधिछानपूर्विका प्रदृत्तित्वात्‌ र॒थादिप्रवृत्तिवत? ( गुणो 
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ननु तब देहादिसंयुक्तस्याप्यात्मनो विज्ञानस्वरूपमात्रव्यतिरेकेण प्रवृत्त्यनुपपत्तेरनुप- 
पन्नं प्रवतंकत्वमिति चेत्‌ न,अयस्कान्तवद्रृपादिवच्च प्रवृत्तिरहितस्यापि प्रव्तकत्योपपत्तेः 
यथाऽयस्कान्तो मणिः स्वयं प्रवृत्तिरहितो5प्यय तः प्रवतको भवति, यथा वा रूपादयो 
विषयाः स्वयं प्रवृतिरहिता अपि चक्षुरादीनां प्रचतेका भवन्ति। एवं प्रवृत्तिरहितो5पी*्वरः 
सर्वंगतः सर्वात्मा सबंश्ञः सर्वशक्तिश्च सन्‌ स्वं प्रवर्तयेदित्युपपन्नम्‌ । एकत्वात्पवर्त्या- 
भावे प्रवर्तकत्वाचुपपत्तिरिति चेत्‌ न, अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपमायावेशवशेना- 
सकृत्परत्युक्तत्वात्‌ । तस्मात्संभवति प्रवृत्ति: सर्वज्ञकारणत्वे, न त्वचेतनकारणत्वे ॥२॥ 
पयोम्बुबश्चत्तत्रापि ॥३॥ 

पद्च्छेद्‌- पयोम्बुवत्‌, चेत्‌, तत्र, अपि । 

सत्रार्थ--(पयोम्बुवत्‌) जैसे दुध बछड़ेके पोषणके लिए स्वयं प्रवृत्त होता है, और जल स्वयं 
बहता है, वेसे प्रधान मो स्वयं प्रवृत्त होता है । (चेत्‌) ऐसा यदि कहो तो (तत्रापि) उनमें मी चेतन- 
से अधिष्ठित प्रवृत्ति है, क्योंकि “योऽप्सु तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतियाँ हैं, अतः प्रधान जगतका कारण नहीं है । 
संयुक्त मी आत्माके विज्ञानस्वरूपमात्रसे अतिरिक्त प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति होनेसे प्रवतंकत्व अनुपपन्न है, 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अयस्कान्तमणि (लोहचुन्चक) और रूपादिके समान प्रवृत्ति रहित वस्तुमें 
भी प्रवतंकत्व हो सकता है । जैसे अयस्कान्तमणि स्वयं प्रवृत्ति रहित होता हुआ मी लोहका प्रवतंक 
होता है, अथवा जैसे रूपादि' विषय स्वयं प्रवृत्ति रहित होते हुए मो चक्षु आदिशे प्रवतंक होते हैं । 
वसे हो प्रवृत्ति रहित होता हुआ मी ईश्वर सवगत, सर्वात्मा, सववज्ञ, सवंक्तिमान्‌ होकर सबको प्रवृत्त 
करे, यह युक्त है । यदि कहो कि एकत्वके कारण प्रवत्यंके न होनेपर प्रवतंकत्व अनुपपन्न है, तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि अविद्यासे प्रत्युपस्थापित नाम रूपात्मक मायाके आवेशके बलसे [ चेतनमें ईश्वर 
भाव ओर प्रवत्यं-प्रवतेकमाव उपपन्न है ] ऐसा अनेक वार निराकरण किया गया है। . इसलिए 
सवंज्ञको कारण माननेपर प्रवृत्ति संभव है किन्तु अचेतनको कारण माननेमें नहों ॥ २ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
प्रवृत्ति चेतनाधिष्ठानपुर्वेक होती है, क्योंकि रथादि प्रवृत्तिक समान यह भी प्रवृत्ति है) इष्टके 


` अनुसार ही अदृष्टकी कल्पना की जातो है। अनुमानकी शरण लेनेवालेको दृष्टान्वके विना अतीन्द्रि- 


याथंकी सिद्धि नहीं हो सकती । परन्तु 'जीवद्देदः सात्मकः प्राणादिमत्वात्‌ य्नेवं तन्नेवं रथादिवत! 
( जीवित देह आत्मासे युक्त है, क्योंकि उसमें प्राण आदि हैं, व्यतिरेक दृष्टान्त जार) द 
चेतनकी सिद्धि वह प्रवतंक है यह सिद्ध नहीं होता, इसलिए अन्वय-व्य 

देह ही आत्मा ह सन्य मत है। a अचेतनकी प्रवृत्ति है । 

ॐ “यः प्रवतंकः स स्वयं प्रवृत्तिमान्‌ अश्‍वादिवत? (जो प्रवतंक है वह स्वरूपसे प्रवृत्तिमान है 
जसे अश्वादि) इस प्रकार व्याप्तिके होनेसे आत्मामें व्यापक प्रवृत्तिमत्त्वके न होनेसे व्याप्य प्रवतंकत्व 
भी नहीं है अर्थात्‌ आत्मा प्रवृत्ति रहित होनेसे प्रवतंक नहीं है, अतः अचेउन को प्रवृत्ति चेतनसे नहीं 
है किन्तु अपनी है । सि०-जो प्रवतंक होता है वह प्रवृत्तियुक्त होता दै, इस व्याप्तिका अयस्कान्तमणि 
आदिमें व्यभिचार है, अतः उक्त व्याप्ति अयुक्त है। परन्तु जिनके मतमें चेतनसे अतिरिक्त अधि- 
शाता ईश्वर माना जाता है उनके मतमें तो यह युक्त है कि चेतनसे अधिष्ठित होकर अचेतन प्रवृत्त 
होता है । परन्तु वेदान्तमतमें तो “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर चेतनसे अति- 

कुछ भी नहीं है । उस मतमें प्रवत्यंके न होनेसे चेतनमें प्रवतंकत्व केसे हो सकता दै ? समाधाव- 
उस मतमें अविद्यासे चेतनमें कल्पित द्वतसे प्रवत्यं प्रवतंक्माव यादि सव उपपन्न होता है । अतः माया 
भवत्यं है ओर सववज्ञ ईरवर प्रवतंक, इसप्रकार सवश्व ईश्व रको मातनेसे सुष्ठपात्मक प्रवृत्ति युक्त है ॥२॥ 


विलय... 
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छ स्यादेतत्‌ यथा क्षीरमचेतनं स्वभावेनैव वत्सविवृद्ध यथ प्रवर्तते, यथा च 
जळमचेतनं स्वभावेनेव लोकोपकाराय स्यन्दते, एवं प्रधानमचेतनं स्वभावेनैव पुरुषाथ- 
सिद्धये प्रवर्तिष्यत इति ! नेतत्साधूच्यते, यतस्तत्रापि पयोस्वुनोरचेतनाधिष्ठितयोरेव 
प्रत , उभयवादिप्रसिद्धे रथादावचेतने केवले भर्च्यदरानात्‌। शास्त्र 
ख “योऽप्सु तिष्ठन्‌ योऽपोऽन्तरो यमयति’ ( व्ृ० ३।७।४ ) 'एतस्य चा अक्षरस्य प्रशासने 
गार्गि प्राच्योऽन्या नद्यः स्यन्दन्ते’ (वृ० ३।८।९) इत्येवंजातीयकं समस्तस्य लोकपरिस्पन्दि- 
तस्येश्वराधिष्ठिततां श्रावयति । तस्मात्साध्यपक्षनिक्षिपतत्वात्पयोम्चुवदित्यचुपन्यासः, 
चेतनायाश्च घेन्वाः स्नेहेच्छया पयसः प्रवतंकत्वोपपत्तेः, चत्सचोषणेन च पयस आकृष्य- 
माणस्यात्‌ । न चास्बुनो५प्यत्यन्तमनपेक्षा, निम्न भूम्या्पेक्षत्वात्स्यन्द्नश्य । चेतनापक्षेः 
त्वं तु सर्वत्रोपदर्शितम्‌ । 'उपसंदारदुशनान्नेति चेन्न क्षोरवद्धि' (अ सू० २1१1२४) इत्यत्र तु 
बाहानिमित्तनिरपेक्षमपि स्वाश्रयं कार्य भवतीत्येतल्लोकदएथा निद्शितम्‌। शास्त्रदष्ट्या 
तु पुनः सर्वत्रे वेश्वरापेक्षत्वमापद्यमानं न पराणुद्यते ॥३॥ 

व्यतिरेकानवस्थितेशचानपेक्षत्वात्‌ ॥४॥ 
पदच्छेद्‌--व्यतिरेकानवस्थितेः, च, अनपेक्षत्वात्‌ । 

सून्नाथं--( व्यतिरेकानवस्थितेः ) प्रधानसे भिन्न कमं आदि सहकारीके न होनेसे (च) और 

क ) पुरुषके असंग आदि होनेके कारण प्रवृत्ति और निवृत्तिमें अपेक्षाका स्वोकार न 
होने अचेतन प्रधान जगतुका का रण नहों हो सकता । 

सांख्यानां बयो गुणाः साम्येनावतिष्ठमानाः प्रधानम्‌, न तु तद्व्यतिरेकेण प्रधानस्य 

पूवपक्षी --यह ठीक है, जैसे अचेतन दूध स्वमावसे ही बछडंकी विशेषवृद्धिके लिए प्रवृत्त 
होता है ओर जैसे अचेतन जल स्वमावसे ही छोगोंके उपकारके लिए बहुता हे, वेसे ही अचेतन 
प्रधान मी स्वमावसे हो पुरुषाथं ( भोग और मोक्ष ) की सिद्धिके लिए प्रवृत्त होगा । सिद्धान्ती 
यह ठीक नहीं कहा जाता, क्योंकि उनमें भी अर्थात्‌ चेतनाधिष्ठित ही दून और जलमे प्रवृत्ति है, ऐसा 
हम अनुमान करते हैं। कारण कि दोनों वादियों करके प्रसिद्ध चेतनसै अनधिष्ठित केवळ अचेतन 
रथादिमें प्रवृत्ति नहीं दिखाई देती । “योऽप्सु०' (जो जलमें रहता हुआ, जो जलके मीतर रहकर उसका 
नियमन करता है) “एतस्य वा०' (हे गार्गी ! इस अक्षरके ही प्रशासनमें पूववाहिनो एवं अन्य नदियां 
इंवेतपवंतोसि बहती हैं ) इस प्रकारका शास्त्र सम्पूर्ण लोककी क्रियाएं ईश्वरसे अधिष्ठित हैं, ऐसा 
कहता है । इसलिए जिसमें साध्य सिद्ध किया जा रहा है उस पक्षकुक्षिनिक्षिस होनेसे 'पयोम्बुवत्‌ यह 
व्यभिचारस्यळ नहीं है, क्योंकि चेतन गौ स्नेह-इच्छासे दुबको प्रवतिका हो सकती है, बछड़ेके चोपणसे 
दुध खींचा जाता है । जलको भी किसीकी अपेक्षा नहीं है, ऐसा नहीं है, कारण कि उसकी बहनक्रिया 
को निम्नभूमि आदिकी अपेक्षा है । चेतनकी अपेक्षा तो सवंत्र दिखलाई गई है । 'उपसंहारदशेनाेत्ति 
इस सूत्रमें तो बाह्य निमित्तकी अपेक्षा किए विना मी स्वाश्रय कायं होता है, यह लोक दृष्टिसे दिखलाया 
गया है । पुनः शास्त्रहष्टिसे तो सवंत्र ईश्व रकी प्राप्त अपेक्षाका वादीसे निराकरण नहीं किया जाता ॥३॥ 

, सांख्योंके मतमें साम्यसे अवस्थित हुए तीन गुण प्रधान है । परन्तु उससे भिन्न प्रधानका 
प्रवतछ अथवा निवतंक कुछ बाह्य अपेक्ष्य अवस्थित नहीं है, पुरुष तो उदासीन है वह न प्रवतक है 
सत्यानन्दी दीपिका त्त 

& 'अनादिजड़स्य प्रवृत्तिः चेतनाघीना प्रवृत्तित्वात्‌ रथादिप्रवृत्तिवतः (“अनादि जड़की प्रवृ 
चेतनके अधीन है, प्रवृत्ति होनेसे, रथादिकी प्रवृत्तिके समान') इस अनुमान और “यो<्प्सु तिष्ठत: इस 
थाग्रमढे साध्य सिद्ध होनेपर दूय ओर जछमें दिया हुआ व्यमिचार अयुक्त है । क्योंकि दुध आर जरु 
त्री यसम हैं, थत) बढ्ने स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं होतो है ॥ ३॥ 


अधि० १ रु० ५ ] आषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४०७ 


प्रवर्तक निवतेकं वा किचिद्वाह्यमपंक्ष्यमवस्थितमस्ति । पुरुषस्तुदासीनो न प्रवर्तको न 
निवर्तक इत्यतो5नपेक्षे प्रधानम्‌, अनपेक्षत्वाच कदाचित्प्रधानं महदाद्याकारेण परिणमते 
कदाचिन्न परिणमत इत्येतदयुक्तम्‌ । ईश्वरस्य तु सर्वज्ञत्वात्सवेशक्तित्वान्महामायत्वाश 
प्रवृत्त्यप्रचृत्ती न विरुध्येते ॥४॥ ` 
अन्यत्राभावाच्च न॑ तृणादिवत्‌ ॥०॥ 

पद्च्छेद--अन्यत्रामावात्‌, च, न, तृणादिवत्‌ । 

संत्राथे--( च ) ओर (तृणादिवत्‌) तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वमावसे ही परिणाम 
नहीं हो सकता, ( अन्यत्रामावात्‌ ) क्योंकि अन्यत्र दूघरूपसे तृणादिके परिणामका अमाव दै । 

स्यादेतत्‌- यशा तृणपल्डचोदकादि निमित्तान्तरनिरपेक्षं स्वभावादेव क्षी राद्याका- 
रेण परिणमते, एवं प्रचानमपि महदाद्याकारेण परिणंस्यत इति। कथं च निमित्तान्तरनिर- 
पेक्ष तृणादीति गम्यते ? निप्तित्तान्तराचुपलम्भात्‌। यदि हि किचिन्निमित्तसुपलमेमहि, ततो ` 
यथाकामं तेन दणाद्युपादाय क्षीरं संपादयेमहि, नतु संपादयामहे। तस्मात्स्वाभाविकस्त- 
णादेः परिणामः, तथा प्रधानस्यापि स्यादिति। अत्रोच्यते-भवेत्तुणादिवत्स्वाभाविकः प्रघान- 
स्यापि परिणामः, यदि तणादेरपि स्वाभाविकः परिणामोऽभ्युपगस्येत, न त्वभ्युपगस्यते, 
निमित्तान्तरोपलब्धेः । कथं नि मित्तान्तरोपलब्धिः !अन्यत्राभावात्‌। धेन्वैबह्यपसुक्तं तुणादि 
क्षीरीभवति न प्रहीणमनडुहाद्यपशुक्तं वा। यदि हि निर्निमित्तमेतत्स्याद्वेचुशरीरसंबन्धा- 
दृन्यत्रापि तुणादि क्षीरीभवेत्‌। नच यथाकामं मानुपैने शक्यं संपादयितुमित्येतावता निनि- 
मित्तं भवति। भवति हि किंचित्कार्यं मानुषसंपाद्यं किंचिइँवसंपाद्यम्‌। मनुष्या अपि शाक्युव- 


्त्येवोचितेनोपायेन दृणाद्युपादाय क्षीर संपादयितुम्‌ प्रभूतं हि क्षीरं कामयमानाः प्रभूतं 


और न निवतंक है, इसलिए प्रधान अनपेक्ष है, अनपेक्ष होनेसे कमी प्रधान महदादि आकारसे परिणत 
होगा और कमी न हागा, यह अयुक्त है । ईश्वरको तो सववज्ञ, सवंशक्तिमानु ओर महामायामय होनेखे 
प्रवृत्ति और निवृत्तिमें विरोध नहीं है ॥ ४ ॥ 

पूत्र पक्षी--यह ठीक है, परन्तु जैसे तृण, पल्लव, उदक आदि अन्य निमित्तकी अपेक्षा किए 
विना स्वमावसे ही क्षीर आदि ख्पमें परिणत होते हैं, वसे प्रधान भी महदादिरूपमें परिणत हो 
जायगा । परन्तु यह कैसे ज्ञात हो कि तृण आदि निमित्तान्तरकी अपेक्षा नहीं रखते ? इससे कि अन्य 
निमित्त उपलब्ध नहीं होता । यदि हम अन्य कोई निमित्त उपलब्ध करते तो हम उससे इच्छानुसार 
तृण आदि लेकर दुधका संपादन करते, किन्तु हम संपादन नहीं कर सकते, इसलिए तृणादिका परिणाम 
प्वाम(विक है, उसी प्रकार प्रधानका मी परिणाम हो। 

सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं-यदि तृण आदिका स्वामाविछ परिणाम स्वीकार किया जाता तो 
तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वामाविक परिणाम होता । परन्तु तृणादिका स्वाभाविक परिणाम 
स्वीकार नहीं किया जाता, क्योंकि अन्य तिमित्तकी उपलब्धि है । अन्य निमित्तकी किस प्रकार उप- 
लब्धि है ? कारण कि अन्यत्र अमाव है। क्योंकि घेनुसे ही उपमुक्त तृण आदि क्षीर होता है, नष्ट 
हुआ अथवा बैल आदिसे खाया गया तृणादि क्षीर नहीं होता । यदि विना निमित्तके भी यह हो जाय, 
तो धेनु शरीरके सम्बन्धसे अन्यत्र मो तृणादि दुष हो जाय । मनुष्य अपनी इच्छा अनुसार उसे 
संपादन करनेमें समथ नहों हैं इतने मात्रसे यह निर्निमित्त नहीं होता, क्योंकि कोई काय मनुष्य 
संपाद्य है और कोई कायं देव सम्पादय है। मनुष्य मी उचित उपायसे तृण आदि लेकर दुधके संपादन 
करनेमें समथं होते हैं, पुष्कल दुध चाहनेवाले पुरुष यौको पुष्कल घास खिलाते हैं, उससे पुष्कर 


I 
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घाखं घेनुं चारयन्ति । ततश्च प्रभूतं क्षीरं लभन्ते । तस्मान्न ठ॑णादिवत््चाभाविकः प्रधानस्य 
परिणामः ॥५॥ 


अस्युपरमेऽप्यर्थी्ाचात्‌ ॥६॥ 

पदच्छेद--अम्युपगमे, अपि, अर्थामावात्‌ । 

सूच्रार्थ--( अम्मुपगमेऽपि ) प्रधानकी स्वतः प्रवृत्ति मानने पर भी ( अर्थाभावात्‌ ) प्रवृत्तिका 
कोई प्रयोजन न होनेसे दोष तदवस्थ ही है । 

* स्वाभाविक्री प्रधानप्रवृत्तिनं अचतीति स्थापितम्‌। तथापि नाम अवतः श्रद्धामजु 
रुध्यमानाः स्वाभाविकीमेवप्रधानस्य प्रबृत्तिमभ्युपगच्छेम,तथापि दोषोऽुषज्येतेव। कुतः? 
अर्थाआवात्‌ यदि तावत्स्वाभाविकी प्रधानस्य प्रबुत्तिने किचिद्न्यदिषठापेक्षत इत्युच्येत ततो 

यथैवसहकारि किचिन्नापेक्षत एवं प्रयोजनमपि किंचिन्नापेस्षिष्यते-इत्यतः प्रधानं पुरुषास्याथ 
साधयितुं प्रवर्तत इतीयं प्रतिज्ञा हीयेत। स यदि घूयात्‌-सददकार्यंच केवलंनापेक्षते न प्रयो- 
अनमपीति, तथापि प्रधानप्रवृत्तेः प्रयोजन विवेक्तव्यं भोगो वा स्यादपवर्गो वोभयं वेति । 
ओगडचेत्कीडशो 5नाधेयातिशयस्य पुरुषस्य भोगो भवेत्‌, अनिर्मा्षप्रसङ्गञ्च । अपवर्गश्रे- 
त्ागपि प्रदृत्तेरपवर्गस्य सिद्धत्वात्मवृत्तिरनर्थिका स्यात्‌,शब्दादयबुपलब्धिप्रसङ्गश्च ।उभया- 
थंताभ्युपगमे5पि भोक्तव्यानां प्रधानमात्राणामानन्त्यादनिर्मोक्षप्रसकुएव। ® न चौत्सक्य- 
निवृत्त्यर्था प्रवृत्ति/नहि प्रधानस्याचेतनस्यौत्सुक्यं संभवति।नच पुरुषस्य निर्मलस्यनिष्कल- 
दुष प्राप्त करते हैं । इसलिए तृण आदिके समान प्रधानका परिणाम स्वामाविक नहीं है ॥५॥ 

प्रधानकी प्रवृत्ति स्वामाविक नहीं होतो यह सिद्ध किया गया, परन्तु आपकी श्रद्धाके अनुसार 
हम प्रधानकी स्वाभाविक प्रवृत्ति मान भी लें, तो भी दोष प्रसक्त ही है। क्यों? क्योंकि प्रयोजनका 
अमाव है । यदि कहो कि प्रधानकी स्वामाविक प्रवृत्ति है उसमें किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं है, तो जिस . 
अकार प्रधानको किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार किसी प्रयोजनकी भी अपेक्षा नहीं होगी, 
इससे तो प्रधान पुरुषके भोग तथा मोक्ष रूप अथंके सिद्ध फरनेके लिए प्रवृत्त होता है, इस ध्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । यदि वह ऐसा कहे कि प्रधान केवळ सहकारोकी अपेक्षा नहीं रखता, इपसे प्रयोजनकी मी 
अपेक्षा नहीं रखता, ऐसा नहीं, प्रयोजनकी अपेक्षा तो रखता है। तो भी प्रधान प्रवृत्तिके प्रयोजनका 
विवेचन करना चाहिए कि मोग वा मोक्ष अथवा दोनों प्रवृत्तिके प्रयोजन हैं? यदि भोग है तो सुख 
आदि आधान अतिञ्चयसे रहित पुरुषका मोग किस प्रकार होगा ? और मोक्षाभाव प्रसंग भी होगा । 
यदि मोक्ष प्रयोजन है तो प्रवृत्तिके पूवं मी मोक्षके सिद्ध होनेसे प्रवृत्ति निष्फल होगी और शाब्द आदिकी 
अनुपळन्धिका प्रसंग आ जायगा । दोनों प्रयोजन माननेपर भोगके योग्य प्रधान तम्मात्राओंके 

मोक्षके अमावका प्रसङ्ग । . उत्सुकताकी निवृत्तिके भी प्रवृत्ति नहीं है, 
द प्रधानमें उत्सुकताका I है, एवं निमेछ, निष्कल उत्सुकता न सकती । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

७ उपयुक्त तीनों विकल्पोमें केवल मोक्षके लिए प्रवृत्त हुआ प्रधान भोगका संपादन नहीं कर 
सकेगा, इससे शब्द आर्दिकी उपलब्धिका अभाव होगा । यदि दोनों प्रयोजन मानें तो प्रधानकी केवल 
अप्रवृत्तिसे ही मोक्ष सिद्ध है, रोष भोगके लिए प्रवृत्त होगा, वह तो एक बार झब्दादिकी उपलब्धि 
होनेसे ही सिद्ध हो जाता है। प्रधान पुनः पुनः मोगके लिए प्रवृत्त होता है तब तो मोग्य शब्दादि 
छनन्त अ समाप्त ही नहों होंगे, इससे पुनः मोक्षका अभाव होगा । 

5 यथ यथा कियासु प्रवतते लोक: । पुरुषस्य विमोक्षार्थं प्रव॑ते तद्ददव्यक्तम्‌ ॥ 
(जंन्का० १८) (जैसे उत्सुकताकी निवृत्तिके लिए लोग क्रियाओंमें प्रवृत होते हैं, वैसे ही पुरके मोक 
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स्यौत्सुक्‍यम्‌। दकशक्तिसरगशक्तिवेयथ्येभयाच्येत्प्रवृत्तिस्तार्ह इक्शाक्त्यचुच्छेदवत्सरग- 
दाक्‍त्यनुच्छेदात्संसारानुच्छेदादनिर्माक्षप्रसकू एव। तस्मात्प्रधानस्य पुरुषार्था 
प्रवृत्तिरित्येतदयुक्तम्‌ ॥ ६ ॥ 
पुरुपाश्मवदिति चेत्तथापि ॥७॥ 

पद्‌च्छेद--पुरुषाइमवत्‌, इति, चेत्‌, तथापि । 

सूत्राथ--( पुरुषास्मवत्‌ ) अन्ध और पङ्ग पुरुषके समान अथवा लोहचुम्बकके समान पुरुष 
प्रधानका प्रवतंक है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो ( तथापि ) तो मी दोपकी निवृत्ति नहीं हो सकती। 

स्यादेतत्‌-यथा कश्चित्पुरुषो डक्शाक्तिखंपन्नः प्रवृत्तिशक्तिविहीनः पहुरपरं पुरुषं 


: प्रबत्तिशक्तिसंपन्नं इकशाक्तिविहीनमन्धमधिष्ठाय प्रवर्तयति । यथा वाऽयस्कान्तोऽञ्मा 


स्वयमप्रवर्तमानोऽप्ययः प्रवर्तयति। एवं पुरुषः प्रधानं प्रवतयिष्यतीति दष्टान्तप्रत्ययेन 
पुनः प्रत्यवस्थानम्‌ । अत्रोच्यते-तथापि नैव दोषान्षिर्मोक्षो स्ति। अभ्युपेतद्वानं तावद्दोष 
आपतति, प्रधानस्य स्वतन्त्रस्य प्रवृत््यभ्युपगमात्‌; पुरुषस्य च प्रवतंकत्वानभ्युपगमात्‌ । 
कथं चोदासीनः पुरुषः प्रधानं प्रवर्तयेत्‌ ? पंशुरपि ह्यन्धं वागादिभिः पुरुषं प्रवतेयति । 
नैवं पुरुषस्य कञ्चिदपि प्रवर्तनव्यापारोऽस्ति, निष्कियत्वान्निगुणत्वाच्च । नाप्ययस्कान्त- 
वत्संनिधिमात्रेण प्रवतंयेत्‌ । संनिधिनित्यत्वेन प्रबुत्तिनित्यत्वप्रसङ्गात्‌। अयस्कान्तस्य 
स्वनित्यसंनिधेरस्ति स्वव्यापारः संनिधिः; परिमार्जनाद्यपेक्षा चास्यास्तीत्यनुपन्यासः 


_पुरुषाइमवदिति। ® तथा प्रधानस्याचैतन्यात्पुरुषस्य चोदासीन्यात्तुतीयस्य च तयोः प्रधानस्याचैतन्यात्पुरुषस्य चौदासीन्यात्तुतीयस्य च तयोः 


पुरुषमें हकशक्ति ओर प्रधानमें सगंशक्तिकी व्यथंताके मयसे यदि प्रवृत्ति स्वीकार है, तो हक्‌शक्तिके 
अनुच्छेद (नित्य)के समान सगंशक्ति के अनुच्छेद होनेसे संसारका अनुच्छेद होनेके कारण मोक्षामाव 
प्रसङ्ग होगा, इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है यह अयुक्त है ॥ ६ ॥ 

पूर्वेपक्षो- ऐसा हो, परन्तु ज॑से हकू्क्ति सम्पन्न किन्तु प्रवृत्तिगमन छक्ति रहित कोई पङ्गुः 
पुरुष प्रवृत्तिशक्ति सम्पन्न किन्तु हकशक्ति विहीन अन्य अन्धपुरुषको कन्धेपर बैठकर प्रवृत्त करता हद 
अथवा जैसे अथस्कान्तमणि स्वयं प्रवृत्त होती हुई भी लोहको प्रवृत्त करती है। वंसे पुरुष प्रधानको 
प्रवृत्त करेगा, इसप्रकार दृष्टान्तबलसे पुनः सांख्य खड़ा होता ( शङ्का करता ) है । सिद्वान्ती-इसपर 
कहते हैं-तो भी दोषसे मुक्ति नहीं है, क्योंकि स्वीकृत सिद्धान्तकी हानि दोष आ पड़ता है, कारण कि 
प्रधानकी स्वतन्त्रपसे प्रवत्ति स्वीकारकी गई है और पुरुषको प्रवतंक स्वीकार नहीं किया गया है, तो 
ऐसी अवस्थामें उदासीन पुरुष प्रधानको कैसे प्रवृत्त करेगा ? पजुपुरुष भी अन्षपुरुषको वाणी आदिसे 
प्रवृत्त करता है । परन्तु इसप्रकार पुरुषमें कोई मी प्रवृत्तिजनक 002. नहीं है, pees 
और निगु संनिधिमात्रसे मी प्रवृत्त नहीं कर सकवा, 
नित्य होतेत है या, और अयस्कान्तमणिकी अनित्य संनिधि होनेसे उसका 
अपना व्यापार संनिधि [ मी अनित्य ] है । उसको प ( सन्मुख 022 a ७ 
` अपेक्षा ‘ द और अस्मके समान ) यह सम ह 
य हा ट्स eo कारण दोनोंका सम्बन्ध करानेवाले 
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के लिए प्रधान प्रवृत्त होता है) इस प्रकारकी उत्सुकता अचेतन प्रधान ओर निमल चतन पुरुषमें संमव. 
नहीं है । इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है, यह सवथा अयुक्त है॥६॥ 

& प्रधान अचेतन है, अतः उसमें इश्यरूप योग्यता दै ओर आ 

द्रष्ट्रूप योग्यता निमित्तक सम्बन्ध म 

जो नाव सम है । क प्रवृत्ति पक्षमें भोग, अपवग अथवा दोनों प्रवृतिके 


५२ 


>> 
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संवन्धयितुरभावात्संबन्धानु पपत्तिः। योग्यतानिमित्ते च संवन्धे योग्यात्वानुच्छेदादनि. 
मोक्षपसङ्ग: । पूर्ववच्य हाप्यर्थामाचो विकल्पयितव्यः । परमात्मनस्तु स्वरूपव्यपाश्रय- 
मौदासीन्यम्‌, मायाव्यपाश्रयं च प्रवतेकत्वमित्यस्त्यतिशयः ॥ ७ ॥ 
अङ्गित्वाबुपपत्तेश्र ॥८॥ 

पद्‌च्छेद्‌-अङ्गित्वानुपपत्तेः, च । 

सूत्राथ-- गुणोके अङ्गाङ्गिमावकी अनुपपत्ति होनेसे भी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती है । 

क इतश्च न प्रधानस्य प्रवृत्तिरवकल्पते। यद्धिसत्त्वरजस्तमसामन्योन्यगुणप्रघान- 
भावमुस्खज्य साम्येन स्वरूपमात्रेणावस्थानं सा प्रधानावस्था । तस्यामवस्थायामनपेक्ष- 
स्वरूपाणां स्वरूपप्रणादाभयात्परस्परं प्रत्यज्ञा्ञिभावानुपपत्तेः। वाह्मस्य च कस्यचित्क्षो- 
भयितुरभावाद्गुणवैषभ्यनिमित्तो मदृदाय्र॒त्पादों न स्यात्‌ ॥ ८॥ | 

अन्यथानुमितो च ज्ञशक्तिबियोगात्‌ ॥९॥ 

पद्च्छेद--अन्यथा, अनुमितो, च, ज्ञशक्तिवियोगात्‌ । 

स्ट्ञाशं--हम अनपेक्ष गुणोंका अनुमान नहीं करते, किन्तु ( अन्यथानुमितौ ) प्रकारान्तरसे 
परस्पर सापेक्ष गृणोंका अनुमान करते हूँ। जिससे पूर्वोक्त दोष प्रसक्त न हो। यह ठीक नहीं है, 
(ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ) क्योंकि ऐसा माननेपर भी गुणोंमें ज्ञानशक्तिके न होनेसे स्वयं साम्यावस्थासे 
च्युति न होनेके कारण परस्पर अङ्गाङ्गिमाव नहीं हो सकता, इससे महद्‌ आदिका अनुत्पत्तिदोष 
तदवस्थ ही है । - 

अथापि स्यादन्यथा वयमनुमिमीमहे-यथा नायमनन्तरो दोषः प्रसज्येत। न हानपेक्ष- 

स्वभावाः कूटस्थाश्वा स्माभिगुंणा अभ्युपगम्यन्ते, प्रमाणाभावात्‌। कायंवशोन तु गुणानां 
स्वभावोऽभ्युपगम्यते। यथा यथा कार्योत्पाद उपपद्यते तथा तथेषां स्वभावोऽभ्युपगम्यते। 


तीसरेके अभाव होनेसे सम्वन्धकी अनुपपत्ति होगी, उनकी योग्यता निमि्तक सम्बन्ध स्वीकार करें 
तो योग्यताके अनुच्छेद-नित्य होनेसे मोक्षामाव प्रसङ्ग है । पूवके समान यहाँ मी प्रयोजन ( मोग 
ओर मोक्ष ) के अभावका विकल्प करना चाहिए। परमात्मा तो स्वरूप व्यपाश्रयसे उदासीन और 
मायाके आश्रयसे प्रवतंक है । इसप्रकार अतिशय ( विशेष ) है ॥ ७ ॥ 

और इस हेतुसे मी प्रघानकी प्रवृत्ति नहों हो सकती, क्योंकि सत्त्व, रज और तमकी परस्पर 
गुण प्रधानमावको छोड़कर सममावसे केवल स्वरूपमात्रसे अवस्थिति वह प्रधानावस्था है। उस 
साम्यावस्थामें एक दूसरेके स्वरूपकी अपेक्षासे रहित सत्त्व आदि गुणोके अपने-अपने स्वरूप नाश 
होनेके भयसे परस्परके प्रति अङ्गाङ्गिमाव नहीं हो सकता और उनमें क्षोम उत्पन्न करनेवाले किसी 
बाह्य पदार्थके न होनेसे गुणोंकी विषमता निमित्तक महद्‌ आदिकी उत्पत्ति नहीं होगी ॥ ८॥ 

पूर्व पक्षी--ऐसा हो, परन्तु हम अन्य प्रकारसे अनुमान करते हैं, जिससे यह पूवोक्त दोष 
प्रसक्त न हो । हम गुणोंको निरपेक्ष स्वमाव तथा कूटस्थ स्वीकार नहीं करते, क्योकि ऐसा माननेमें 
कोई प्रमाण नहीं है । कार्यके अनुसार गुणोंका स्वभाव स्वीकार किया जाता है। जैसे जैसे कार्यकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रयोजन हैं, ऐसा विकल्पकर दूषित किया गया है, वंसे पुरुषके अधीन प्रघानकी प्रवृत्ति पक्षमें मी 
इसप्रकार प्रयोजन विषयक विकल्पकर दूषित करना चाहिए । सांख्य मतमें उदासीनत्व और प्रवर्तकत्व 
दोनों सत्य हैं, अतः एकपुरुषमें दोनोंका होना विरूद्ध है। परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें तो 
उदासीनत््व पारमाथिक है ओर प्रवतंकत्व मायासे कल्पित है॥ ७॥ 
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चलं गुणवृत्तमिति चास्त्यभ्युपगमः। तस्मात्साम्यावस्थायामपि वेपम्योपगमयोग्या पच ` 
गुणा अवतिष्ठन्त इति । एवमपि प्रधानस्य शशक्तिवियोगाद्रचनानुपपत्त्यादयः पूर्वाक्ता 
दोषास्तदवस्था एव । ज्ञशक्तिमपि त्वनुमिमानः प्रतिवाद्त्वाचिबतत । चेतनमेकमनेक- 
प्रपञ्चस्य जगत उपादानमिति ब्रह्मवादप्रसज्ञात्‌ । वेषम्योपगमय्रोग्या अपि गुणाः साम्या- 
चस्थायां निमित्ताभावाज्षेव वैषम्यं भजेरन्‌ | मजमाना वा निर्मित्ताभावाविशेषात्सवंदेव 
चेषण्यं भजेरन्निति प्रसज्यत एवायमनन्तरो5पि दोषः ॥९॥ 
बिप्रतिषेधाच्चासमञजसम्‌ ॥१०॥ 
पद्च्छेद्‌- विप्रतिषेवात्‌, च, असमञ्जसम्‌ । 
सूत्रार्थ--( च ) और ( विप्रतिषेधात्‌ ) सांख्य लोग कहीं महदसे तन्मात्राओंकी उत्पत्ति 
मानते हैं तो कहीं अहङ्कारसे, इसप्रकार परस्पर विरुद्ध होनेते (असमञ्जसम्‌) सांख्य मत असंगत है । 
& परस्परविरुद्धश्वायं सांख्यानामभ्युपगमः-कचित्सप्तेन्द्रिया ए्पनु का मन्ति, कचि- 
देकादश, तथा कचिन्महतस्तन्मात्रसगंसुपदिशन्ति, कचिदहङ्कारात्‌, तथा कचित्तरी- 
ण्यन्तःकरणानि वर्णयन्ति, कचिदेकमिति। प्रसिद्ध एव तु धुत्येश्वरकारणवादिन्या 
विरोधस्तदनुवर्तिन्य च स्मृत्या । तस्मादप्यसमज्ञसं सांख्यानां दर्शनमिति । अत्राह- 
नन्वौपनिषदानामप्यसमञ्जचसमेव दर्शनम्‌, तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावानभ्युपगमात्‌ । 
एकं हि ब्रह्म सर्चात्मकं सर्व॑स्य प्रपञ्चस्य कारणमभ्युपग व्छतामेकस्येवात्मनो विशेषौ 


तप्यतापको न जात्यन्तरमूतावित्यम्युपगन्तव्यं स्यात्‌। यदि चेती तप्यतापकावेकस्याः 


उत्पत्ति उपपन्न होती है बंसे वसे इनका स्वभाव माना जाता है । गुणोंका स्वमाव त्रलख्प है, ऐसा 
हमारा स्वीकार-सिद्धान्त है, इसलिए साम्यावस्थामें भी गुण वेषम्य प्राप्तिके योग्य ही रहते हैं। 
सिद्धान्ती--ऐसा अनुमान करनेपर मी प्रघानमें ज्ञानशक्तिका अमाव होनेसे रचना अनुपपत्ति आदि 
पूर्वोक्त दोष ज्योंके त्यों हैं। उन दोषोंके परिहारके लिए यदि सांख्य प्रधानम ज्ञानशक्तिका भी 
अनुमान करे, तो वह प्रतिपक्षितासे ही निवृत्त हो जायगा, क्योंकि एक चेतन अनेक प्रप्चरूप जगतका 
उपादानकारण है, इस ब्रह्मवादका प्रसङ्ग होगा । वैषम्य प्राप्तिके योग्य मी गुण सम्यःवस्थामें 
निमित्तके न होनेसे वेषम्यको नहीं द होगे । यदि वे निमित्तके विना भी विपमताको प्राप्त करने 
वाले होंगे तो निमित्तका अमाव होनेसे सबंदा ही विषमताको प्राप्त होते रहेंगे, इसप्रकार 


. पूर्वोक्त दोष ( कायंकी अनुत्पत्ति) प्रसत्त हीहै॥९॥ 


सांख्योंका यह स्वीकार परस्पर विरुद्ध है, क्योंकि वे कहीं सात इन्द्रिया ( मन, त्वक्‌ और 

पाँच कर्मेन्द्रियाँ ) कहते हैं, कहीं ग्यारह ( पांच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय ओर मन), एवं कहीं 
महत्से तन्मात्राओं ( शब्द, स्पशे, रूप, रस ओर गन्ध ) की उत्पत्तिका उपदेश करते हैं, तो कहीं 
महङ्कारसे । ओर कहीं अन्तःकरण तीन ( मन, बुद्धि ओर अहङ्कार ) वर्णन करते हैं ओर कहीं एक 
( बुद्धि )। ईश्वरको जगत्‌का कारण कहनेवालो कुठि ओर उसको अनुवतिनी स्मृतिसि विरोध तो 
प्रसिद्ध ही है, इससे मी सांख्योंका दर्शन असंगत है। परवपक्षी-इस पर कहते हैं--वेदान्तियोंका 
दर्शन भी असंगत ही है, क्योकि उसमें तप्य ( दुःख भोक्ता जीव ) और तापक ( दुःसग्रद संसार ) का 
जाति-भेद स्वीकार नहीं किया गया है । वेदान्तमें एक ही ब्रह्म सर्वात्मक है ओर सम्पूणं प्रपञ्चका कारण है, 
ऐसा स्वीकार करनेवालोंको तप्य और तापक एक ही आत्माके विशेष हें इससे वे मिन्न नहीं हैं ऐसा 


% पू०--वेदान्तमें एक आत्माके ही विशेष होनेसे तप्य तापकुका भेद न माननेपर लोक 
प्रसिद्ध तप्प तापकमाव ही लुप्त हो जायगा । “तपि' धातु सकमंक है, एसलिए तप्य (कमं) से तापक 


सम. 
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त्मनो विशेषौ स्यातां स ताभ्यां तप्यतापकाभ्यां न निर्मुच्येत इति तापोपशान्तये जय 
ग्दर्शानसुपदिशच्छासतरमनर्थकं स्यात्‌। न हौष्ण्यप्रकाशघर्मकस्य प्रदीपस्य तदवस्थस्येच 
ताभ्यां निर्मोक्ष उपपद्यते । $ योऽपि जळतरकृवीचीफेनाययुपन्यासः, तत्रापि जलात्मन 
एकस्य वीच्यादयो विशेषा आविर्भावतिरोभावरूपेण नित्या एवेति समानो 
वीच्यादिभिरनिर्मोक्षः । प्रसिद्धश्चायं तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावो लोके । तथा हि--अथी 
चार्थंश्चान्योन्यभिन्ञौ लक्ष्येते । यद्यर्थिनः स्वतो5न्यो5्थो न स्यात्‌, यस्यार्थिनो यद्विषय- 
मथित्वं स तस्यार्थो नित्यसिद्ध एवेति न तस्य तद्विषयमर्थिस्वं स्यात्‌, यथा पकाशात्मनः 
प्रदीपस्य प्रकाशाख्योऽ्थो नित्यसिद्ध पवेति न तस्य तद्विषयमर्थित्वं भचति । अप्राते ह्यथे- 
ऽथिनोऽथित्वं स्यादिति । तथार्थस्याप्यर्थत्वं न स्यात्‌ यदि स्यार्स्वार्थत्वमेच स्यात्‌ न 
चेतवस्ति, संबन्धिशब्दो छोतावर्थी चार्थश्‍चेति। द्वयोश्च संवन्धिनोः संबन्धः स्यान्नैकस्वैव 
तस्माद्भिन्ञाचेतावर्थार्थिनौ । तथानर्थानर्थिनावपि। अर्थिनोऽनुकूलोऽथः प्रतिकूलो5नर्थ- 
स्ताभ्यामेकः पर्यायेणोभाभ्यां संवध्यते । _स्ताभ्यामेक' पर्यायेणोमाभ्यां संबध्यते। तत्राथस्यास्पीयस्त्वा दूभूयस्त्वाच्चानथंस्योभाव- 


मानना पड़ेगा । यदि ये तप्य ओर तापक एक ही आत्माके विशेष हैं तो वह इन तप्य, तापकसे मुक्त 
नहों हो सकता, तब तो तापकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका उपदेश करनेवाला उपनिषद्‌ शास्त्र व्यथ 
हो जायगा । उष्णता और प्रकाश घमंसे युक्त प्रदीप है, उनसे युक्त दीपक उनसे मुक्त नहों हो सकता । 
और जो जलके तरङ्ग, लहर, फेन आदिका उपन्यास है, उसमें भी एक ही जल स्वखूपके तरङ्ग आदि 
विशेष कमी प्रकट ओर कमी विलीनरूपसे नित्य हैं, इसलिए जळ स्वरूपको तरङ्ग आदिसे मुक्त - 
न होना समान ही है । परन्तु तप्य तापकका यह पृथकत्व लोकमें प्रसिद्ध है । ` वैसे ही अथं और अर्थी 
परस्पर भिन्न लक्षित होते हैं। यदि अर्थीसे स्वतः अन्य अथं न हो तो जिस अर्थीका जिस विषयमें 
अथित्व है, उसके लिए वह अथे नित्मसिद्ध हो है, इससे उसका तद्विषयक अथित्व नहो होगा । जंसे 
प्रकाशरूप दीपकका प्रकाश नामक अथं नित्य सिद्ध ही है, इसलिए उसका तद्विषयक अधित्व नहीं 
होता, क्योंकि अप्राप्त अथंमें ही अथिका आअधित्व होता है । इसी प्रकार अथका भी अथंत्व न होगा 
यदि हो तो स्वके लिए ही होगा, परन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि ये अर्थी और अथं सम्वन्धिशब्द हैं, 
दो संबन्धियोंका सम्बन्ध होता है एकका नहीं, इसलिए थे दोनों अथ और अर्थी भिन्न है । वैसे अनं 
ओर अनर्थी भी भिन्न हैं । अर्थीके अनुकूल अर्थ ओर प्रतिकूल अनथं होता है । एकका उन दोनोके 
साथ क्रमसे सम्बन्ध होता है। उनमें अर्थके अल्प और अनर्थके अधिक होनेसे अथ और अनथं दोनों 
सत्यानन्दी-दीपिका 
(कर्ता) भिन्न होना चाहिए । 'तप्यः तापकाद्न्यः कमंत्वात्‌ नगरवत्‌? (तप्य तापकसे भिन्न है, क्योंकि 
वह कमं है जैसे नगर) तो क्या वे तप्य तापक दोनों आत्माके स्वरूप हैं अथवा घमं ? यदि स्वरूप हैं तो 
उनसे आत्मा कमी मुक्त नहीं होगा, इससे उनकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका प्रतिपादक उपनिषद्‌ शास्त्र 
व्यथं सिद्ध होगा। यदि घमं हैं तो वे स्वरूपके अन्तभूंत हैं वा बहिभूंत ? प्रथम पक्षमें मी दीपक अपने 
स्वर्पगतघमं उष्णता और प्रकाशसे मुक्त नहीं होता, इस प्रकार आत्मा मी तप्य-तापकसे मुक्त नहीं होगा । 


| ® दुसरा विकल्प-इसमें जो जल और तरङ्ग आदिका उपन्यास है उसमें भी यह देखा जाता है 
कि जल अपने घमं तरङ्ग आदिके आविर्भाव और तिरोमावसे कमी मुक्त नहीं होता, उसी प्रकार आत्मा 
भी अपने बाह्य घमं तप्य और तापकके आविर्भाव और तिरोमावसे कमी मुक्त नहीं होगा । तप्य तापकका 
` त्माचे भेद अथवा अभेद माननेपर मी दोष है। भेद माननेसे अभेद सिद्धान्तकी हानि और अभेद 
माननेसे लोक प्रसिद्धिसे विरोध है, क्योंकि छोकमें तप्य तापक, अर्थी और अर्थका भेद व्यवहार होता है! 
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प्यर्थानर्थावनथे एवेति तापकः स उच्यते। तप्यस्तु पुरुषों य एकः पर्यायेणोमाभ्यां संवध्यत 
इति तयोस्तप्यतापकयोरेकात्मतायां मोक्षानुपपत्तिः।५ जात्मन्तरः्राचे तु तत्संयोगहेतुपरि- 
हारात्स्यादपि कदाचिन्मोक्षोपपत्तिरिति। अत्रोच्यते-न, पकत्वादेच तप्यतापकभावानुप- 
पत्तेः। भवेदेष दोषो यद्येकात्मतायां तप्यत्तापकाचन्योन्यस्य विषयविपयिभावं प्रतिपद्येया 
ताम्‌।न त्वेतदस्ति, पकत्वादेच । न ह्यग्निरेकः सन्स्वमात्मानं दद्दति प्रकाशयति वा सत्यप्यो- 
ष्ण्यप्रकाशादिधर्मभेदे परिणामित्वे च । कि कूटस्थे ब्रह्मण्येकस्मि स्तप्यतापकमाचः संभ- 
चेत्‌ ? क पुनरयं तप्यतापकमाचः स्यादिति ? ७ उच्यते-कि न पञ्यसि कर्मभूतो जोवद्दे- 
हस्तप्यस्तापकः सवितेति ? नजु तसिर्नाम दुःखम्‌, सा चेतयितुर्नाचेतनस्य देहस्य । यदि 
हि देहस्यैव तिः स्यात्सा देहनादो स्वयमेच नश्यतीति तन्नाशाय साधन नैपितव्यं स्या- 
दिति। उच्यते-देहाभावेऽपि केचळस्य चेतनस्य तप्तिन इष्टा । न च त्वयापि तसतिर्नाम 
विक्रिया चेतयितुः केबळस्येष्यते । नापि देहचेतनयोः संहतत्वम्‌, अद्युद्धथादिदोपम्रसद्वात्‌ । 
नच तसेरेच तत्तिमभ्युपगच्छसि । कथं तचापि तप्यतापकभावः ? सच्चं तप्यं तापकं रज 
अनथं ही हैं, इससे वह तापक कहा जाता है। जो एक क्रमसे दोनोंके साथ सम्बद्ध होता है वह पुरुष 
तप्य है । उन तप्य ओर तापकके एकरूप होनेपर मोक्षको उपपत्ति नहीं होगी । यदि उनमें भेद हो तो 
उसके संयोगके हेतुका परिहार होनेसे कदाचित्‌ मोक्ष भी हो सकता है । सिद्धान्ठी--इसपर कहते हैं 
कि ऐसा नहीं, क्योंकि परमाथंमें एकत्व होनेसे तप्य तापकमाव ही नहीं हो सकता । यह दोष होता 
यदि एकरूपमें तप्य और तापक परस्पर विषयविषयिमावको प्राप्त होते, परन्तु यहाँ एकत्व होनेसे ऐसा 
नहीं है । एक अग्नि यद्यपि उष्णता, प्रकाश आदि भिन्न घमोंसे युक्त और परिणामथील है, तो मी 
वह अपनेको जाळाती या प्रकाशित नहीं करती, तो फिर एक कूटस्य ब्रह्मामें तप्यतापकमाव कैसे संमव 
होगा ? पुनः यह तप्यतापकमाव कहाँ होगा ? कहते हैं--क्या नहीं देखता कि कमंखूप जीवित देह 
तप्य है और सूयं तापक । परन्तु तस्ति नाम दुःखका है वह चेतनको होता है अचेतन देहको नहीं, यदि 
दे :ख होता तो वह देहके नाश होनेपर स्वयं ही नष्ट हो जाता है, उसके नाश करनेके 
दना नहीं करनी चाहिए। कहते ह बह केवल व डो भी दुःख नहीं लि 
गया है । यह तुमको मी इष्ट नहीं है कि तप्ति क्रिया केवळ चेतनको है । अशुद्धि आदि दोषोंके प्रसङ्ग 
होनेसे देह और चेतनका संघात भी तुमको इष्ट नहीं है, और तापको ताप होना मी तुम स्वीकार नहीं 
करते, तो तुम्हारे मतमें तप्यतापकमाव किस प्रकार सिद्ध होगा ? यदि कहो कि सत्त्वगुण तप्य है 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& इस प्रकार अद्वेतमतमें मुक्तिकी अनुपपत्ति दिखलाकर सांख्य अब अपने मतमें 'जात्यन्तरमावे 
तु! इत्यादिसे मुक्तिकी उपपत्ति दिखलाते हैं--हक्शक्ति पुरुषका जो वुद्धिके साय स्वस्वामिमाव सम्बन्ध 


है वह तापका कारण है, उसका कारण अविवेक है, उसकी निवृत्ति विवेकल्याति ( जड़ ओर चेतनके 
भेदज्ञान ) से होती है, उसको निवृत्तिसे सम्बन्ध निवृत्त और सम्बन्ध निवृत्तिसे तापकी निवृत्ति हो 
जाती है, इस प्रकार पुरुषकी मुक्ति हो जाती है। इस विषयमें पञ्चशिखाचायंने कहा भी है-'तत्संयो- 
गहेतुविवजेनात्स्यादयमात्यन्तिको दुःखप्रतिकारः' ( बुद्धि और पुरुषके स्वस्वामिमाव सम्बन्वके हेतु 
अविवेकके निवृत्त होनेसे यह आत्यन्तिक दुःखका प्रतिकार ( निवृत्ति) हेता है) वस्तुतः असङ्ग 
पुरुषमें बन्ध और मोक्ष नहीं हैं ये तो चि्रतिबिम्बित बुद्धिके धमं हैं, केवल पुरुषमें उपचारसे कहे जाते 
हैं, जेसे राजामें जय-पराजयका गोण व्यवहार होता है। 'सैव च बध्यते मुच्यते च' ( वह बुद्धि ही 
बद्ध और मुक्त होती है ) इस प्रकार हमारे मतमे मोक्ष सिद्ध हो सकता है । र 

& यहाँ सांख्यसे पूछना ठाप केवल चेतनको है अथवा देहके साथ तादात्म्यापन्न 
चेतनको वा तापको ही ता है कि ताप है ? य त 'उच्यते' आदिसे कहते हैं । 


शी 
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इति चेत्‌-न, ताभ्यां चेतनस्य संहतत्वाज्ञपपत्तेः। सत्त्वाञुरोधित्वाश्चेतनोऽपि तप्यत 
इचेति चेत्‌-परमाथंतस्तर्हि नैव तप्यत इत्यापतति, इवशाव्दप्रयोगात्‌ । न चेत्तप्यते नेव- 
शाब्दो दोषाय । नहि डुण्डुमः सपे इवेत्येतावता सविषो भवति । सपो वा डुण्डुभ इवेत्ये- 
तावता निर्विपो भवति । अतश्राविद्याकृतोषयं तप्यतापकभावो न पारमाधिक इत्यभ्युपग- 
न्तव्यमिति । नेवं सति ममापि किचिद्दुष्यति । अथ पारमार्थिकमेव चेतनस्य तप्यस्वम- 
भ्युपगच्छसि, तवैव सुतरामनिर्मोक्षः प्रसज्येत, नित्यत्वाभ्युपगमाच्च तापकस्य (४४ तप्य- 
तापकशक्स्योनित्यत्वेऽपि सनिमित्तसंयोगापेक्षत्वात्तपतेः संयोगनिमित्तादर्शननिवृत्तावा- 
त्यन्तिकः संयोगोपरमः, ततश्रात्यन्तिको मोक्ष उपपन्न इति चेत्‌-न, अदर्शानस्य तमसो 
नित्यत्वाभ्युपगमात्‌ । गुणानां चोद्ध वाभि भवयोरनिय्रतत्वादनियतः संयोगनिमित्तोपरम 
इति वियोगस्याप्यनियतत्वात्सांख्यस्थेवानिर्मोश्षो5परिहा्यः स्यात्‌ । औपनिषद्स्य 
त्वात्मैकत्वाभ्युपगमादेकस्य च विषयविषयिभावाडुपपत्तेदिकारमेद्स्य च चाचारम्भण- 
मातरत्वश्रवणाद्निर्मोक्षशङ्का स्वप्नेऽपि नोपजायते । व्यवहारे तु यत्र यथा दष्टस्तप्यताप- 
कभावस्तत्र तथेव ख इति न चोदयितव्यः परिहर्तव्यो बा अवति ॥ १० ॥ 
(२ महद्दीर्घाधिकरणाम्‌ सू० ११ ) 

प्रधानकारणवादो निराकृतः। परमाणुकारणवाद इदानीं निराकतंव्यः । तत्रादौ 
रजोगुण तापक है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि उनके साथ चेतनाका संहतत्व नहीं हो सकता । यदि 
कहो कि सत्त्व ( बुद्धि ) के अनुसारो होनेसे चेतन मी तपता-सा दु:ख भोगता-सा है, तो परमार्थसे वह 
दुःखी नहीं होता, क्योंकि 'इव' शब्दके प्रयोग होनेसे ऐसा ही प्राप्त होता है यदि परमार्थे चेतन तप्त 
नहीं होता तो 'इव' शब्द दोषके लिए नहीं होता । डुण्डुम साँप-सा होता है ऐसा कहनेमात्रसे डुण्डुम 
विषयुक्त नहीं हो जाता, एवं सपं डुण्डुम-सा होता है इतने कयन मात्रसे सपं विपरहित नहीं हो 
जाता । इसलिए यह तप्यतापकमाव अविद्याकृत है, पारमाथिक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । 
ऐसा माननेपर हमारे पक्ष में भी कोई दोष नहों है । यदि चेतनको पारमाथिक ही तुम तप्य मानें तो 
तुम्हारे मतमें ही सुतरां मोक्षाभाव प्रसक्त होगा, क्योंकि तुम्हारे सिद्धान्तमें तापक ( रजोगुण ) नित्य 
स्वीकार किया गया है । यदि कहो कि तप्य और तापककी शक्तियोके नित्य होनेपर भो ताप निमित्त 
सहित संयोगकी अपेक्षा रखता है, इससे संयोगके निमित्त अज्ञानको निवृत्ति हो जानेसे संपोग आत्यन्तिक 
उपरत हो जाता है, उससे आत्यन्तिक मोक्ष उपपन्न होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि अज्ञानरूप 
तमोगुण नित्य स्वीकार किया गया है । गुणोंका उद्धव और अमिभव ( चय ) अनियत होनेसे संयोगके 
निमित्तका उपरम भी अनियत है, इस प्रकार उनका वियोग भी अनियत होनेसे सांख्योंके मतमें ही 
मोक्षामाव अपरिहायं है । वेदान्तमें तो आत्मैकत्व स्वीकार होनेसे एकमें विषयविषयिभाव नहीं हो 
सकता, विकारभेद तो वाचारम्मण मात्र है। ऐसी श्रुति होनेसे मोक्षाभावकी शङ्का तो स्वप्नमें भी 
उत्पन्न नहीं होती । परन्तु व्यवहारमें तो जहाँ जेसा तप्यतापकमाव देखा गया है वह वहाँ वसा ही है । 
इसलिए इसके विषयमें शङ्का करना अथवा परिहार करना योग्य नहीं है ॥ १० ॥ 

प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया । अब परमाणु कारणवादका निराकरण करना 
चाहिए । इस विषयमें पहले परमाणु कारणवादीने ब्रहावादीपर जो दोष लगाया है उसका प्रतिं 

सत्यानन्दी-दीपिका 

मै “चलं गुणबृत्तस' ( गुणोंका स्वमाव चल है ) इसलिए संयोगके समान वियोग अनियत है, 
अतः सांख्यमतमें हो मोक्षामाव प्रसङ्ग होगा । हमारे मतमें तो कल्पित द्वैतको लेकर लोक प्रसिद्ध 
तप्यतापकमाव स्वीकार करते हैं । अतः वेदान्तसमन्वय विरुद्ध नहीं है ॥ १० ॥ 
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तावद्योऽणुवादिना त्रह्मवादिनि दोष उत्परे््यते स प्रतिसमाधीयते। तत्रायं वेशोषिकाणाम- 
भ्युपगमः-कारणद्रव्यसमवायिनो शुणाः कार्यद्रव्ये समानजातीयं गुणान्तरमारमन्ते,शुक्े- 
भ्यस्तन्तुभ्यः शुक्लस्य परस्य प्रसचद्शानात्तदवि पर्य याद्‌ शॉनाच्च । तस्माच्चेतनस्य ब्रह्मणो 
जगत्कारणत्वे$भ्यु पगम्यमाने कायंऽपि जगति चेतन्यं समवेयात्‌ , तदद्शनात्तु न चेतनं 
ब्रह्म ज गत्क्रारणं भव्तुमहंतीति । इममभ्युपगमं तदीययेव प्रक्रियया व्यभिचारयति-- 
महद्दीधंवद्दा हृस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ ॥११॥ 
पद॑च्छेद्‌ू--महद्दीघंवत्‌, वा, हृस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ । 

संत्ञार्थ--( हुस्वपरिमण्डलाम्याम्‌ ) हृस्व द्वधणुक और परमाणुसे (महद्दोघंवदा) महत्‌ और 
दीघं उत्पन्न होते हैं, वेसे चेतन ब्रह्मसे अचेतन जगत्‌ उत्पन्न होता है । 

छ एषा तेषां प्रक्रिया--परमाणवः किल कश्चित्कालमनारव्धकार्या यथायोगं रूपा- 
दिमन्तः पारिमाण्डल्यपरिमाणाश्च तिष्ठन्ति। ते च पश्चादद॒ष्टादिपुरःसराः संयोगसचि- 
वाध्य सन्तो द्व्यणुकादिक्रमेण छृत्स्नं कायंजातमारभन्ते । कारणयुणाश्च कार्य गुणान्तरम्‌। 
यदा डौ परमाणू द्व्यणुकमारभेते तदा परमाणुगता रूपादिगुणविशेषाः शुक्लाद्यो 
इथणुके झुक्लादीनपरानारभन्ते। परमाणुयुणविदोषस्तु पारिमाण्डल्यं न दृथणुके 


पारिमाण्डल्यमपरमारभते, दघणुकस्य परिमाणान्तरयोगाभ्पुपरमात्‌। अणुत्वहस्वत्वे 
रा 


समाधान किया जाता है । उसमें वेशेषिकोंका यह सिद्धान्त है कि कारण द्रव्यमें समवाय सम्बन्घसे 
विद्यमान गुण काये द्रव्यमें समान जातीय अन्य गुणको आर्म करते हैं, जैसे शुक्लतन्तुओसि शुक्ल 
पटका प्रसव देखनेमें आता है, उसके विपयंय देखनेमें नहीं आता, इसलिए चेतन ब्रह्मको जगतका 
कारण स्वीकार करनेपर कायं जगत्में भी चेतनता सम्बन्धित होनी चाहिए । परन्तु उसके दंन न 
होनेसे चेतन ब्रह्म जगतका कारण नहों हो सकता। उनके इस सिद्धान्तको उन्होंकी प्रक्रियासे 
उप्रमिचरित करते हैं-- 

. उनकी यह प्रक्रिया है--यथायोग रूपादि युक्त पारिमाण्डल्य परिमाण ( अणुगत परिमाण ) 
विशिष्ट परमाणु कुछ काल पर्यन्त कायंका आरम्म किए विना रहते हैं, पश्चात्‌ वे अदृष्ट आदि कारण 
पूवक संयोग सहकारी युक्त होते हुए दृधणुक आदि क़मसे सम्पूर्ण काय समूहका आरम्म करते हैं । 
ओर कारणके गुण कार्यमें [ समानआतीय ] अन्य गुणोंका आरम्म करते हैं। जब दो परमाणु 
द्रधणुकका आरम्म करते हैं तव परमाणुगत शुक्ल आदि रूप विशेष गुण दृधणुकमें अन्य शुक्‍्छ आदिका 
आरम्म करते हैं। परन्तु परमाणुगत गुण विशेष पारिमाण्डल्य हचणुकमें अन्य पारिमाण्डल्यका 
आरम्म नहीं करता, क्योंकि दचणुकमे अन्य परिमाणका सम्बन्ध माना गया है । द्वथणुकवर्ती परि- 
माणको अणुत्व और ह॒स्वत्व वर्णन करते हैं। परन्तु जब मी दो द्वयणुक चतुरणुकका आारम्म करते 

सत्यानन्दी दीपिका 
% चेतन ब्रह्मसे जगतुकी उत्पत्तिका प्रतिपादक वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय है | 


प्रक्रिया है--प्रल्यमें परमाणु निश्चल और असंयुक्त रहते हैं। सृष्टिकालमें जीवोके कर्मोको लेकर 
जव ईश्वरको सृष्टि करनेकी इच्छा होती है तब परमाणुओंमें परस्पर संयुक्त होनेकी क्रिया उत्पन्न 
होती है । उससे दो परमाणुओंका संयोग होता है, जिससे इघणुक उत्पन्न होता है, तीन इृथणुकके 
संयोगसे त्र्यणुक, चार द्थणुकके संयोगसे चतुरणुक उत्पन्न होता है। और कारणके गुण कायमें 
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हि दृथणुकवर्तिनी परिमाणे वर्णयन्ति। यदापि डेडयणुके चतुरणुकमारभेते, तदापि 
समानं डणुकसमवायिनां शुक्ळादीनामारस्भकत्वम्‌। अणुत्वहस्वस्वे तु दःथणुक- 
समवायिनी अपि नैवारभेते, चतुरणुकस्य महत्त्वदी घेत्वपरिमाणयोगाभ्थुपगमात्‌ 
यदापि वहवः परमाणवो वहुनि वा इयणुकानि द्वयणुकसहितो चा परमाणुः कार्य. 
मारभते; तदापि समानैषा योजना । तदेवं यथा परमाणोः परिमण्डलात्सतोऽणु हस्व 
च द्थणुकं जायते, महद्दीधं च ज्यणुकादि, न परिमण्डलम्‌ , यथा चा द्थणुकाद्‌- 
णोह स्वात्य सतो महद्दीधे च ्यणुकं जायते नाणु, नो हस्वम्‌, एवं चे तनाद्‌- 
ब्रह्मणोऽचेतनं जगज्जनिप्यत इत्यभ्युपगमे कि तव च्छिन्नम्‌ ? अथ मन्यसे विरोधिना 
परिमाणान्तरेणाक्रान्तं कार्यद्रव्यं द्वयणुकादीत्यतो नारस्भकाणि कारणगतानि पारि- 
माण्डल्यादोनीत्यभ्युपगच्छामि, न तु चेतनाविरोधिना शुणान्तरेण जगत आक्रान्त- 
त्वमस्ति, येन कारणगता चेतना कार्ये चेतनान्तर॑ नारभेत । न ह्यचेतना नाम चेतना- 
विरोधी कश्चिदूणुणो५स्ति, चेतनाप्रतिषेधमात्रत्वात्‌ । तस्मात्पारिमाण्डल्यादिवैषस्या- 
हैं, तमी दृथणुकमें समवाय सम्बन्धसे विद्यमान शुक्ल आदि गुणोंको आरम्भकत्व समान है । परन्तु 
अणुत्व और हुस्वत्व द्वचणुकमे समवाय सम्वन्धसे रहनेपर मी कायके आरम्भक नहीं होते हैं, क्योंकि 
चतुरणुकका महत्त्व और दीघंत्व परिमाणयोग माना गया है। परन्तु जब भी बहुत परमाणु, बहुत 
दृथणुक अथवा द्यणुक सहित परमाणु कायं आरम्भ करते हैं तब भी यह योजना समान ही है। 
तो इसप्रकार जैसे परिमण्डल परमाणुसे अणु और हरस्व इघणुक उत्पन्न होता है तथा महत्‌ भोर 
दीघं त्र्यणुक आदि उत्पन्न होते हैं परिमण्डल उत्पन्न नहीं होता, अथवा जिस प्रकार अणु और हृस्व 
ृचणुकसे महत्‌ ओर दीघं त्र्यणुक उत्पन्न होता है,न अणु और न ह्रस्व । उसी प्रकार चेतन ब्रह्मसे 
अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा, ऐसा स्वीकार करनेमें तुम्हारी क्या हानि है? यदि तुम ऐसा मानो 
कि द्व्घणुक आदि कायंद्रव्य विरोधी अन्य परिमाणसे आक्रान्त हैं, इससे कारणगत पारिमाण्डल्यादि 
आरम्मक नहीं होते, मैं ऐसा स्वीकार करता हू । परन्तु चेतनासे विरोधी अन्य गुणसे जगत्‌ भाक्रान्त 
नहीं है, जिससे कि कारणगत चेतना कायमै अन्य चेतनाका आरम्म न करे, क्योंकि अचेतना नामक 
चेतनाका विरोधी कोई गुण नहीं है केवल चेतनाका अमावमात्र है। इसलिए पारिमाण्डल्य आदिसे 
समान जातीय अन्य गुणोंको उत्पन्न ग 7 काये जगत॒की उत्पत्ति होती है। 
परन्तु समवायिकारण परमाणु तथा दृधणुकका परिमाण क्रमसे हृघणुक, त्र्यणुक अथवा चतुरणुकके 
परिमाणको उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि कारणका परिमाण समानजातीय और उत्कृष्ट परिमाणको 
उत्पन्न करता है । परमाणुको परिमण्डल और तद्गत परिमाणको पारिमाण्डल्य कहा जाता है । 
दृधणुका हस्व और मणु परिमाण है । उनसे उत्पन्न कार्यपरिमाण उत्कृष्ट होनेसे अणुतर होगा । 
इससे त्र्यणुकका चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होगा, कारण कि प्रत्यक्ष में उद्धुतरूप और महत्परिमाण कारण 
माने गये हैं। अतः दृघणुकसे उत्पन्न कायं द्ृ्णुकके ही समान होगा, स्थूळ न होनेसे उसका प्रत्यक्ष 
भी न होगा । इससे इसप्रकारकी सृष्टिका आरम्म व्यथं सिद्ध होगा, इसलिए वेशेषिक सिद्धान्तमें 
परमाणु और द्थणुक गत संख्याको कार्यपरिमाणका आरम्मक माना गया है। जो परमाणुके 
समुदायसे घट आदि कायंकी उत्पत्ति मानते हैं, उनके मतमें भी घटके परिमाणका परमाणु परिमाण 
आरम्मक माननेसे घटका प्रत्यक्ष ही न होगा, क्योंकि वह स्वयं अणुपरिमाण घटमें अणुतर पारम 

उत्पन्न करेगा । दुसरी बात यह मी है कि अवयवी घटके ध्वस्त होनेसे उसके अवयव-ट्रकड नहीं 


दीखने चाहिए, कारण कि वे घटके आरम्भक नहीं हैं, घटका आरम्मक परमाणु समुदाय है वह 
अतीन्द्रिय है तो उसका कायं घट भी अतीन्द्रिय ही होगा, इत्यादि दोष प्रसक्त होंगे । 


अछि० २ सू० ११ ] भाषालुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४१७ 


प्राप्नोति चेतनाया आरस्भकत्वमिति । # मेचं मंस्थाः-तथा कारणे विद्यमानानामपि . 
पारिमाण्डल्यादीनामनारस्भकत्वमेचं चेतन्यस्यापीत्यस्यांशस्य समानत्वात्‌ । नच परिमा- 
णान्तराक्रात्तत्वं पारिमाण्डल्यादीनामनारम्भकत्वे कारणम. प्राक्परिम्राणान्तरारम्मात्पा- 
रिमाण डल्यादीनामारम्भकत्वोपपत्त, आरब्धमपि कार्यद्रव्यं प्राग्युणारम्भात्क्षणमात्रमगुणं 
तिष्ठतीत्यभ्युपगमात्‌। न च परिमाणान्तरारम्मे व्यग्राणि पारिमाण्डल्यादीनीत्यतः स्वसः 
साननजातीयं परिमाणान्तरं नारभन्ते,पारिमाणान्तर स्यान्यहेतुत्वाभ्युपगमा त्‌ ।'कारणबहुत्वा- 
त्कारणमहत्त्वात्मचय विशेषान्च महत्‌? ( बे० सू० ७।१।९ ) “तद्विपरीतमणु' (बं०सू० ७।१।१०) 'पुतेन 
दीघेत्वहस्वत्वे व्याख्याते’ (वे०सू० ७।१।१७) इति हि काणभुजानि सूत्राणि। न च संनिघान- 
विशेषात्कुतश्चित्कारणवहुत्वादीन्येवारभन्ते न पारिमाडल्याद्रीनीत्युच्येत.दरब्यान्तरे शुणा- 
न्तरे वारभ्यसाणे सर्वपामेव कारणगुणानां स्चाश्रयसमवायाचिदोपात्‌ । तस्मास्स्वभाचादेव 
पारिम्राण्डस्यादीनामचारस्भकत्वं, तथा चेतनाया अपीति द्रव्यम्‌ । ॐ संयोगाञ्च द्रव्या- 
दीनांविळक्षणानासुत्पत्ति दृचाात्समानज्ञातीयोत्पत्तिव्यभिचारः। द्रव्ये प्रकते गुणोदाह- 


वेषम्य ( मिन्न ) होनेके कारण चेतनामें आरम्मकत्व प्राप्त होता है । सिद्धान्ती- ऐसा मत समझो, 


क्योंकि जैसे कारणमें विद्यमान मी पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वसे चेतन्य मी, इस अंसमें तो 
दोनों पक्ष समान है । पारिमाण्डल्यादिके अनारम्मकत्वमें अन्य परिमाणसे आक्रान्त होना कारण 


नहो है, क्योंकि अन्य परिमाण ( अणुत्व ओर ह्वस्वत्व ) के मारम्नके पूवं पारिमाण्डल्यादि आरम्मक 
हो सकते हैं, कारण कि आरब्ध भी कायद्रव्य गुणोंके आरम्मके पूवं क्षणमात्र गुण रहित रहता है, 
ऐसा स्वीकार किया गया है । पारिमाण्डल्यादि अन्य परिमाणके आरम्ममें व्यग्र हैं, इससे समान- 
जातीय अन्य परिमाणका आरम्भ नहीं करते, यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि परिमाणान्तरका अन्य 
हेतु ( कारणगत संख्या ) स्वीकार किया गया है, “कारणबहुत्वात्‌ ०" *( क्ञारणके बहुतसे, कारणके 
महत्त्वसे और अवयवोंके संयोग विशेष से महत्‌ परिमाण उत्पन्न होता है ) 'तद्विपरीवमशु' ( उससे 
विपरीत अणु परिमाण उत्पन्न होता है ) 'एतेन०” (इससे दीघंत्व और हस्वत्वका व्याख्यान हुआ) ये 
कणादके सूत्र हैं । किसी संनिधान विशेषसे कारण बहुत्व आदि आरम्मक होते हैं पारिमाण्डल्यादि नहीं 
होते, ऐसा नहों कहा जा सकता, क्योकि अन्य द्रव्य अथवा अभ्य गुणके आरम्म करनेमें सब कारण 
गुणोंका स्वाश्रय समवाय समान है, इसलिए स्वमावसे पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वेसे चेतना 
मी अनारम्मक है ऐसा समझना चाहिए । और इसोप्रकार संयोगसे विलक्षण द्रव्य आदिको उत्पत्ति 
देखनेमें आती है, इससे समान जातियोंकी उत्पत्तिमें व्यभिचार है। यदि कहो कि प्रकृत द्व्यरमे 
गुणका उदाहरण अयुक्त है, तो ऐसा नहीं है, क्योंकि दष्टान्तसे केवळ विलक्षण आरम्ममात्र विवक्षित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

$ द्व्यणुक परिमाणका कारण परमाणुगत द्ित्वसंख्या है, इसलिए पारिमाण्डल्यादिके 
आरम्मक होनेमें कोई बाधक नहीं है । ढृघणुक परिमाण आदिके विषयमें वैशेषिक दशनके सूत्र 
उद्धृत किये गये हैं । द्वयणुकके बहुत संख्यासे 5यणुकर्मे महत्परिमाण उटाम्न 'होता है, मृत्तिका कारण- 
के महत्तसे घट आदियें महत्त्व, दो रूईके पिण्डोंसे आरब्ध अतिस्थूल तूळपिण्डमें प्रचय-अवयवोंके 
स्थलसंयोगविशेषसे महत्त्व उत्पन्न होता है और महत्त्वके विरुद्ध अणुत्व परमाणुगत हित्वसंस्यासे 
हृथणुकमें उत्पन्न होता है । 

& वैशेषिक लोग शरीरको पाँच भौतिक मानते हैं ओर दार्वाक लोग आकाशको भूत न 
मानकर केवल शून्य अवकाशात्मक मानते हैं, अतः उनके मतमें शरीर चार भूतोंका है । इसलिए 


29 वे 'प्रत्यक्षाप्रस्यक्षाणाम” इस सूत्रसे शङ्का करते हैं । यदषपि यह सून पूरवपक्षका है तो भी कणादको इब्यके 
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रणसयुक्तमिति चेत्‌-न, दप्टान्तेन विलक्षणारम्भमात्रस्य विवक्षितत्वात्‌। न च द्रव्यस्य 
द्रव्यमेबोदाद्दतेव्यं गुणस्य वा गुण एवेति कथ्चिन्ियमे हेतुरस्ति। सूत्रकारोऽपि अचता 
द्रव्यस्य शुणमुदाजहार- प्रत्यक्षाप्रस्यक्षाणामप्रत्यक्षत्वात्संयोगस्य पञ्चात्मकं न विद्यते? ( चे० सूळ 
४।२।२) इति। यथा पत्यक्षाप्रत्यक्षयोभूस्याकाशयो: समवयन्संयोगो 5प्रत्यक्ष एवं प्रत्यक्षा- 
प्रत्यक्षेषु पश्च सु भूतेषु समवयच्छरीरमप्रत्यक्षे स्यात्‌ । प्रत्यक्षं हि शरीरम्‌। तस्मान्न 
पाश्चमौतिकमिति । एतदुक्त भवति-शुणश्च संयोगो द्रब्य दारीरम्‌ । 'दश्यते तु' ( ग्र सू 
२।१।६ ) इति चात्रापि विलक्षणोत्पत्तिः प्रपञ्चिता । नन्वेचं सति तेनेवैतद्न तम्‌। नेति ब्रम 
तत्सांख्य प्रत्युक्तम्‌, एतत्तु वैशेषिकं प्रति । लन्वतिदेशो5पि समानन्यायतया कृतः | 
“एतेन शिशपरिप्रदा अपि व्याख्याता:' ( ब्र० सू० २११२ ) इति । सत्यमेतत्‌ , तस्थैव त्वयं 
वैरोषिकप्रक्रियारम्भे तत्प्रक्रियानुगतेन निददानेन प्रपञ्चः कतः ॥११॥ 
(३ परमाणुजगदकारणत्वाधिकरणम, सू० १९-१७ ) 
उभयथापि न कर्मातस्तदभावः ॥१२॥ 

पद्च्छेद--उमयथा, अपि, न, कमं, अतः, तदभावः | 

सृञ्जाथे--( उमयथापि ) दोनों प्रकारसे मी परमाणमें ( न कमं ) उत्पत्ति विषयक क्रिया 
नहीं हो सकती, ( अतः ) ( तदमावः ) परमाणुसे दृ्ण॒क आदि क्रमसे सृष्टि नहीं हो सकती । 

& इदानीं परमाणुकारणवाद निराकरोति। स च चाद इत्थं संसुतिष्ठते--पटादीनि 
हि लोके सावयवालि द्रव्याणि स्वानुगतैरेवसंयोगसचिवेस्तन्त्वादिभिटव्येरारभ्यमाणानि 
है । द्रव्यका द्रव्य ही उदाहरण होना चाहिए अथवा गुणका गुण ही, इस नियमर्मे कोई हेतु नही है। 
आपके सृत्रकारने भी द्रव्यका गुण उदाहरण दिया है--'भरत्यक्षाप्रत्यक्षाणाम०! ( प्रत्यक्ष ओर 
अप्रत्यक्षका संयोग प्रत्यक्ष न होनेसे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है ) जैसे प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष भूमि 
और आकाशमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ संयोग अप्रत्यक्ष है, वेसे हो प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष 
पाँच भूतोंमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ शरीर अप्रत्यक्ष होगा । परन्तु शरीर तो निश्‍चित प्रत्यक्ष है, 
इसलिए पाँच मौतिक नहीं है । तात्पयं यह है कि संयोग गुण है और शरीर द्रव्य है। “हस्यते तु' 
इस सुत्रमे मी विलक्षण उत्पत्तिका विस्तारसे वर्णन किया गया है। परन्तु ऐसा हो तो उससे ही यह 
सूत्र गताथं है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं है, वह सांख्यके प्रति कहा गया और यह मूत्र वेशेपिकोके 
प्रति कहा जाता है । परन्तु “एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याताः? ( इससे शिष्टोसे अपरिगृहोतोंका 
मी प्रत्याख्यान समझना ) इसप्रकार समान न्यायरूपसे अतिदेश मी किया गया है । यह सत्य है, 
परन्तु उसीका तो वेशेधिक प्रक्रियाके आरम्भमें उसकी प्रक्रियाके अनुसारी दृष्टान्तसे यह विस्तार 
किया गया है ॥ ११ ॥ 

अव परमाणु कारगवादका निराकरण करते हैं--वह वाद इसप्रकार उपस्थित दे 
छोकमें पट आदि सावयव द्रव्य स्वानुगत संयोग सहकारी तन्तु आदि द्रव्योसे उत्पन्न होते देखे 

सत्यानन्दी-दीपिका | 
विषयमें गुणका उदाहरण मान्य है । अतः भगवान्‌ भाष्यकारने भो इस सूत्रको उदाहरणरूपसे दिया है, 
इसलिए चेतन ब्रह्मसे भी अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा और उसमें चेतना उत्पन्न नहीं होगी ॥११॥ 

# ईश्वरसे अनविष्ठित होनेसे प्रधान जगतुका कारण नहीं है, तो भी ईश्वरसे अधिष्ठित होनेसे 
परमाणु जगतुके कारण हों, इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे सांख्याधिकरणके अनन्तर इस अविः 
करणका आरम्म है। दृघणुक आदि क्रमसे परमाणुद्दारा यह समस्त भावात्मक कायं जगत्‌ उत्पन 
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दानि । तत्सामान्येन यावत्किचित्सावयवं तत्सवं स्वाचुगतेरेव संयोगसचिबैस्तैस्तैद- 
व्येरारव्धमिति गस्यते । स चायमवयचाययविचिभागो यतो निवतंते, सोऽपकर्पपर्यन्त- 
गतः परमाणुः | सब चेदं जगद्गिरिसमुद्रादिकं सावयवम्‌, सावयत्वाच्याद्यन्तवत्‌ । न 
चाकारणेन दार्यण भवितव्यमित्यतः परमाणवो जगतः कारणम्निति कणभुगभिप्रायः । 
तानीमानि चत्वारि भूतानि भूम्युदकतेजःपवनाख्यानि सावयवान्युपलभ्य चतुर्विधाः 
परमाणवः परिकरप्यन्ते, तेषां चापकर्पपर्यन्तगतत्वेन परतो विभागासंभवाद्विनच्यतां 
पृथिव्यादीनां परमाणुपर्यन्तो विभागो भवति, स प्रलयकालः । ततः सर्गकाले च चाय- 
चीयेप्वणुप्यष्टापेक्षं कर्मोत्पद्यते, तत्कमं स्वाश्रयमणुमण्वन्तरेण संयुनक्ति, ततो दृथणु- 
कादिक्रमेण वायुरुत्पद्यते । पवमग्निरेचमाप ऐवं पृथिवी, एवमेव शारीरं सेन्द्रियमिति । 
एवं सर्वमिदं जगदणुभ्यः संभवति, अणुगतेभ्यश्च रूपादिभ्यो दृथणुकादिगतानि 
रूपादीनि सभवन्ति तन्तुपटन्यायेनेति काणादा मन्यन्ते । तत्रेदमभिधीयते--विभागा- 
चस्थानां तावदणूनां संयोगः कर्मापेक्षोऽभ्युपगन्तव्यः, कर्मवतां तन्त्वादीनां सयोग- 
द्शंनात्‌। कमंणश्च कार्यत्वाक्निमित्तं किमप्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अनभ्युपगमे निमित्ता- 
सायान्ञाणुप्वाद्यं कर्म स्यात्‌ । अभ्युपगमेऽपि यदि प्रयत्नोऽभिघातादिर्वा यथादए्ट 
है । इस सामान्य उदाहरणसे ज्ञात होता है कि जो कोई सावयव ( अवयवी द्रव्य ) है वह सब अपने 
अनुगत संयोग सहकारी युक्त तत्‌ तत्‌ द्रव्योंसे आरब्ध है । यह जो अवयवाबयविविमाग जहाँपर निवृत्त 
होता है वह न्यूनतम परिमाणको प्राप्त हुआ ही परमाणु है । पवत, समुद्र आदि यह सम्पूणं जगत्‌ 
सावयव है, सावयव होनेसे आदि और अन्तवाला है। कायं कारणके विना नहीं होना चाहिए, 
अतः परमाणु जगतुके कारण हैं, यह कणादका आशय-मत है । पृथिवो, जळ, अग्नि और वायु इन 
चार भूतोंको सावयव देखकर चार प्रकारके परमाणुओंकी कल्पना की जाती है, न्यूनतम परिमाण 
तक विमक्त होनेसे आगे और विमागके संमव न होनेपर विनष्ट होते हुए उन पृथिवी आदिका 
परमाणु पर्यन्त जो विभाग होता है, वह प्रलयकाल है । तदनन्तर पुनः मृष्टिकालमें वायुके परमाणुओं 
में जीवोके अहृष्को अपेक्षाते क्रिया उत्पन्न होती है, वह कमं अपने आश्रयभूत परमाणुका अन्य 
परमाणुसे संयोग करता है, ततः दृधगुक आदि क्रमसे वायु उत्पन्न होता है, इसोप्रकार अग्नि एवं 
जल एवं पृथिवी उत्पन्न होतो है और इसोप्रकार इन्द्रियों सहित शरीर उत्पन्न होता दै । इसप्रकार 
यह सारा जगत्‌ अणुओंसे उत्पन्न होता है । जैसे तन्तुके रूपसे पटगतरूप उत्पन्न होता है, वसं पर- 
माणुंगत रूप आदिसे इच णुक आदिगत रूपादि उत्पन्न होते हैं, ऐसा वेशेषिक मानते है । सिद्धान्ती- 
इस विपयमें कहते हैं--विभागावस्यामें स्थित परमाणुओंका संयोग कर्मको अपेक्षासे मानना चाहिए, 
क्योंकि कमं युक्त तन्तु आदिका संगरोग देखनेमें आता है। कमं कायं है, इसलिए उसका कोई 
भी निमित्त ( कारण ) मानना चाहिए । निमित्तके स्वीकार न करने पर तो निमित्तके अमाव होनेसे 
परमाणुओंमें आाद्य ( पहला ) कमं नहीं होगा, यदि स्वीकार करें तो व्यवहारमें जसे कमंका निमित्त 
प्रयत्न अथवा अभिघात ( शब्दजनक संयोग विशेष ) आदि देखे जाते हैं, वसे परमाणुके कर्मका कोई 
“दीपिका 
होता है, यह वंशेपिकोंकां सिद्धान्त स तयानी चका है । उनके मतमें प्रत्येकमाव काके 
समवायी, असमवायी और निमित्त तीन कारण होते हैं । तन्तुओंमें समवाय सम्बन्धसे पट उत्पन्न. 
होता है, इससे तन्तु पटका समवायिकारण हैं। तन्तुओंका परस्पर संयोग समवाय सम्बन्धसे तन्तुओंमें 
रहकर पटको उत्पन्न करता है, इसलिए तन्तुओंका संयोग पटके प्रति असमवायिकारण है । शेष जुल्लाहा 


येम आदि निमित्तकारण हैं। इस पटके उदाहरणसे यह समझना चाहिए कि सब सावयव द्रव्य 
अपने अवयवोंसे उत्पन्न होते हैं। पृथिवी आदि चारोंके परमाणु नित्य और निवयब होते हैं । 


क 


खा 
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किमपि कर्मणो निमित्तमभ्युपगस्येत, तस्यासंभवान्नेवाणुण्वाचं कमे. स्यात्‌ । नाहे 


तस्यामचस्थायामात्मशुणः प्रयत्नः संभवति, शरीराआवात्‌। शारीरप्रतिष्ठे हि मनस्या- 


त्मनः संयोगे सत्यात्मशुणः प्रयत्नो जायते । एतेनाभिघाताद्यपि इष्टं निमित्त प्रत्याख्या- 
तव्यम्‌ । सर्गोत्तरकालं हि तत्सव नाद्यस्य कर्मणो निमित्त संभवति । $ अथाहप्र- 
साद्यस्य कर्मणो निमित्तमित्युच्येत, तत्पुनरात्मसमवायि चा स्यादणुसमवायि वा! 


उभर्यथापि नाइष्टनिमित्तमणुछु कर्मावकब्पेत, अद्टस्याचेतनत्यात्‌। नह्यचेतनं 


चेतनेनानधिछितं स्वतन्त्रं प्रयतते प्रवर्तयति . वेति सांख्यप्क्रियायामभिहितम्‌, आत्म- 
नश्वाचु्पन्नचेतन्यस्य तस्यामचस्थायामचेतनत्वात्‌, आत्मसमत्रायित्वाभ्युपगमाच्च 
नाइएमणुणु कर्मेणो निमित्तं स्यादसंबन्थात्‌ । अदशबता- पुरुषेणासत्यणूनां संवन्ध इति 


चेत्‌-संबन्धसातत्यात्प्ब्ुतिसातत्यप्रसज्ञो नियामकान्तराभावात्‌ ।  तदेचं नियतस्य | 
कस्यचित्कर्मनिमित्तस्याभाचाच्ञाणुष्वाद्ं कर्म स्यात्‌। कर्मासावात्तन्निवन्धनः संयोगो 


न स्यात्‌ । संयोगाभावाच्च तन्निबन्धनं द्यणुकादि कार्यजातं न स्यात्‌ । & संयो- 
गश्चाणोरण्बन्तरेण सर्वात्मना वा स्यादेकदेरोन वा ? सर्वात्मना चेदुपचयाजुपपत्तेरणु 


मात्रत्वप्रसङ्गो डष्टयिपयंयप्रसङ्गश्च । प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता दरच्यान्तरेण संयो-. 


गस्य इष्टत्वात्‌ । एकदेशेन चेत्सावयवत्वप्रसङ्ग: । परमाणूनां कब्पिताः प्रदेशाः गस्य दृष्टत्वातू । एकदेशेन चेत्लावयवत्वभ्रसन्ञः। परमाणूनां कल्पिता: प्रदेशाः स्युरिति 


भी निमित्त मानना पड़ेगा । उसका असंभव होनेसे परमाणु ओंमें आद्य कमं नहीं होगा, क्योंकि उस 


अवस्थामें आत्माके गुण भ्रयत्नका संभव नहीं है, कारण कि उस समय शरीर नहीं है । शरीर स्थित 
हुए मनके साथ आतमाका संयोग होनेपर आत्माका गूण प्रयत्न उत्पन्न होता हे । इस कथनसे 


अभिघात आदि. दष्टनिमित्तका मी प्रत्याख्यान करना चाहिए, क्योंकि यह सव सृष्टिके . अनन्तर होनेसे 
आद्यकमंका निमित्त नहीं हो सकता है । यदि कहो कि अदृष्ट आद्य कमका निमित्त है, तो वहः अहट 


आत्मामें समवाय सम्बन्धसे रहने वाला है अथवा अणु समवायी है? दोनों प्रकारसे अहृष्ट निमित्तक 
परमाणुओंमें कमंकी कल्पना नहीं की जा सकती, ` क्योंकि अहृष्ट-अचेतन हैं । चेतनसे . अनधिष्ठित 
अचेतन स्वतन्त्ररूपसे न प्रवृत्त होता है और न किसीको प्रवृत्त करा सकता है, . यह. सांख्यप्रक्रियामें 
कहा गया है । जिसमें चैतन्य उत्पन्न नहीं हुआ है वह आत्मा-उस अवस्यामें अचेतन है। आत्म- 
समवायित्व स्वीकार करनेसे अहृष्ट परमाणुओंमें कमका निमित्त न होगा, .क्योंकि उसका अदृष्टके साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं है । यदि कहो कि अहृश्वाले पुरुषके साथ अणुओंका सम्बन्ध है, तो सम्वन्धके निर- 


न्तर रहनेसे सवंदा प्रवृत्तिका प्रसंग होगा, कारण कि अन्य नियामकका अभाव है । इसप्रकार किसी” 


नियत कमं निमित्तके अमाव होनेसे अणुओमें आद्यकमं न होगा, कमंके अमाव होनेसे कमं निमित्तक 
संयोग न होगा । संयोगके अमाव होनेसे तन्निमित्तक दृधणुक आदि कायं समुदायः नहीं, होगा । 
एक परमाणुका अन्य परमाणुकें सांथ संयोग सर्वात्मना होगा अथवा एक देशसे ? यदि सर्वात्मना हो, 
तो उपचय ( रथूछता ) की अनुपपत्ति होनेसे परमाणुमात्नत्व प्रसङ्ग और दृष्ट विपर्यय प्रसङ्ग होगा, 
क्योंकि प्रदेशवाले द्रव्यका प्रदेशवाले अन्य द्रव्यके साथ संयोग देखा गया है। .यदि एक देशसे हो तो 


a सत्यानन्दी-दीपिका 
% तुम्हारे मतमें आत्मा जड़ है ज्ञानमें चेतनता है, अतः अचेतन आत्मासे अचेतन अइ 


अधिष्ठित नहीं हो सकता है । ज्ञान शरीरके होनेपर आत्मा और मनके. संयोगसे उत्पन्न, होता है 
इसलिए सृष्टिकालमें दलास ही हैं। अदृष्ट ला समाय की रहता है, उसका बाह 
परमाणुके साथ कोई सम्बन्ध ही नहों, जिससे क्रियाका कारण हो । यदिं अहृश्वाले आत्माका परमाणुके 
साथ सम्बन्ध मानें तो आत्मा व्यापक है, इससे निरन्तर सम्बन्ध होनेके- कारण परमाणुमें निरन्तर 
क्रिया होगी और पुनः कभी मो प्र य नहीं होगा, क्योंकि अस्य कोई नियामक नहीं है । 


` 
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'चेत्‌--कब्पितानामवस्तुत्वादवस्त्वेव संयोग इति 'वस्तुनः कार्यस्यासमवायिकारणं न 


स्यात्‌ । असति चासमवायिकारणे द्व्थणुकादिकारयंद्रव्य नोत्पद्येत। यथा चादिसर्ग निसि- 
त्ताभावात्संयोगोत्पतत्य्थ कमे नाणूनां संभवति, एवं महाप्रलयेऽपि विभागोत्पच्यर्थं कर्म 
नैवाणूनां खंभवेत्‌। नहि तत्रापि किचित्षियतं तञ्निमित्तं दृष्मस्ति | अदष्टमपि भोगप्रसिद्ध- 


_ अर्थ न प्लयप्रखिद्धयथमित्यतो निमित्ताभावान्न स्यादणूनां संयोगोत्पत्त्यर्थ विभागोत्प- 


च्यर्थ वा कर्मे । अतश्च संयोगविभागाभावात्तदाधत्तयोः सर्गप्रलययोरभावः प्रसज्येत । 


.तस्मादचुपपत्नो यं परमाणुकारणवादः ॥१२॥ 


समवायास्युपगमाच साम्यादनवस्थितेः ॥ १३॥ 
पद्च्छेद्‌-समवायाम्युपगमात्‌, च, साम्याद्‌, अनर्वास्थतेः । 
खूनाथ--(च) और (समवायाभ्युपगमात्‌) जैसे परमाणुओंसे अत्यन्त मित्र इध णुक समवाय 
सम्वन्धसे उनके साथ सम्वद्ध है ऐसा स्वीकार किया है, वसे समवाय मी समवायियोंसे अत्यन्त मिच्न 
होता हुआ अन्य समवाय सम्वन्वसे उनके साथ सम्बद्ध होगा, ( साम्यात्‌ ) क्योंकि अत्यन्त भेद दोनोंमें 
समान है, ( अनवस्थितेः ) ऐसी स्थितिमें तत्‌, तत्‌ समवायके लिए अन्य अन्य समवायकी कल्पना 


ˆ करनी होगी, इससे अनवस्था होनेके कारण दृयणुक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं होगी । 


$ समवायाभ्युपगमाच्च तदभाव इति प्रक्ृतेनाणुवादनिराकरणेन संबध्यते। द्वाभ्यां 
चाणुस्यां दथणुकसुत्पद्यमानमत्यन्तभिन्नमणुभ्यामण्बोः समवैतीत्यभ्युपगस्यते भवता। न 


परमाणुमें सावयवत्व प्रसंग होगा । यदि कहो कि परमाणुओंके कल्पित प्रदेश होंगे, तो कल्पितको 


अवस्तुरूप होनेसे उनका संयोग भी भवस्तुरूप होगा, इससे वह वस्तु कार्यका असमवायिकरण न 
होगा । असमवायिकारणके न होनेपर दृथणुक आदि कायं द्रव्य उत्पन्न नहीं होगा । जेसे आदि सृष्टिमें 
निमित्तके अमावसे संयोगकी उत्पन्तिके लिए परमाणुओंमें कमं नहीं हो सकता, वसे महाप्रळयमें भी 
विभागकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कमं नहीं हो सकेगा, कारण कि उसमें भो उस ( विभाग ) का 
कोई नियत निमित्त नहीं देखा गया है । अदृष्ट ( धर्माधमं ) भी भोगकी सिद्धिके लिए है प्रलयकी 
सिद्धिके लिए नहीं है, इसलिए निमित्तके अमावसे परमाणुओंमें संयोगकी उत्पत्तिके लिए अथवा 
विभागकी उत्पत्तिके लिए कमं नहीं है । अतएव संयोग और विमागके अमावसे तदधीन होनेवारे सगे 
और प्रळयका अभाव प्रसक्त होगा, इसलिए यह परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥१२॥ . 
और वेशेषिको द्वारा समवाय स्वीकार करनेसे मी सृष्टि ओर प्रळूयका अमाव है, इसका प्रकृत 
परमाणु कारणवादके निराकरणके साथ सम्बन्ध है । दो परमाणुओसे उत्पद्यमान दृथणुक परमाणुओसे 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
“ ७ इस प्रकार संयोगके निमित्तका खण्डनकर, अब परमाणुमें संयोगके स्वरूपका 'संयोगश्राणो' 
आदिसे खण्डन करते हैं-परमाणुका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) ? 
प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि सम्पूर्णरूपसे व्यास होनेसे एक परमाणका दूसरे परमाणूमें अन्तर्भाव 
होनेके कारण कायंमें स्थूलता न आनेसे कायं परमाणुमात्र होगा और वह दृष्टिगोचर न होगा, इससे 
लोक प्रसिद्धिका भी विरोध होगा, क्योंकि व्यवहारमें सावयव द्रव्योंका अन्य सावयव ब्रव्यके साय एक 
देशसे-अव्याप्यवृत्ति संयोग होता है । जंसे पक्षी आदिका वृक्षादिके साथ । दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि अव्याप्यवृत्ति संयोग सावयवोंका होता है | यदि परमाणुको सावयव मानें तो निरवयवत्व 
सिद्धान्त अङ्ग होगा, अतः यह परमाणुकारणवाद युक्त नहीं है ॥१२॥ 
& समवायको अन्य समवायकी अपेक्षा जो अनवस्था दोष दिया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
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चेवमभ्युपगच्छता शाक्यतेऽणुकारणता समर्थयितुम्‌ । कतः ? साम्यादनव स्थितेः। यथै 
हाणुभ्यामत्यन्तभिन्नं सदद्व थणुकं समवायलक्षणेन संवन्धेन ताभ्यां संबध्यत एवं समवायो- 
ऽपि खमवायिभ्योऽत्यन्तभिन्नः सन्समवायछक्षणेनान्येनैव संबन्धेन समवायिभिः संव. 
ध्येत, अत्यन्तभेदसाम्यात्‌ । ततइच तस्य तस्यान्योन्यः संबन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थेव 
प्रसज्येत। नन्बिह प्रत्ययश्राह्मम समवायो नित्यसंवद्ध एव समवायिमिरगुच्यते नासंवद्ध 
संबन्धान्तरापेक्षो चा। ततश्च न तस्यान्यः संवन्धः करपयितव्यो येनानवस्था प्रसज्येतेति। 
* नेत्युच्यते--संयोगो5प्येवं सति संयोगिभिर्नित्यसंवद्ध एवेति समवायवन्नान्यं संवन्धम- 
पेक्षेत । अथार्थान्तरत्वात्संयोगः संवन्धान्तरमपेक्षेत,समवायो 5पि तह्यर्थान्तरत्वात्संवन्धा- 
न्तरमपेक्षेत | नच गुणत्वात्संयोगः संवन्धान्तरमपेक्षते न समवायो5युणत्वादिति युज्यते 
वक्तुम,भपेक्षाकारणस्य तुल्यत्वात्‌, गुणपरिभापायाञ्चातन्त्रत्वात्‌। तस्मादर्थान्तरं समवा- 
यमभ्युपगच्छतः प्रसज्येतेवानवस्था । प्रसज्यमानायां चानचस्थायामेकासिद्धौ सर्वासि- 
देर्दाभ्यामणुभ्या द्वयणुक नैवोत्पद्येत । तस्मादप्यनुपपत्नः परमाणुकारणवादः ॥१३॥ 


SITTIN SRI I Se >> ओम ण हत्या शा लाए पत्ता तक शशाकक रत तप ज उप सिस्यखालाण 
अत्यन्त मिन्न होता हुआ परमाणुओंमें समवेत है ऐसा आप स्वीकार करते हैं। परन्तु ऐसा स्वीकार 
करते हुए आप परमाणुमें कारणताका .समथंन नहीं कर सकते, क्यों ? क्योंकि साम्य और अनवस्थिति 
है । जिस प्रकार परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न होता हुआ द्वयणुक समवायरूप सम्वन्धसे उनके साथ 


सम्बद्ध होता है, उसी प्रकार समवाय मो समवायिथोंसे अत्यन्त भिन्न होता हुआ समवायरूप अन्य . 


सम्बन्धसे ही समवायियोंके साथ सम्बद्ध होगा, क्योंकि दोनोंमें अत्यन्त भेद समान है । इसलिए तत्‌ तत्‌ 
समवायके लिए अन्य अन्य सम्बन्धको कल्पना करनी चाहिए, इससे अनवस्था ही प्रसक्त होगी । परन्तु 


“इह' ( यहाँ ) इस प्रतीतिसे ग्राह्य समवाय समवायियोंसे नित्य सम्बद्ध ही ग्रृहीत होता है न असम्बद्ध , | 


और न अन्य सम्वन्यकी अपेक्षावाळा है, इसलिए उसके लिए अन्य सम्वन्धकी कल्पना करना युक्त नहीं 
है जिससे अनवस्था प्रसक्त हो । सिद्धान्ती --नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि ऐसा होनेपर संयोग मी 
संयोगियोंके साथ नित्य सम्बद्ध ही है, इससे समवायके समान संयोग मी अन्य सम्वन्धकी अपेक्षा न 
करेगा । यदि [ संयोगियोंसे ] मिन्न पदाथ होनेसे संयोग अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा रखेगा, तो समवाय 
मी [ समवायियोसे ] भिन्न पदार्थ होनेसे अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा करेगा । गुण होनेसे संयोग अन्य 
सम्बन्धको अपेक्षा करता है और अगुण होनेसे समवाय अपेक्षा नहीं करता, यह कहना युक्त नहीं है, 
क्योंकि दोनोंमें अपेक्षाका कारण ( सम्बन्धियोंसे भिन्नता ) समान है और गुणेपरिमाषा अशास्त्रीय है । 
इसलिए समवायको अन्य पदाथं स्वीकार करनेवालेको अनवस्था प्रसक्त होगी । इस प्रकार अनवस्थाके 
प्रसक्त होनेपर एककी असिद्धिसे सवकी असिद्धि होनेसे दो परमाणुओंसे दृ्णुक उत्पन्न नहीं हंगा। 
इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १३ ॥ 


सत्यानन्दी-दी पिका 
“इह तन्तुषु पट; ( इन तन्तुओंमें पट है ) इत्यादि विशिष्ट प्रतीतिका नियामक समवाय है । उसको 
अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा नहो है, क्योंकि वह स्वरूपसे ही नित्य सम्बद्ध है । 
& वस्तुतः संयोगके समान समवाय मी द्रव्याश्रयी है, द्रव्यके नाशसे जैसे संयोगका नाश होता 
है, वसे समवायका मी, इससे समवाय माननेकी अपेक्षा नहीं है। जसे कायं होनेसे दो परमाणुओंके 


संयोगके लिए निमित्त नहीं है, वेसे समवायकी उत्पत्तिके किए मी निमित्त नहीं है, अतः परमाणु 
कारणवाद अयुक्त है ॥ १३ ॥ 


अधि० ३ सू १४-१५ | माषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित [ ४२३ 


नित्यमेव च भावात्‌ ॥१४॥ 

पदच्छेद-नित्यम्‌, एव, च, भावात्‌ । 

सून्नाथ--परमाणुका प्रवृत्तिस्वमाव मानें तो ( नित्यमेव ) प्रवृत्तिके नित्य होनेसे (मावात्‌ ) 
प्रलयामाव प्रसङ्ग (च) और निवृत्ति स्त्रमाव मानें तो ( नित्यमेव ) निवृत्ति नित्य होनेसे ( भावात्‌ ) 
सृष्टिका अमाव प्रसङ्ग होगा । इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है । 

अपि चाणवः प्रवृत्तिस्वमावा वा निचत्तिस्वभावा वोभयस्त्रभावा चाऽनुभयस्वभावा 
चाऽभ्युपगम्यन्ते, गत्यन्तराभावात्‌। चतुर्थापि नोपपद्यते। प्रचृत्तिस्वभावत्वे नित्यमेव प्रवु- 
तेर्भावारप्रल याम(वप्रसङ्गः । निवृत्तिस्वभावत्वे5पि नित्यमेव निद्वत्तर्भावात्सर्गाभावप्रसङ्ग 
उभयस्त्रभावत्वं च विरोघादसमञ्चसम्‌।अनुभयर्वभावत्वे तु निमित्तवशात्प्रवृत्तिनिवृत्त्यो- 
रभ्पुपगम्यमानयोरदष्टादेनिमिच स्य नित्यखंनिधानान्नित्यपरवृत्तिप्रसङ्गात्‌, अतन्त्रत्वेऽप्यद- 
प्रादेनित्याप्रवृत्तिप्रखङ्गात्‌। तस्मादप्यचुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १४ ॥ 

र्पादिमत्त्वाच विपर्ययो दर्शनात्‌ ॥१५॥ 
पद्च्छेद्‌--रूपादिमत्त्वात्‌, च, विपयंय!, दशनात्‌ । 

सत्राथ--( च ) ओर ( ख्पादिमत्त्वात्‌ ) वेशेषिकमतमें परमाणुको रूपादि युक्त होनेसे 
( विपयंथः ) उसमें निरवयवस्व अणुस्व आदिके विपरीत सावयवत्व आदिकी प्रसक्ति होगी, 
( दर्शनात्‌ ) क्योंकि व्यवहारमें रूपादि युक्त घट आदिमें ऐसा देखनेमें आता है। 

%९ सावयवानां द्रव्याणामवययशो विभज्यमानानां यतः परो विभागो न संभवति ते 
चतुर्विधा रूपादिमन्तः परमाणवश्चतुर्विधस्य रूपादिमतो भूतमौतिकस्यारम्भका नित्या- 
इचेति यद्वेशोबिका अभ्युपगच्छन्ति स तेषामभ्युपगमो निरालम्बन एव, यतो रूपादिमत्त्वा- 
स्परमाणून(मणुत्वनित्यत्वविपर्यंयः प्रसज्येत । परमकारणापेक्षया स्थूलत्वमनित्यत्वंच 


तेष(ममिप्रेतविपरीतमापद्येतेत्यर्थः। कुतः? एवं लोके.दष्टत्वात्‌ । यद्धि लोके रूपादिमद्वस्तु 


और परमाणु प्रवृत्ति स्वमाववाले वा निवृत्तिस्वमाववाळे अथवा उययस्वमाववाले वा अनु- 
मयस्वमाववाले माने जाते हैं? क्योंकि इनसे अतिरिक्तगति ( प्रकार ) नेहों है । चारों प्रकार भी 


उपपन्न नहीं होते.। प्रवृत्तिस्वमावत्व होनेपर नित्य ही प्रवृत्ति होनेसे प्रलयका अमाव प्रसङ्ग होगा।-_ 


निवृत्तिस्वमावत्व होनेपर भी नित्य ही निवृत्त होनेसे सृष्टिका अमाव प्रसङ्ग होगा । प्रवृत्ति और निवृत्ति 
दोनों स्वभाव होने पर परस्पर विरुद्ध होने कॅ कारण असंगत है । यदि प्रवृत्ति ओर निवृत्ति उमयस्वमाव 
न मानें तो किसी कारणवस प्रवृत्ति और निवृत्ति स्वीकार,करनेमें अदृष्ट आदि निमित्त के नित्य सन्नि- 
“हित होनेसे नित्प्रवृत्तिका प्रसङ्ग होगा, अहशदि अनियामक होनेपर “मी नित्य अभ्रवृत्ति प्रसङ्ग होगा, 
इससे भी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १४॥ । | 
अवयवशः (क्रमसे) विमज्यमान सावयव द्रव्योंका जहाँसे आगे विभाग नहीं हो सकता, वे चार 
प्रकारके रूपादि युक्त परमाणु रूपादि विशिष्ट चार प्रकारके भूत और भौतिकके आरम्मक हैं ओर नित्य 
हैं, ऐसा जो वैशेषिक स्वीकार करते हैं; -उनका वह स्वीकार निरालम्ब-निराघार है, क्योंकि रूपादि 
विशिष्ट होतेसे-परमाणुओंको अणुत्व और नित्यत्वके विपर्यय ( स्थूलत्व और अनित्यत्व ) की प्रसक्ति 
होगी । परमकारंणकी अपेक्षा उनको अभिपनेतके विपरीत स्थूलत्व, अनित्यत्व प्रसङ्ग होगा, ऐसा अथे 
है । क्यों ? क्योंकि लोकमें इस प्रकार देखनेमें आता है । लोकमें जो रूप आदि युक्त वस्तु है वह अपने 


सत्यानन्दी 


न्दी-दीपिका 
+ परमाणु स्पर्श, रूप, रस, गन्ध आदि गुणोसे युक्त चार प्रकारके हैं । वे रूपादि गुणोसे युक्त 


वायु, अग्नि, जळ और पृथिवी इन चार प्रकारके भूतों और घट, पट आदि मौतिक पदायोंके आरम्भक 


४२४ ] त्रहासुञ्ज-शाङ्करआज्य [ अ० २. पा० २ 


तत्स्वकारणापेक्षया स्थूलमनित्यं च चष्टम्‌,तद्यथा पटस्तन्तूनपेक्ष्य स्थूछो ५नित्यश्ध भवति, 
तन्तवश्चांशूनपेक्य स्थूला अनित्याम्च भवन्ति, तथा चामी परमाणचो रूपादिमन्तस्तैर 
स्युपगस्यन्ते, तस्मात्तेऽपि कारणवन्तस्तद्‌पेक्षया स्थूला अनित्याइच प्राप्युवन्ति। $ यच्च 
नित्यत्वे कारणं तैहक्तम्‌--'सदकारणवन्नव्यस्‌' (बै० सू० ४।१।१ ) इति। तदण्येवं सत्यणुषु 

न संभवति, उक्तेन प्रकरेणाणूनामपि कारणवत्त्वोपपक्तेः । यदपि नित्यत्वेः द्वितीय कारण- 
सुक्तम्‌-'अनित्यमिति च विशेषतः प्रतिपेधाभावः'( वै० ७१४ ) इति, तदपि नावड्यं परमा- 
णूलां नित्यत्वं साधयति । असति हियस्मिन्कस्मिड्चिजित्ये वस्तुनि नित्यशब्देन नञः 
समासो नोपपद्यते, न पुनः एरमाणुनित्यत्वमेवापेक्ष्यते । तच्चास्त्येच नित्यं परमकारणं 
ब्रह्म नच शाम्दार्थव्यवहारमात्रेण कस्यचिदर्थस्य भ्रसिद्धिर्भवति, प्रसाणान्तरसिद्धयोः 
रन्दार्थयो्यवद्ारावतारात्‌।# यदपि नित्यत्वे तृतीयं कारणञुक्तम्‌-'अविद्या च' (वै०४। 
1५) इति, तद्ययेवं वित्रीयेत सतां परिदश्यम्रानकार्याणां कारणानां अ्त्यक्षेणाग्रहणमवि- 
देति, ततो इयणुकनित्यताऽप्यापद्येत। अथाद्वव्यत्वे खतीति बिशोष्येत, तथाष्यकारणव- 


कारणको अपेक्षा स्थूल और अनित्य देखी जाती है । जैसे पट तन्तुओंकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य 
होता है, तन्तु अपने अवयवोंकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य होते हैं, वैसे ये परमाणु भी ख्पादि युक्त 
हैं, ऐसा वे स्वीकार करते हैं। इसलिए वे भी कारणवाले हैं और उसकी अपेक्षा स्थूळ और अनित्य प्राप्त 
होते हँ । 'सदकारणवच्नित्यस्‌' (सत्‌ और अकारणवाला होनेसे नित्य है) इसप्रकार परमाणुके नित्यत्वे 
उन्होंने जो कारण कहा है, वह भी ऐसा होनेपर अर्थात्‌ परमाणु कारणवाला होनेपरः परमाणमें 
संभव नहीं है, क्योंकि उक्त प्रकार ( स्पशंवत्त्व, परिच्छिन्नत्व ) से परमाणु भो कारणवाले हो सकते 
हैं । और “अनित्यमिति च०' ( अनित्य है, इसप्रकार विशेषरूपसे प्रतिषेधका अभाव है ) इसप्रकार 
नित्यत्वमें जो दुसरा कारण कहा गया है, वह मी अवश्य परमाणुओंमें नित्यत्व सिद्ध नहीं करता । यदि 
कोई नित्य वस्तु न हो तो नित्य शब्दके साथ नन्‌का समास उपपन्न न होता । अतः यहाँ परमाणुके 
नित्यत्वकी अपेक्षा नहीं है । वह नित्य परम कारण ब्रह्म हो है । शब्द और अर्थके व्यवहारमात्रसे किसी 
अयंकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि अन्य प्रमाणसे सिद्ध शब्द और अर्थको व्यवहारमें लाया जाता है । 
“अविद्या च' (ओर अविद्या) इस पकार परमाणुके नित्यत्वमे जो भो तृतीय कारण कहा गया है । उसका 
यदि ऐसा विवण करें कि जिसका कायं परिदृष्यमान है ऐसे विद्यमान कारणोंका प्रत्यक्षसे अग्रहण 
अविद्या है, तो इससे दृघणुकको भी नित्यत्व प्रसंग होगा। यदि 'अद्रच्यस्वे सति' अर्थात्‌ “अकारणवत्त्वे 
सति' ( अकारणवाला होना ) ऐसा विशेषण दें, तो भी अकारणवत्त्व ( न कारणवाला ) नित्यत्वका 


विका सत्यानन्दी-दीपिका ही 
हैं और नित्य हुँ। यह वशेषिकोंका सिद्धान्त प्रमाण रहित है । इसमें 'परमाणवः समवायिकारण- 
वन्तः स्वकारणापेक्ष्या स्थूला अनित्याश्च रूपव्त्वात्‌ , रसवच्वात्‌ , स्पशेवच्त्वात्‌ , गन्धवत्त्वात्‌ घटवत्‌' ` 


-( परमाण, समवायिकारण वाले हैं ओर अपने कारण की अपेक्षा स्थूल ओर अनित्य हैं, क्योंकि रूप 
रस, स्पर्श ओर गन्धवाले हैं, जेसे घठ ) यह अनुमान प्रमाण भी है । 

कै “कायेमनित्यम्‌' ( कायं अनित्य है ) इसप्रकार कायंमें विद्येषूपसे नित्यत्वके प्रतिषेष 
होनेसे पमाणुओंमें नित्यत्व सिद्ध होता है, अन्यथा “न नित्यमनिस्यम्‌? प्रतियोगी नित्यके अमावमे 
“नज प्रतिषेधका समास नहों हो सकता ? परन्तु इससे भी परमाणु नित्य सिद्ध नहीं होता, किन्त 
कायम नित्यत्वके प्रतिषेषसे नित्य परम काइण ब्रह्म ही प्रतियोगीरूपसे सिद्ध होता है। किच 'इह वटे 
यक्षः तिष्ठति (इस वरमें यक्ष रहता है) इसप्रकार वटमें यक्ष शब्द व्यवहारमात्रसे यक्षकी सिद्धि माननी 
पड़ेगी । मूछका ज्ञान होनेपर तो. उसीसे सब सिद्ध होनेसे व्यवहारका प्रमाणरूपसे उपन्यास व्ययं है। 


| 
| 
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त्वमेव नित्यतानिमित्तमापद्ये त तस्य च प्रागेबोक्तत्थात्‌ ‘अविद्या च' इति पुनरुक्त स्यात्‌। 


अथापि कारणविमागात्कारण विनाशाचान्यस्य तृतीयस्य चिनादाहेतोरसंभवोऽविद्या, सा 
परमाणूनां नित्यत्वं ख्यापयतीति व्याख्यायेत । नावच्यं विनदयद्वस्तु द्वाभ्यामेच हेतुभ्यां 
बिनष्टुमर्हतीति नियमोऽस्ति।, संयोगसचिवे ह्यानेकस्मिइच द्रव्ये रव्यान्तरस्यारस्भके- 


5भ्युपगम्यमान एतदेवं स्यात्‌ । यदा त्वपास्तविरोपं सामान्यात्मकं कारणं विशेषयद्व- 


स्थान्तरमापद्यमानभारम्भकमभ्युपगस्यते, तदा घृतकाठिन्यविल्यनचन्मूत्यचस्थावि- 


यनेनोपि बिनाश उपपद्यते। तस्माद्रपादिमच्बात्स्यादभिप्रेतविपर्ययः 'परमाणूनाम्‌। 
तस्मादप्य्ुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १५ ॥ 
.उमयथा च दोपात्‌ ॥१६॥ 
` पद्च्छेद्‌--उमयथा, च, दोषात्‌ । 

सृजाथे -(उमयथा) परमाणु उपचितापचित गुणात्मक है कि नहीं ? प्रथम पक्षमें अणुत्वका 
सङ्ग होगा और द्वितीय पक्षमें उनके कायं पृथिवी आदिमें रूपादिकी अनुपलब्धिका प्रसङ्ग होगा, इस 
तरह दोनों प्रकारसे (च) मी (दोषात्‌ ) दोप होनेसे परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है । 

गन्धरसरूपस्पशंगुणा स्थूला पृथिवी, रूपरसस्पर्शगुणाः सूक्ष्मा आपः, रुपस्पर्दा- 


गुणं सूक्मतरं तेजः सृक्ष्मवमो वायुरित्येवमेतानि चत्वारि भूतान्युपचितापचितशुणानि 


निमित्त प्रसक्त होगा । और उसके पूवं कथित होनेसे “अविद्या च' यह पुनरक्त हो जायगा। यदि 


' कारणके विभागसे ओर कारणके विनाशसे अन्य तृतीय विनाश हेतुका असंमव अविद्या है और वह 


परमाणुओंका नित्यत्व ख्यापन करती है, ऐसी व्याख्या करें, तो विनष्ट होती हुई वस्तु अवश्य दो ही 
हेतुओंसे विन होनेके योग्य है ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि संयोग सचिव अनेक द्रव्योको अन्य 
दरव्यका आरम्मक स्वीकार करें तो यह नियम हो, परन्तु जिसमेंसे विशेष निवृत्त हो गया है ऐसा 
सामान्यात्मक कारण विशेष युक्त अन्य अवस्थाको प्राप्त हुआ आरम्मक स्वीकार किया गया है, तो घृत- 
के काठिन्य विलयके समान मृत्तै अवस्थाके विछयसे मो विनाश हो सकता है । इसलिए परमाणु रूप 
आदि विशिष्ट होनेसे उनमें अभिप्रेतके विपयंय होगा । इससे भी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है॥१५॥ 

गन्ध, रस, रूप और स्प गुणवाली पृथिवी स्थूल है, रूप, रस और स्पञ्चे गुण विशिष्ट जल 
सूक्ष्म है, रूप और स्पशं गुण युक्त तेज सूकमतर है और स्पश गुणवाला वायु सुक्ष्मतम है, इस प्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* यदि द्र घणुकमें नित्यत्वके परिहारके लिए “द्रव्यत्वे सति' यह विशेषण दें अर्थात्‌ जिसका 
कोई द्रव्य आरम्मक न हो, उस कारणका प्रत्यक्षसे अग्रहण अविद्या है, ऐसा लक्षण करनेसे दधणुक- 
का व्यभिचार तो निवृत्त हो जायगा, क्योंकि उसके अनेक द्रव्य आरम्भक हैं। परन्तु "कारणका 
प्रत्यक्षसे अग्रहण' यह विशेष्य व्यथं होगा. अकारणवत्व ही नित्यत्वका निमित्त हो जायगा, इससे 
'सदकारणवत्‌” इस सूत्रकी पुनरुक्ति होगी । जैसे तन्तु आदि अवयवोंके विभाग अथवा नाशसे पटका 
नाश होता है, परन्तु ये दोनों नाके हेतु परमाणुमें नहीं है, अतः परमाणु नित्य है। यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि यदि अनेक द्रव्य अन्य द्रव्यके आरम्म होते तो यह नियम होता परन्तु आरम्ममें कोई 
प्रमाण नहीं है, कारण कि तन्तुओंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट कोई वस्तु नहीं है । केवळ 
तन्तुओंकी ही एक अवस्था बिशेष है । इसलिए परमाणु अविद्याका परिणाम है । उसके प्रलयनिमित्त 
काळादिसे पिण्डात्मक स्वरूपके तिरोमाव-अहृद्य होनेसे कारणमावकी प्राहिलूप विनाश उपपन्न होता 
है । जैसे अग्निके सम्पकसे घृतके काठिन्यका अवयव संयोगका अवयवोंके नाथ हुए विना विलय होता 
है । इसलिए परमाणु कारणवाद युक्त नहीं है॥ १५ ॥ 

५४ है 
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स्थूलसक्ष्मसक्ष्मतरसूक्ष्मतमतारतम्योपतानि च लोके लक्ष्यन्ते, तद्वत्परमाणवो 5प्युपचि- 
तापचितगुणाः कद्प्येरञ्न वा ! उभयथापि च दोपाजुपज्ञो5परिहाये एव स्यात्‌ । कल्य. 
माने तावदुपचितापचितगुणत्वे उपचितगुणानां सूत्युपच्यादपरमाणुस्वप्रसकृः। न ता 
न्तरेणापि मूत्युँपचयं गुणोपचयो भवतीत्युच्यते; कार्ये घुभूतेषु गुणोपचय मूत्युंपचयदश 
नात्‌ । अकल्प्यमाने तृपचितापचितगुणत्वे परमाणुत्वसास्यप्रसिद्धये यदि तावत्सव पक्के 
कगुणा एव कल्प्ये रंस्ततस्तेजसि स्पर्शस्योपलब्धिने स्यात्‌, अप्छु रूपस्पशयोः, पृथिव्या 
च रसरूपस्पर्शानाम्‌, कारणशुणपूर्वकत्वात्कार्यशुणानाम्‌। अथ -खचं चतुर्गुणा एव 
कल्प्येरन्‌, ततोऽप्स्वपि गन्धस्योपलग्धिः स्यात्‌ , तेजस्वि गन्धरसयोः, वायौ गन्धः 
रूपरसानाम्‌। नचेवं इश्यते । तस्मादप्यचुपपत्चः परमाणुकारणबाद्‌ः ॥ १६॥ 


अपरिग्रह्चात्यन्तमनपेक्षा ॥१७॥ 

पदच्छेद्‌-अपरिग्रहात्‌, च, अत्यन्तम्‌, अनपेक्षा । | 

सून्नाथं--( अपरिग्रहाच्च )परमाणु कारणवादको किसी भी अंशमें मनु आदि शिष्टोंने ग्रहण 
नहों किया है, अतः ( अत्यन्तमनपेक्षा ) कल्याणार्थी पुरुषोंको उसमें अत्यन्त अनपेक्षा करनी चाहिए। 

क प्रधानकारणवादो वेद्विद्धिरपि केञ्चिन्मन्वादिभिः सत्कार्यत्वाद्यंशोपजीवनाभिः 
प्रायेणोपनिवद्धः। अयं तु परमाणु कारणवादो न कैश्चिदपि शिप्टेः केन चिदप्यंरोन परिगृहीत 
इत्यत्यन्तमेवानादरणीयो वेदवादिभिः । अपि च _इत्यत्यन्तमेवानाद्रणीयो वेदवादिभिः । अपि च वैशेपिकास्तन्त्रा थेमूतान्वद्पदार्थान्द्रव्य- 
ये चारमूत अधिक ओर न्यून गुणवाले स्थूल, सूक्ष्म, सूक्ष्मतर और सूक्ष्मतम तारतम्यसे युक्त लोकम 
देखे जाते हैं। इसी प्रकार स्थूल-सुक्ष्म पृथिवी जलादिके समान उनके परमाणु भी उपचित ( अधिक ) 
अपचित ( न्युन ) गुणवाले कल्पनाः किये जाते हँ कि नहीं ? दोनों प्रकारसे दोषकी प्रसक्ति अपरिहाय॑ 
ही होगी ।.उपचित और अपचित गुणत्व विशिष्ट परमाणुओंकी कल्पना करनेपर तो उपचित गुणवाे 
परमाणुओंकी मूति ( आकार ) के उपचय ( स्थूल ) होनेसे अपरमाणुत्वका प्रसङ्ग होगा । मूतिके 
उपचयके विना भी गुणोंका उपचय होता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि काये भूतोमे.गुणोके. 


उपचय होनेपर मूर्तिका उपचय देखनेमें आता है.। यदि उपचित और अपचित - गुणत्व विशिष्ट -पर- 


माणुओंकी कल्पना न कर परमाणुत्वके साम्य सिद्धि ( रक्षा ) के लिए सब परमाणु एक एक गुण 
युक्त माने जायें, तो तेजमें स्पशंकी, जलमें रूप और स्पशंकी, पृथिवीमें रस, रूप और स्पद्रांकी उपलग्षि 


नहीं होगी, क्योंकि कायंके गुण कारण गुण पूवक होते हैं। यदि सब चार गुण युक्त ही कल्पना किये . 


जाये, तो जलमें मी गन्धकी, तेजमें गन्ध और. रसकी भोर वायुमें .गन्थ, रूपः और रसकी उपलब्धि 
. होगी। परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । इसलिए भी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १६॥. 


कई एक वेदवित्‌ मनु आदिने, प्रधान कारणवाद सत्कायंत्व आदि अंशोंका उपजीवन करता . 


` है इस अभिप्रायसे उसे अपने स्मृति ग्॑न्योमें स्थान दिया है। परन्तु यह परमाणु कारणवाद तो 
किसी भी अंदर्मे किन्हीं मी शिष्ट पुरुषासे गृहीत नहीं है, इसलिए वेदवादियोंसे अत्यन्त ही अनादरणीय 
है। ओर वंशेषिक अपने शस्त्रके अथंभूत द्रव्य, गुण, कमे, सामान्य, विशेष और समवाय. 
| सत्यानन्दी-दीपिका क 
* द्रव्य आदि छः भाव और एक अभाव इस प्रकार वेशेषिक मतमें -सात पदार्थ है । छ 
साव पदार्थ परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं ओर उनके लक्षण भी मिन्न-मिन्न हैं। भाष्यमें अन्वय 
भी यही सिद्ध किया गया है कि गुणादि ब्रव्यकी एक अवस्था विशेष है। यह द्रव्य है यह गुण है 
इत्यादि भेद व्यवहार तो कल्पित भेदको लेकर हो सकता है, क्योकि जेसे अत्यन्त भेदमें घमंधरमिमाव 


क. 


.कमल इस प्रकार तत्‌ तत्‌ द्रव्य तत्‌ तत्‌ विशेषणसे प्रतीयमान होनेके कारण 


. चाय द्रव्यात्मक व्याख्यात हुए । यदि कहो कि द्रव्य और गुण अयुतसिड हैं, 


अधि० ३ सु० १७ | भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४२७ 


गुणकर्मसामान्यविशेषसमवायाब्यानत्यन्तभिन्नान्मिन्नलक्षणान भ्युपगच्छन्ति ; यथा मनु- 
च्योऽश्वः दादा इति । तथात्वं चाभ्युपगम्य तद्विरुद्धं द्रव्याधीनत्वं दोपाणामभ्युपगच्छन्ति । 
तन्नोपपद्यते, कथम्‌ ? यथा हि लोके शशकुशपलाराप्रभ्रतीनामत्यन्तभिन्नानां सतां नेतरेत- 
राधीनत्वं भवति, एवं द्रव्यादीचामत्यन्तभिन्नत्वान्नेव द्रव्याधीनत्वं गुणादीनां भवितुम- 
ईति । अथ भवति दरव्याधिनत्वं शुणादीनाम्‌, ततो द्रव्यमावे भावादूद्रव्याभावे5भावाद्‌ व्यः 
मेव संस्थाना दिमेदादनेकशब्दप्रत्ययभाग्भवति । यथा देवदत्त पक एव सन्नवस्थान्तरयो- 
गादनेकदाव्दप्रत्ययभारभवति, तद्वत्‌। तथा सति सांख्यसिद्धान्तप्रसङ्गः स्वसिद्धान्तविरोधः 
आप्येयाताम्‌ ।# नन्वग्नेरन्यस्यापि सतो धूमस्याम्न्यधीनत्वं दश्यते। सत्यं दृ्यते,मेर्दप्रती- 
तेस्तु तत्राग्निधूमयोरन्यत्वं निश्चीयते, इह तु शुक्लः कम्वलो रोहिणी धेचुर्नीलमुत्पलमिति 
द्रव्यस्यैव तस्य तस्य तेन तेन विशेषणेन प्रतीयमानत्वाच व दरव्यगुणयोरग्निधूमयोरिव भेदः 
प्रतीतिरस्ति, तस्माद्द्रव्यात्मकता शुणस्य। पतेन कर्मसामान्यविरोपसमवायानां ठव्यात्म- 


मनुष्य, अश्व और शशकके समान अत्यन्त भिन्न और भिन्न लक्षगवा% छः पदार्थ स्वीकार करते हुँ। 


ओर इसी प्रकार अङ्गीकार कर उसके विरुद्ध दोष सत्र पदार्थं द्रव्यके अधीन मानते हैं । परन्तु वह 
उपपन्न नहों होता । क्यों ? जैसे व्यवहारमें ही शशक, कुश, पलाश आदि अत्यन्त मिन्न होते हुए 


एक दूसरेके अधीन नहीं होते हैं, वेसी हो द्रव्य आदिके भो अत्यन्त मिन्न होनेसे गुण आदि द्रव्यके 
अधीन नहों हो सकते । यदि गुण आदि द्रव्यक्रे अधीन होते हैं, तो द्रव्यके मावमें भाव ओर द्रव्यके 
अमावमें अभाव होनेसे द्रव्य ही संस्थान आदि भेदसे अनेक शब्द और प्रतीतिका भागी होता दै । 
जैसे देवदत्त एक होता हुआ भी अन्य अतस्याके सम्बन्धसे अनेक शब्द और प्रत्ययका मागी होता है। 
ऐसा माननेपर सांख्य ( वेदान्त ) सिद्धान्तका प्रसंग और स्वसिंद्धान्तका विरोत्र प्रसंग हो जायगा । 


, परन्तु अग्निसे भिन्न होता हुआ धूम अग्निके अधीन देखा जाता है, ठोक देखा जाता है, भेद प्रतीतिसे 


तो वहाँ अग्नि और धूमका अन्यत्व निश्चित होता है । परन्तु यहाँ शुक्ल कम्वळ, लाल गो ओर नील- 
र अग्नि और धूमके समान 


द्रव्य ओर गुणकी भेद प्रतीति नहीं है, इसलिए गुण द्रव्यात्मक है, इससे कमं, सामान्य, विशेष मौर सम- 
इससे गुण आदि द्रव्यके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

नहीं होता, वैसे अस्यन्त अभेदमें मी. नहीं होता है । इसलिए यदि गुण और द्रव्पका तादात्म्य स्वीकार 
करें तो वेदान्त सिद्धान्तका प्रसङ्ग और अपने सिद्धान्तसे विरोध होगा । प 

# पूर्व पक्षी यहाँ अधीतका अधे काये मानकर व्यमिचारको शक्का करते है जत दू अग्निका 
काय है और उससे भिन्न है, वैसे गुण आदि पके कायं हैं और उससे मिल्न हैं। परन्तु यह हत 
विषम है, क्योंकि जैसे धूम और अग्निका महानसं आदिमं प्रत्यक्ष भेद उपलब्ध होता है, वसे द्रव्य 
और गुणका भेद उपलब्ध नहीं होता । शुवलकम्बल, शुक्छूपट आदि स्पलोंमें सामानाधिकरण्य प्रतीतिसे 
द्रव्य औरं गुणकी अभिन्नता ही उपलब्ध होती है । भिन्त देशस्य पट आदि पदार्थ संयोग द्वारा संयुक्त 
होते हुँ वे युतसिद्ध कहे जाते हैं और अवयव अवयवी, गुण गुणी, जाति व्यक्ति, क्रिया क्रियावानु ओर 
नित्यद्रव्योमें विशेष इनका अविनामांव है, इसलिए ये अयुतसिद् कहलाते हैं, इनका सम्बन्ध समवाय 
है । अव अयुतसिद्धके बिकल्पोंमें से प्रथम विश्वात या दु he 
002 हीं । तन्तु गुण पटफे शु णोके आरम्भक गुणों 
होते है, Es आ रा नही । ; इसप्रकार पटका उम्तु और पटके 5 र 
है । इस तरह मिन्न-मित्त देश होनेसे द्र और शुगर अपुध्देशस्य भयुतसिरत्य ब | 
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कता व्याख्याता। गुणदीनां द्रव्याधीनत्वं द्रव्यणुणयोरयुतसिङ्वत्वादिति यद्य॒च्येत, तत्पुन- 


र्युतसिद्धत्वमएथग्देशत्व चा स्यादएथक्कालत्वं चाऽएथक्स्वभावत्वं वा सर्वथापि नोपपद्य. 
- ते । अपृथग्वेशत्वे तावत्स्वाभ्युपगमो चिरुध्येत । कथम्‌? तन्त्वारब्धो हि पटस्तन्तुदेशो- 


ऽभ्युपगस्यते, न पटदेशः। पटस्य तु शुणाः शुक्लत्वादयः परदेशं अभ्युपगस्यन्ते, न 
तन्तदेशाः । तथा चाहु-- व्याणि :्रभ्यान्तरमारमन्ते गुणाश्च गुणान्तरम्‌ (व० १।१।१ ०) इति। 
तन्तवो हि कारणद्र्याणि कायंद्रव्यं पटमारभन्ते, तन्तुगताञ्च शुणाः शुक्लादयः काये. 
व्ये परे शुक्लादिशुणान्तरमारभन्त इति हि तेऽभ्युपगच्छन्ति। सोभ्युपगमो द्रव्यणुण- 
योरपृथय्देशत्वेऽभ्युपगम्यमाने वाध्येत । ॐ अथापृथक्कालत्वमयुतसिद्धत्वसुच्येत, सव्य- 


` दक्षिणयोरपि गोविपाणयोर्‍युतसिद्धत्वं प्रसज्येत । तथाऽएृथक्स्वभाचत्वे त्वयुतसिद्धत्वे 


न द्रव्यगुणयोरात्मभेदः संभवति, तस्य तादात्म्येनेव प्रतीयमानत्वात्‌ । युतसिद्वयोः 
संबन्धः संयोगोऽयुतसिद्धयोस्तु समवाय इत्ययमभ्युपगमो सृषेच तेषाम्‌, प्राक्सि- 
द्धस्य कार्यात्कारणस्यायुतसिद्वत्वालुपपत्तेः । अथान्यतरापेक्ष एवायमभ्युपणमः स्याद्‌- 
युतसिद्धस्य कार्यस्य कारणेन संवन्धः समवाय इति, एवसपि प्रागसिद्धस्याळव्धात्म- 
कस्य कार्यस्य कारणेन संवन्धो नोपपद्यते, द्यायत्तत्वास्संचन्धस्य । ® सिद्ध भूत्वा 
संबध्यत इति चेत्‌; प्राक्कारणसंचन्धात्कार्यस्य सिद्धावभ्युपगस्यमानायामयुतसिद्धयभाचा- 
अधीन हैं, तो वह मयुतसिद्धत्व अपृयग्देशत्व -है वा अपृथबकालत्व है अथवा अपृथकस्वमावत्व है, 
सवंथापि वह उपपन्त नहीं होता । यदि अपृथर्देशत्व हो तो स्वसिद्धान्तसे विरोध होगा, क्योंकि तन्तुमे 
उत्पन्न हुए पटका तन्तुदेश स्वीकार किया जाता है पट देश नहीं, एवं पटके शुक्लत्व आदि गुण 
पट देशवाले माने जाते हैं तन्तु देशवाले नहीं । वैशेषिक कहते है--'द्रब्याणि ०१ ( द्रव्य अन्य द्रव्यको 
आरम्म करते हैं और गुण अन्य गुणको ) इस प्रकार कारण द्रव्य तन्तु कायंद्रव्य पटको आरम्म करते 
हैं और तन्तु गत शुक्ल आदि गुण कायंद्रव्य पटमें अन्य शुक्ल आदि गुणोंको आरम्म करते हैं, ऐसा वे 
स्वीकार करते है । द्रब्य और गुणका अपृथग्देशत्व स्वीकार करनेपर वह सिद्धान्त वाधित हो जायया । 
यदि अपृथवकालत्व अयुतसिद्धत्व कहो, तो गौके वाम और दक्षिण सोंग-मी अयुतसिद्ध हो जायंगे । 
उसीप्रकार अपृथबस्वमावत्व आयुतसिदधत्व हो तो द्रव्य और गुणका स्वरूप भेद असंभव है, क्योंकि 
वह ( गुण ) तो तादातम्यसे ही प्रतीयमान है । यृतसिद्ध पदार्थोका सम्वन्ध संयोग है और अयुतसिद्ध 
पदार्थोका सम्वन्ध समवाय, इसभ्रकार उनका यह सिद्धान्त मिथ्या ही है । कारण कि कायसे पूवं सिद्ध 


कारण. अयुतसिद्ध नहीं हो सकता, यदि कहो कि दोमेंसे एककी अपेक्षा यह अंगीकार होगा इससे . 


अयुतसिद्ध कायंका कारणके साथ सम्बन्ध समवाय है 


ही प्रा नहीं किया है ऐसे पूवं अ.सद्ध कार्यका कारणके साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 
सम्बन्ध दोके अधीन होता है। यदि कहो कि-कार्य सिद्ध होकर कारणके साथ सम्बद्ध होता है, तो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क द्वितीय विकल्प सब्यद्क्षिणयोरपि' आदिसे कहते हैं । तृतीय विकल्पमें तो 'स्वमाव' का 
ह इससे वेदान्तसिद्धान्तका प्रसंग हो जायगा। छः पदार्थ अत्यन्त भिन्न हैं यह अनुमव 
सुद्ध होनेसे अपुतसिद्धस्व बाधित है । अयुत 
स ध बय है। अयुत सिद्धि दोकी है कि एककी? इसको 'प्राक्सिद्धस्य 
हि इ सत्‌ पदार्थोकी प्राप्ति सं 
क्य त्य प्राप्त हैं, यदि माने तो तन्तु और पटका मी संयोग जायगा, यह अपसिद्धान्त है । 
उत्पत्तिकालीन द्रव्य निगुंण और हे नै 


निष्क्रिय मानते हैं, क्योंकि यदि उत्पत्तिके समय द्रव्य गुण और 


है। तो ऐसा माननेपर भी जिसने अपना स्वरूप ' 


योग है' यह विभु आकाश आदिके संयोगमें नहीं घटेगा, .. 


a renin 


निर oS 


| 
| 
| 
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व्कार्यकारणयोःसंयोगविभागी न विद्येते इतीदं दुरुक्त स्यात्‌। यथा चोत्पन्नमाजस्याक्रियस्य 
कार्यद्रव्यस्य विधुभिराकाशादिमिद्रव्यान्तरे: संवन्थः संयोग एवाभ्युपगस्यते, न समवायः, 
एवं कारणद्रव्येणापि खंबन्धः सं योग एच स्यान्न समचायः। चापि संयोगस्य समचायस्य चा 
संबन्धस्य संबत्थिव्यतिरेकेणास्तित्वे किचित्परमाणमस्ति । संवन्धिशब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण 
संयोगसमवायहव्द्भरत्ययदर्शनात्तयोर॒स्तित्वमिति चेत्‌ न, एकर्वेऽपि स्व॒रूपवाह्मरूपा- 
पेक्षयानेकदाब्दभत्ययवर्शनात्‌। यथैकोऽपि सन्‌ देवदत्तो लोके स्वरूप संवन्घिरूपं 


०, 


आपेक्ष्यालेकदाब्द्रस्ययमाग्मवति--मचुप्यो ब्राह्मणः श्रोत्रियो चदान्यो वालो युवा 
स्थविरः पिता पुत्रः पौत्रो आता जामातेति, यथा चेंकापि सती रेखा स्थानान्यत्वेन 
निविशमातेकदशाशतसहस्ञादिदाव्दपत्ययभेदमचभयतिः तथासलंवन्थिनोरेच संवन्धिः 
शब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण संयोगसमवायशब्दप्रत्ययाहत्वम्‌, न व्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वेन; 
इत्युपलब्घिलक्षणप्राप्तस्याजुपलब्घेरभावो चस्त्वन्तरस्य। ७ नापि संवन्धिविषयत्वे 
संवस्थदाव्दप्रत्ययोः खंततभावम्नसङ्गः । स्चरूपचाहारूपापेक्षयेत्युक्तोत्तरत्वात्‌ । 
तथा5ण्वात्ममनसामप्रदेशात्वान्न संयोग: सड्भवति, प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता 
द्रव्यान्तरेण संयोगदर्शनात्‌ । कह्पिताः प्रदेशा अण्वात्मसनसां भविष्यन्तीति 


>> नम iS 3002: मम 
कारण सम्बन्धसे पूर्व कार्यको सिद्धि स्वीकार करनेपर अपुसिद्धिका अमाव होनेव 'कार्यक्रा रणके संयोग 


और विभाग नहीं हाते यह उक्त कवत असंगत हो जायगा । और जैसे उत्पन्नमात्र-उत्पद्यमान क्रिया- 
रहित द्रव्यका विभु आकाश आदि अन्य द्रव्योंके साथ सम्बन्ध संयोग हो स्वीकार या जाता है 
समवाय नहीं, वैसे कारण द्रव्यके साथ जी सम्बन्ध संयोग हो 'होगा समवाय नहीं । सम्बन्धियों से भिन्न 
संयोग अथवा समवाय सम्बन्धके अस्तित्वमें कोई भी प्रमाण नहीं है । यदि कहो क्रि “सम्त्रन्धी' इस 
शब्द और प्रत्ययके अतिरिक्त संयोग और समवाय शब्द और प्रतीतिके दर्शनसे उनका पृयक्‌ अस्तित्व 
है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें मो स्वरूप और बाह्यरूपको अपेक्षा अनेक शब्द ओर प्रत्यय 
देखनेमें आते हैं। जंसे देवदत्त एक होता हुआ मी व्यवहारमें स्वरूप और सम्बन्धिरूपकी अपक्षाकर 
मनुष्य, ब्राह्मण, श्रोत्रिय, दाता, बालक, यूवा, वृद्ध, पिता, पुत्र, पौत्र, आता जामाता इस प्रकार 
अनेक शब्द और प्रत्ययोंक। भागी होता है। और जैसे रेखा एक होती हुई भी स्थानभेदसे नियोजित 


हुई एक, दश, शत, सहर आदि शब्द और प्रत्ययविरेषके अनुमवका विषय होती है । वेसे दो सम्बन्धी 


ही ( सम्बन्धका अनुयोगी और प्रतियोगी ) सम्बन्धी शब्द और [us कह संयोग और क. 
इन शब्द और प्रत्ययके योग्य होते हैं, किन्तु अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वसे नही । दस प्रकार उपलब्धिड्प 
लिङ्गसे प्राप्त अन्य पदार्थका ( संयोग आदि, सम्बन्धियोंसे मिन्न है इस ) अनुपलब्धिस अमान ति 
होता है । उसी प्रकार “सम्बन्धः शब्द और प्रत्ययका सम्बन्धी विषय होनेपर भी उसका निर 
अस्तित्व प्रसंग भी न होगा, क्योंकि वह स्वरूप और पररूपकी अपेक्षासे है, ऐसा उत्तर है वया या 


है। उसी प्रकार परमाणु, आत्मा 


होने से सं हा है। 
और मनका प्रदेश त होने से त संमव न 
प्रदेश विशिष्ट ( सावयव ) द्रव्यक्ता प्रदेश युक्त ( सावयव ) तळा वार सा संयोग देखनेमें 


क्रिया युक्त उत्पन्न हो तो-अपने गुणोंके प्रति बह का.” सिद्ध नहीं होगा, का कायत पूति होता 


चाहिए । उपलब्धिरूप लिङ्गे प्राप्त संयोग और समवाय आदि पदार्थोकी सम्बन्धियोसे भि्रच्पसे 


उपलब्धि न होनेके कारण उनका अभाव निश्चित होता है ; में क्रियाका कारण है। आत्मा 
& अदृष्ट विशिष्ट आत्माके साथ परमाणुका संयोग परमा >, 5ण्वात्सममनसास' इत्यादिसे 
ओर मनका संयोग ज्ञान आदिका असमवायिका ९ अबइसका ता 


: न्ध और मुक्तिके 
निराकरण करते हैं। किच अविद्यमानकी कल्पनासे ही सब अथंकी दिदि होरे बत्य 5 ९ ७ 


नियम मी लुप्त हो जायंगे । 
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चेत्‌-न, अविद्यामानाथेकल्पनायां सर्वार्थसिद्धिप्रसज्ञात्‌, इयानेवाविद्ययानो विरुद्धो- 
5विरुद्धो वार्थः कल्पनीयो नातोऽधिक इति नियमहेत्वभावात्‌, कल्पनायाश्च स्वायत्त- 
त्वात्प्रभूतत्वसंभवात्य । नच चैशेपिकेः कढ्पितेम्यः षड्भ्यः पदाथ भ्योऽन्येऽधिकाः शातं 
सहस्रं वाऽर्था न कल्पयितव्या इति निवारको हेतुरस्ति! तस्माद्यस्मे यस्मै यद्यद्रोचते 
तत्तत्सिध्येत्‌। कञ्चित्कपालुः प्राणिनां दुःखबहुरू संसार एव मा भूदिति कल्पयेत्‌ । 
अन्यो वा व्यसनी मुक्तानामपि. पुनरुस्पत्ति कर्पयेत्‌। कस्तयोरनिचारकः स्यात्‌? 
ॐ किंचान्यत्‌-द्वाभ्यां परमाणुभ्यां निरवयवाभ्यां सावयवस्य ढयणुकस्याकारोनेव 
संस्छेषाचुपपत्तिः। न ह्याकाशस्य पृथिव्यादीनां च जतुकाष्ठवत्संस्छेपो5स्ति। कायकारण- 
द्रव्ययोराश्रिताश्रयभावोऽन्यथा नोपपद्यत इत्यचइ्यं कल्प्यः समवाय इति चेत्‌-न, 
इतरेतराश्रयत्वात्‌ । कार्यकारणयोहि भेदसिद्धावाश्चिता्रयभावसिद्विः आश्चिताश्रयभाच- 
सिद्वौ च तयोमेदसिद्विः कुण्डवद्रवदितीतरेतराश्रयता स्यात्‌। न हि कार्यकारणयोभेद्‌ 
- आथिताश्चयमावो वा पेदान्तचादिभिरभ्मुपगम्यते, कारणस्येच खंस्थानमातरं कार्यमित्यभ्य॒- 
पगमात्‌। किचान्यत्‌-परमाणूनां परिच्छिन्नत्वाद्याचत्यो दिशः षडष्टौ दश चा 
तावद्धिरवयवैः सावयवास्ते स्युः, सावयवत्वाद्‌ नित्याइचेति नित्यत्वनिरवयवत्वाभ्युपगमो 
बाध्येत । यांस्त्वं दिग्भेदभेदिनोऽवयचान्कल्पयसि त एच परमाणच इति चेत्‌-न, 


आता है। यदि कहो कि अणु, आत्मा और मनके कल्पित प्रदेश होंगे, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 


अविद्यमान पदाधंकी कल्पना करनेपर सर्वाथं सिद्धि होनेका प्रसंग हो जायगा । इतनी ही अविद्यमान, 
विरुद्ध अथवा अक्रिद्ध अथंकी कल्पना करनी चाहिए, इससे अधिक नहीं, इस विषयमें कोई नियम हेतु 


नहीं है । कल्पना तो अपने अधीन होती है इससे उसके अधिक होनेको भी संभावना है । वेशेषिकों 
द्वारा कल्पित छः पदाथाँसे भिन्न अतिरिक्त ( अधिक ) शत्त, अथवा सहस्र पदार्थोकी कल्पना नहीं 


करनी चाहिए, इसका कोई निवारक हेतु नहीं है, इसलिए जिस जिसको जो जो रुचिकर होया वह 
वह सिद्ध हो जायगा । कोई कृपालु ऐसी कल्पना करेगा कि प्राणियोंके लिए यह दुःख बहुल संसार 
ही न हो अथवा अन्य कोई" व्यसनी मुक्त पुरुषोंकी पुनरत्पत्तिकी कल्पना करेगा । ऐसी स्थितिमें 
उनका कौन निवारक होगा । और "इससे भिन्न दुसरा दोप यह है--आकाशके साथ सावयव 
द्रथणुकके समान निरवयव दो परमाणुओंका संश्लेष नहीं हो सकता । आकाश और पृथिवी आदिका 


लाख यर काएक़े समान संश्नुष ( मिलाप ) नहीं है। कायं कारण द्रव्योंका आश्रिताश्रयमाव अन्यथा 
उपपन्न न होगा, इसलिए समवायकी अवश्य कल्पना करनी चाहिए । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, 


क्योंकि अन्योन्याश्नय हो जायगा । कायं कारणका कुण्डवदरके समान भेद सिद्ध हो तो आधिताश्रय- 
मावकी सिद्धि हो, आशिताश्यमावकी सिद्धि हो तो उनका भेद सिद्ध हो, इसप्रकार अन्योन्याश्रय 


होगा । वेदान्तवादी कायं और कारणका भेद अथवा आश्रिताश्रयमाव स्वीकार नहीं करते, क्योंकि . 


कारणका ही संस्थान ( आकार विशेष ) मात्र कायं है, ऐसा वे मानते हैं ।. अन्य दोष यह है-- 
परमाणुओंके परिच्छिन्न होने से जितनी दिशाएँ छः, आठ अथवा दश हैं। उतने अवयवोंसे ते सावयव 
हो जायंगे, सावयव होनेसे अनित्य हो जायंगे, इससे उनका नित्यत्व निरवयवत्व सिद्धान्त बाधित हो 


जायगा । यदि कहो कि दिशाके भेदसे भेदविशिष्ट जिन अवयवोंकी तुम कल्पना करते हो वे ही हमारे 
मतमें परमाणु हैं। तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि स्थूळ, सूक्ष्मके तारतम्यक्रमसे परम कारण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® समवायका अन्योन्याश्रय दोषसे खण्डनकर अव परमाणुका नित्यत्व, निरवयवत्व खण्डन 


करते हँ--परमाणवः सावयवाः परिच्छिन्नत्वात्‌ घरवत्‌' ( परमाणु सावयव हैं परिच्छिन्न होनेसे घटके 
समान ) इसलिए परमाणुका दधणुकके समान पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे स होता है। 


१ Se a. es one शश री 


अधि० ४ स्‌० १८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिक्रासद्दित ४३१ 


लवू लसक्षमतारतम्यक्रमेणापरमकारणाद्विनाशोपपत्ते । यथा पूथिवी दृ्यणुकाद्यपेक्षया 
स्थूलतमा चस्तुमूतापि विनश्यति, ततः सूक्ष्मं सक््मतरं च प्रथिव्येकजातीयकं विनदय ति, 
तदो द्व्यणुक, तथा परमाणवोऽपि पृथिव्येकजातीयकत्वाद्विनस्येयुः । ४ विनद्यन्तोऽ- 
प्यवयवबिभागेनैव विनश्यन्तीति चेत्‌--नायं दोपः, यतो घृतकाउिन्यविलयनवदपि 
चिनाशोपपत्तिमवोचाम । यथा हि घृतसुवर्णादीनामविभज्यमानावयवानामप्यग्निसंयो- 
गादूद्रवभावापच्या काठिन्यविनाशो भवति, एवं परमाणूनामपि परमकारणभावापत्त्या 
ूर््यादिविनाशो भविष्यति | तथा कार्यारम्भोऽपि नावयवसंयोगेनेच केवलेन भवति; 
श्षीरजलादीचामन्तरेणाप्यचयवसंयोगान्तरं दधिहिंमादिकार्यारम्भदर्शनात्‌। तदेव- 
रसारतरतर्कसंडव्चर्वादी्वरकारणश्रुतिविरुदर्वाच्छूतिमवणेशच शिष्टेरमन्वादिमिरपरि- 
गुहीतस्वादत्यन्तमेवानपेक्षाऽस्मन्परमाणुकारणवादे “क्वार्या आर्यैः श्रेयोथिभिरिति 
वाक्यशोषः ॥ १७॥ 
(४ समुदायाधिकरणम्‌ सू० १८-९७ ) 
समुदाय उभयहेतुकेऽपि तदभ्रापिः ॥१८॥ 
पदच्छेद- समुदाये, उमयहेतुके, अपि, तदप्राप्तिः । 
सून्नाथं-( उभयहेतुकेऽपि समुदाये ) परमाणु हेतुक बाह्य समुदाय और स्कन्ध हेतुक 
आध्यात्मिक समुदायमें मी ( तदभ्राप्तिः ) समुदायकी प्राप्ति नहीं होती, क्योंकि अचेतन परमाणु और 
स्कन्थोंका अपने आप समुदाय असंभव है, अन्य किसी कूटस्य चेतन संघात कर्ताका अमाव दै, अत! 
उनका मत श्रार्तिमूलक है । ` - | 
__ # वैशेपिकरा्वान्तो _ डुर्यक्तियोगादेवविरोधा निळ प्यार चैशेपिकराद्धान्तो डुर्युक्तियोगादेदविरोधाच्छिषापरिप्रहाच नापेक्षितव्य 
पर्यन्त विनाश उपपन्नं होता है । जैसे पृथिवी द्वयणुक आदिकी अपेक्षासे स्थूलतम और वस्तुभूत 
होती हुई मी विनष्ट होती है । उससे सूक्ष्म सूवमतर पृथिवीरूप एक जातीय नष्ट होता दै, और 
तदनन्तर द्यणुक । उसी प्रकार परमाणु भी पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनष्ट होने चाहिए। 
यदि कहो कि विनष्ट होते हुए भी अवयवविमागसे ही विनष्ट होते हैं, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि घृत- 
काठिन्य विलयनके समान मी विनाश हो सकता है, ऐसा हम कह चुके हैं, जैसे अविभज्यमान 
अवयववाले घृत सुवर्ण आदिके भी अग्निके संयोगसे द्रवमाव प्राप्ति होनेसे काठिन्यका विनाश 
होता है, वेसें परमाणुओंका मी परम कारणमाव प्राप्तिसे मूर्ति आदि विनाश होगा । उसी प्रकार 
कार्यका आरम्म भी केवल अवयव संयोगसे नहीं होता दै, क्योंकि अन्य अवयव संयोगके विना मी 
क्षीर, जल आदिका दधि, हिम आदि कायं आरम्म देखने में आता है । इस प्रकार परमाणु कारणवाद 
असा तर तासि विरचित तया ईश्वर कारणत्व प्रतिपादक थुतिसे विरुद्ध, श्रुतिप्रवण ( श्रुति समयंक ) 
शिष्ट सनु आदि द्वारा अस्वीकृत होनेसे श्रेय चाहनेवाले आये पुरुषोंकी परमाणु कारणवादमें अत्यन्त ही 


उपेक्षा करनी चाहिए ऐसा वाक्यशेष है ॥ १७॥ 
/ पुर्वेमे यह कहा गया है कि कुतकंके योग, वेद विरुद्ध और शिष्ट पुरुषोसे अस्वीकृत होनेसे 


# ब्रह्मसे भिन्न सव द्रव्य पदार्थ अज्ञानसे जन्य होनेसे निरवयव नहीं हो सकते हैं, इसलिए 
प्रल्यमें उनका अदृष्ट आदि निमित्तोंके विनाशसे विनाश हो सकता है। अतएव परमाणुके अस्तित्वमें 
कोई प्रमाण नहीं है । अतः भ्रान्तिमूलक वेशेषिक मतसे वेदान्तसभन्वयका विरोध नहीं है ॥ १७ ॥ 

# इस प्रकार अधे वैनाशिक वरशेषिक मतका निराकरण कर अब बुद्धिस्थ सवंवेनाशिक मतका 


निराकरण करते हैं, इस तरह अवान्तर प्रसंगसंगतिसे वैशेषिक' आदिसे कहते हैं । वेशेषिक निश्चित 
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इत्युक्तम्‌। खो5थवैनादिक इति वैनाशिकत्वसाम्यात्सवंचैना शिकराडान्तो नतराम- 
पेक्षितन्य इतीदमिदानीसुपपादयामः। स च वहुष्रकारः प्रतिपत्तिभेदाहिनेयभेदाद्वा। 
तत्रैते त्रयो चादिनो भवन्ति केचित्खर्वास्तित्ववादिनो वाह्यमान्तरं च वस्त्वभ्युपगच्छन्ति 
भूतं भौतिकं च चित्तं चैत्तं च, तांस्तावत्मतित्रूमः । तत्र भूतं एथिवीधात्वाद्यः | भौतिक 
वज्ञेपक सिद्धान्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । वह अधंवेनाझिक है, इसलिए बेनाझिकत्व साहस्यसे 
सवंवैनादिक सिद्धान्त अत्यन्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । इससे अव हम इसका उपपादान करते है | 


प्रतिपत्तिके भेदसे अथवा *शिष्योके भेदसे वह बहुत प्रकारका है । उसमें ये तीन वादी हैं--कोई 
सर्वास्तित्व वादी हैं, कोई केवल विज्ञानास्तित्व वादी हैं और पुनः अन्य सवंशून्यत्ववादी हैं । उनमें जो 


सर्वास्तित्वदादी बाह्य भूत और भौतिक, आन्तर-चित्त और चेत्त स्वीकार करते है । पहले उनके- 


सिद्धान्तका हम निराकरण करते हैं--उनमें भूत-पृथिवी धातु आदि हैं, भतिक-झप आदि और चक्षु 
सत्यानन्दी-दी 
अधंवनाशिक हैं, क्योंकि वे परमाणु, आकाश, दिशा, काल, आत्मा, मन, सामान्य, विशेष और 
समवाय । चन्द, स्प, रूप आदि गुण और कम इनमेंसे कुछको नित्य मानते हैं और कुछका नाश । 
आधेका विनाश माननेसे वे अधंवनाशिक हैं। इनका उपन्यास वेनाशिकत्वके साहश्यसे सवंवेना- 
शिकोंका स्मरण कराता है। जव वेशेषिकमत अधंवेनाशिक होनेसे अनुपादेय है, तव सवे वेनाझिकोंका 
सिद्धान्त तो अत्यन्त ही अनुपादेयं समझना चाहिए। वुद्धके शिष्योंमें चार संप्रदाय थे- वेमाषिक, 
सौत्रान्तिक, योगाचार और माध्यमिक । उनमेंसे वुद्धके वचनोंके अनुसार उसके विवरणभूत विभाषा 
शास्त्र जिसका नाम अभिधमंविमाषा है उसे प्रमाणरूपसे माननेवाला वमाषिक है । सूत्रपयन्त जो 
वुद्धके वचन हैं जिनका पाली भाषामें सूत्तान्त नाम है उसे प्रमाणतमरूपसे माननेवाला सौत्रान्तिक है । 
योग (समाधि) द्वारा आलयविज्ञानका साक्षात्कार करनेवाला योगाचार है । और 'अतोआवासावान्त- 
द्वयरहितत्वात्सवंस्वमावानुत्पत्तिलक्षणा शून्यता मध्यमा प्रतिपत्‌ समध्यमो मार्ग: ॥ इति (माध्यमिक- 
बृत्ति) ( माव और अमाव दोनों पदार्थोंस रहित होनेसे सवंस्वभावकी अनुत्पत्तिरूप शून्यता मध्यम 
प्रतिपत्‌ अर्थात्‌ वह मध्यममागं है ) इस प्रकार जो मध्यमका अवलम्बन कर प्रवृत्त हुए वे माध्यमिक 
कहे जाते हैं। वाह्य पृथिवी आदि ओर आन्तर: वित्त आदि विद्यमान होते हुए मी उनमें “सवं झून्यम्‌' 
( सव शून्य है ) य्ह प्रथम शिष्योंको उपदेश किया । विज्ञानमें आग्रह रखनेवाले दूसरे शिष्योंको 
“विज्ञान मेचेकं सत’ (एक विज्ञान ही सत्‌ है) ऐसा उपदेश किया । वाह्य और आन्तर उभयः पदाथोमे 
आस्या रखनेवाले शिष्योंको 'उमग्रं सत्यम? ऐसा उपदेश किया है । वंभाषिक और सौत्रान्तिकका यद्यपि 
वाह्य पदार्थोके प्रत्यक्षत्व और अप्रत्यक्षत्वमें विवाद है, तो भी सर्वास्तित्ववादमें विवाद नहों है। 
इसलिए दोनोंको एककर तीन मत दिखाये गये हैं । सर्वा््तित्ववादीके मतमें प्रथिवी आदि चार भूत हैं 
और आकाश आवरणका अमावमात्र है। इन पृथिवो आदि.भूतोंसे उत्पन्न हुए पवंत आदि कार्य 
भौतिक हैं ये बाहय हैं। चित्त और चित्तसे उत्पन्न हुए काम आदि चैत्त आन्तर हैं । इस प्रकार सब भूत 


भौतिक पदार्थ परमाणुओंका ही समुदाय है अवयवोंसे अतिरिक्त अवयवी नहीं है । पूथिवीके परमाणु 


कठिन, जछके स्नेह, अग्निके उष्ण और वायुके चलन स्वभाववाले होते हैं, इस प्रकार यह बाह्य समुदाय 


है । रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार इस प्रकार पाँच स्कन्थ हैं, स्कन्धका- अथं समुदाय है। . 


'जिससे निरूपण किया जाय अथवा जिसका निरूपण किया जाये वह रूप है? इस प्रकार करण और कमे 


व्युत्पत्तिसे रूप शब्दका अथं-इन्द्रिय और विषय दोनों हैं, इसलिए विपयः सहित इन्द्रिय रूपस्कन्ध दै । 
यद्यपि रूप आदि विषय वाह्य हैं तो भी देहस्थ इन्द्रियोंसे ग्राह्य होनेसे आध्यात्मिक हैं “अहम्‌, अहम! 
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4. देशना लोकनाथानां सस्वाशयवशानुगाः । मिद्यन्ते बहुधा लोक उपायेबेहुमिः पुनः ॥ ३ ॥ 
गस्सीरोत्तानभेदेन क्चिच्चोमयलक्षणा। भिन्नापि देशानाञमिन्ना गून्यता5द्दयलक्षणा ॥ २ ॥ 
तिक्त केचिहिज्ञानास्तित्वमात्रवादिनः, अन्ये पुः सर्वत्यतवबा बिन ( बोधिचित्तविवरश ) 
। तः न शै 
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रूपादयश्चश्षुरादयश्च । चतुष्टये च प्रथिव्यादिपरमाणवः खरस्नेहोप्णेरणस्वभावास्ते 
पृथिव्यादिभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते। तथा रूपविशञानवेदनासंजञासंस्कारसंज्चकाः 
पञ्चस्कन्धाः । ते5प्याध्यात्मं सवेव्यवद्दारास्पद॒भावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते । ॐ तत्रे- 
दमभिधी यते--योऽयसुभयहेतुक उभयप्रकारः समुदायः परेपामभिप्रेतोऽणुहेतुकञ्च 
भूतमोतिकसंहति रूपः स्कन्धहे तुकश्च पञ्चस्कन्धी रूपः तस्मिन्नुभयहेतुकेऽपि समुदाये ऽभि- 
प्रेयमाणे तद्पासतिः स्यात्समुदायाप्रापिः, समुदायभावाजुपपत्तिरित्यथ: । कुतः ? समुदायि- 
नामचेतनन्वात्‌ । चित्ताभिज्चलनस्य च समुदायसिद्वथधीनत्वात्‌, अन्यस्य च कस्य- 
चिच्चेतनस्य भोक्तुः प्रशासितुर्वा स्थिरस्य संहन्तुरनभ्युपगमात्‌ निरपेक्षप्रवृत््यभ्युपगमे 
च प्रत्रृत्यज्ुपरमप्रसङ्गात्‌ । आशयस्याप्यन्यत्वानन्यत्वाभ्यामनिरूप्यत्वात्‌। क्षणिकत्वा- 
भ्युपगमाञ्च ` निर्व्यापारत्वात्परवृत््यनुपपत्तेः । तस्मात्समुदायानुपपत्तिः। समुदायाचुप- 
_पत्तो च तदाशया लोकयात्रा लुप्येत ॥१८॥ 
आदि हुँ । पृथिवी आदिके चार प्रकारके परमाणु कठिन, स्नेह, उष्ण और चलन स्वमाववाले होते हैं 
वे पृथिवी आदि रूपसे संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं । उसी प्रकार रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, और 
संस्कार नामके पाँच स्कन्ध हैं । वे मी आध्यात्मिक (शरीर सम्बन्धी) होकर सवं व्यवद्दारके विषयरूपसे 
संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं । 
सिद्धान्ती--इस विषयमें कहते हैं--जो यह उमयहेतुक, उमय प्रकारका समुदाय अन्य- 
बौद्धोंको अभिप्रेत है अणु है हेतु जिसका ऐसा भूत मौतिक संघातरूप ओर स्कन्थ है हेतु जिसका ऐसा 
पाँच स्कन्धरूप उस उमयहेतुक समुदायके स्वीकार करनेपर मी तदप्राप्ति-समुदायकी अप्राप्ति 
है, समुदायमावकी अनुपपत्ति है ऐसा अथं है । किससे ? इससे कि समुदायों अचेतन हैं, क्योंकि चित्ता- 
भिज्वलन समुदाय सिद्धिके अधीन है और अन्य किसी स्थिर चेतन भोक्ता वा शासिताको संघातकतूंरूपसे 
स्वीकृत नहीं किया गया है । अपेक्षा रहित प्रवृत्ति स्वीकार करें तो प्रवृत्तिका अनुपरम प्रसङ्ग हो जायगा। 
आशय-सन्तान ( विज्ञान प्रवाह ) का मी संतानीसे अन्यरूपसे अथवा हानन्यरूपसे निरूपण नहीं 
किया जा सकता और उसे क्षणिक स्वोकार करनेसे व्यापार रहित होनेके कारण उसकी प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती, इसलिए समुदायकी अनुपपत्ति है। समुदायको अनुपपत्ति होनेपर तदाश्रय लोकयात्रा 
( व्यवहार ) लुप्त हो जायगी ॥ १८ ॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
(मै, मैं ) ऐसा आलय विज्ञानका प्रवाह विज्ञान स्कन्ध दै । सुखादिका अनुमव वेदना स्कन्ध है । राग, 
द्वेष, मोह, घमं, अधमं आदि संस्कार स्कन्ध है । इनमें विज्ञान स्कन्ध-चित्त-आत्मा कहा जाता है और 
अन्य चार स्कन्ध चेत्त-चित्तके काये कहे जाते हैं, यह आध्यात्मिक स्कन्ध है । यह सवं लोकयात्राका 
निर्वाहक है । अवयवोंसे भिन्न अववयीकी उपलब्धि न होनेसे अवयवोंका ही 22:28: है। जो 
सत्‌ है वह क्षणिक है यथा विद्युत्‌ । बाह्य ओर आन्तर सब क्षणिक है, यह उनका र है । 
# सिद्धान्ती--सृष्टिके आरम्ममें परमाणुओं अथवा आ र ह ताता 
क्योंकि वे चित्तसंज्ञक विज्ञान मी समुदाय का. १ कारण 
होनेपर A द वोन होनेपर देहाकार संघात होता है, इसप्रकार अन्योन्याश्रय दोष 
होगा । क्षणिक विज्ञानसे भिन्न किसी संघातकतुं स्थिर भोक्ता चेतन जीव अथवा शास्ता ईश्वरको तुम 
स्वीकृत नहीं करते । यदि कहो कि किसी अन्यकी अपेक्षा क mn 
क्‌ माननेपर किसी अन्य फन तानिति 
नसम ह २ कि आलयविज्ञान संतान संघातकर्ता है, तो वह संतानियोसि 
30 भिन्न है अथवा अभिन्न ? यदि भिन्न है तो स्थिर है कि क्षणिक ? यदि स्थिर है तो विज्ञान नामसे 
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इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेल्नोत्पत्तिमात्ननिभित्तत्वात्‌ ॥१९॥ 


पद्च्छेद- इतरेतरप्रत्ययत्यात्‌, इति, चेत्‌, न, उत्पत्ति मात्रनिमितत्वात्‌। | 

सूत्राथे--( इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌ ) अविद्या आदिके परस्पर कारण होनेसे घटीयन्त्रके समान 

विद्या आदिके सदा घूमनेपर अर्थात्‌ आक्षिप्त संघातकी उपपत्ति होतो है, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं दै, ( उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ) क्योंकि वे केवल उत्त्तिमे निमित्त हैं। 

षे & यद्यपि भोक्ता प्रशासिता वा कश्चिच्चेतनः संहन्ता स्थिरो नाभ्युपगम्यते, 

लोकयात्रा तस्यां चोपपदच्यमानायां न 

किचिदपरमपेक्षितव्यमस्ति । ते चाविद्यादयो5विद्या संस्कारो विज्ञानं नाम रूपं षडाय- 

तनं स्पा वेदना तृष्णा उपादानं भवो जातिजरा मरणं शोकः परिदेवना दुःखं डुमंनस्ते- 

व्येबंजातीयका इतरेतरहेतुकाः सौगते समये कचित्संक्षित्ता निर्दिष्टाः कचित्मपश्चिताः । 

सर्वेषामप्ययमविद्यादिकलापो5प्रत्याख्येयः। तदेवमविद्यादिकलापे पररुपरनिमित्तनेमित्ति- 


Sl य्य जन्म कक 
पूवपक्षी--यद्यपि भोक्ता अथवा प्रथासिता, संघातकर्ता कोई स्थिर चेतन स्वीकार नहीं किया 


जाता है, तो भी अंविद्या आदि परस्पर कारण होनेसे लोक यात्रा हो सकती है, उसके उपपद्यमान 
( सिद्ध) होनेपर अन्य कोई अपेक्षितव्य नहीं है। अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, पडायतन, 
स्पशे, वेदना, तृष्णा, उपादान, भव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिवेदना, दुःख और दुमंनस्ता इस- 
प्रकारके परस्पर कारणभूत वे अविद्या आदि बौद्ध सिद्धान्तमें कहीं संक्षेपसे और कहीं विस्तारसे निर्दिष्ट 
किये गये हैं। यह अविद्या आदि कलाप सव वादियोंसे मी प्रत्यख्यान करनेके योग्य नहीं है । इसलिए 
यदि कहो कि इसप्रकार अविद्या आदि समुदायके परस्पर निमित्त-नेमित्तकमाव कार्यंकारणरूपसे घटी- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

आत्मा ही है, इससे वेदान्त सिद्धान्तका प्रसङ्ग. होगा । क्षणिक मानें तो उसमें किसी उत्पत्तिका हेतु- 
भूत व्यापार नहीं हो सकता, इसलिए परमाणु आदिका मेलन करनेके लिए उस सन्तानमें प्रवृत्ति 
अनुपपन्न है । यदि उसमें प्रवृत्ति मानें तो वह क्षणिक नहीं रहेगा । इस मतमें प्रथम क्षणमें वस्तु 
उत्पन्न होकर द्वितीयक्षणमें नष्ट होती है, अतः वह क्षणिक कही जाती है। इससे इस मध्यमें प्रवृत्त 
जनक व्यापार नहीं हो सकता । इसप्रकार परमाणु भी क्षणिक हैं उनमें मी समुदाय होनेकी क्रिया 
नहीं हो सकती । यदि संतान संतानियोसे अनन्य है तो पूर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोष है । इसलिए संघात 
कतके न हीनेसे दोनों प्रकारका समुदाय नहीं हो सकता है ॥ १८॥ 

४8 क्षणिक पदार्थोमे स्थिर बुद्धि अविद्या है अर्थात्‌ अनित्य, अशुचि, असत्‌ और क्षणिक 
शरीर आदि आकारमें परिणत अनात्मपदाथोमें नित्य, शुचि, सत्‌ और आत्मवुद्धि अविद्या है । उससे 
राग, द्वेष, मोह आदि संस्कार उत्पन्न होते हैं जो विषयोंमें प्रवृत्त करते है । उन संस्कारेसि 
गभंस्थका आद्य विज्ञान उत्पन्न होता है । उससे प्रथिवी आदि चारभूत जो नामका आश्रय होनेसे नाम 
छन्दसे कहे जाते हैं, उत्पन्न होते हैं। उनसे रूप-सित-शुक्र और असित शोणित उत्पन्न होते हैं । विज्ञान, 
पृथिवी आदि चार भूत और रूप यह छः जिस इन्द्रिय समूहके स्थान हैं, अतः वह इन्द्रिय षडायतनं 
है। नाम, रूप और इन्द्रियोंका परस्पर संयोग स्पशं है। उससे सुख आदिका अनुमवरूप वेदना 
उत्पन्न होती है । उससे विषयोंकी तृष्णा होती है । उससे वाणी और शरीर आदिकी चेष्टार्प प्रवृत्ति 
उपादान है । उससे जन्मके हेतुभूत घमं आदि उत्पन्न होते हैं। उससे जन्म-पाँच स्कन्ध समुदा 
उत्पन्न होता दै । उत्पन्न स्कन्धोंका परिपाक जरा है, इनका नाश मरण है । मरते हुए पुरुषको 31 
लादिके स्नेहसे जो अन्तर्दाह वह शोक है । उससे हा पुत्र ! इत्यादि विलाप्र परिवेदना है । अनिका 


ति 
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कायेन घटीयन्त्रवदनिशमावतंमाने5र्थाक्षिप्त उपपन्नः संघात इति चेत्‌-& तत्न,कस्मात्‌ ? 
उत्पत्तिमात्रत्तिमित्तत्वात्‌। भवेदुपपन्नः संघातो यदि संघातस्य किंचिन्निमित्तमवगम्येत, न 
त्वचगम्यते यत इतरेतरपत्थयत्वेऽप्यविद्यादीनां पूर्वपूर्वमुत्तरोत्तरस्योत्पत्तिमात्रनिमित्तं 
भवद्धवेच तु संघरातोत्पत्तेः किचिक्षिमित्त संमवति। नन्वविद्यादि मिरर्थादाक्षिप्यते संघात 
इत्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यादि त(वदयमभिप्रायोऽयिद्याद्यः संघातमन्तरेणात्मानमलभमाना 
अपेक्षन्ते खंघातमिति, ततस्तस्य संघातस्य निमित्त' वक्तव्यम्‌। तञ्च नित्येष्वप्यणुष्वभ्युप- 
गस्यमानेष्वाश्रयाश्रयिभूनेषु च ओक्दपु सत्खु न संभवतीत्युक्तं वैशोषिकपरीक्षायाम्‌ । 
किमङ्ग पुनः क्षणिकेप्यप्यणुसु भोक्त रहितेष्वाश्रयाश्चयिदान्येषु वाभ्युपगम्यमानेषु संभवेत्‌? 
अथायमकिप्र/योऽ विद्यादय एव सङ्घातस्य निमित्तमिति, कथं तमेवाश्रित्यात्मानं लममाना- 
स्तस्येव निमित्त स्युः? अथ मन्यसे सङ्घाता एवानादौ संसारे संतव्याचुवतंन्ते तवाश्रयाश्चाः 
विद्यादय इति, तदपि सङ्घातात्सङ्घातान्तरसुत्पद्यमानं नियमेन वा सडशमेवोत्पद्येत, 
अनियमेन चा सदरा चिसरशां वोत्पद्येत। * नियमाभ्युपगमे मनुष्यपुद्दलस्य देवतियेग्यो- 


निनारकप्राप्त्यमावः प्राप्दुयात्‌। अनियमाभ्युपगमेऽपि मञष्यपुद्नलः कदाचित्क्षणेन हस्ती 


यन्त्र के समान सवदा आवंतमान होनेसे अर्थात्‌ आक्षिप्त संघात उत्पन्न होता है । सिद्धान्ती--वह युक्त 
नहीं है, किससे? इससे कि वे उत्पत्ति मात्रके निमित्त हैं । यदि संघातका कोई निमित्त अवगत हो, तो संघात 
उत्पन्न हो, परन्तु उसका कोई निमित्त अवगत नहीं होता, क्योंकि अविद्या आदि परस्पर कारण होने- 
पर भी पुवे पूवं उत्तरोत्तरकी केवल उत्पत्तिका निमित्त होता हो, तो हो, परन्तु संघातोत्पत्तिका कोई 
निमित्त नहीं हो सकता । परन्तु ऐसा कहा गया है कि अविद्यादिसे अर्यात्‌ संघात आक्षिप्त होता दै । 
इसपर कहते हैं--यदि यह अमिप्राय हो कि अविद्या आदि संघातके विना अपने स्वरूपको न प्राप्त होते 
हुए संघातकी अपेक्षा करते हैं, तो उससे उस संघातका निमित्त कहना चाहिए । यह वेशेषिक परीक्षामें 
कह दिया गया है कि अणुओंको नित्य मानने और आाश्रयाश्रयिभूत स्थायी मोक्ताओंके विद्यमान 
होनेपर भो संघात नहीं हो सकता, तो हे अङ्ग ! मोक्तृरहित अथवा आश्रयाश्रयिभावसे शून्य क्षणिक 
परमाणुओके माननेपर कैसे संमव होगा ? यदि यह अमिप्राय हो कि अविद्या आदि ही संघातके 
निमित्त हैं, तो उसका ही आश्रपकर अपने स्वरूपको प्राप्त होते हुए उसके ही निमित्त किसप्रकार 
होंगे ? ऐसा यदि मानत हो कि संघात ही अनादि संसारमें निरन्तर भ्रवाहरूपसे आवतंमान है और 
उनके आश्रयसे अविद्या आदि हैं, तो मो संघातसे उत्पन्न होता हुआ अन्य संघात .नियमसे समान 
ही उत्पन्न होगा अवबा अनियमे समान अथवा असमान उत्पन्न होगा । नियम स्वीकार करनेपर 
मनुष्य द्यरोरको देवत्व, तियंग्योनित्व, नारकीयत्व प्राप्तिका अभाव प्रात होगा । अनियम स्वीकार 
करनेपर मो मनुष्य शरीर कभी क्षणमरमें हस्ति होकर अयवा देव अथवा पुनः मनुष्य होगा, ऐसा प्रास 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अनुमव दुःख है । इससे मनोव्यथा दुमंनस्ता होती है, और 'इति' शब्दसे मान, अपमान आदि 
क्लेशोंका संग्रह है । इसभ्रकार अविद्या आदिका परस्पर कार्यकारण माव होता है, इससे आक्षिस 
समुदाय उपपन्न होता है । 

% अविद्या आदि संघातको उत्पन्न करते हैं ओर संघात अविद्याको उत्पन्न करता है, ऐसा 
माननेसे अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट दै । 

# 'पूर्यत गलति चेति पुदूगलः-देहः' “बढ़ता है और क्षोण होता है, अतः देह पुद्यळ दै ।' 
अथवा 'पूर्यन्ते गळन्ति चेति पुद्गलाः शरीराम्मकाः परमाणवः’ भोग ओर भोक्ता दोनों क्षणिक 
होनेसे न मोग है और न मोक्ता हो । इसलिए मोग और मोक्षका कथन असंगत है । मोग और मोक्ष 
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भूत्वा देवो वा पुनमेचुष्यो वा भवेदिति प्राप्चुयात्‌। उभयमप्यभ्युपगमविरुद्धम्‌। अपि च 
यद्भोगार्थः सङ्घातः स्यात्स नास्ति स्थिरो भोक्ते ति तवाभ्युपगमः ततश्च भोगो भोगार्थ 
चच, स नान्येन प्रार्थनीयः तथा मोझो मोक्षार्थ एवेति सुसुक्चणा नान्यन सअवितव्यम्‌। अन्येन 
चेत्यारथ्येतोभयम्‌_, भोगमोक्षकालावस्थायिना तेन अवितव्यम्‌। अवस्थायित्वे क्षणिकत्वा- 
भ्यपगमविरोधः । तस्मादितरेतरोस्पत्तिमात्रनिमित्तत्वमविद्यादीनां यदि भवेद्धवतु नाम, 
नतु सङ्घातः सिध्येत्‌, ओोक्त्रभावादित्यभिप्रायः ॥१९॥ 
उत्तरोत्पादे च पूवेनिरोधात्‌ ॥२०॥ 
पद्च्छरेद्‌--उत्तरोत्पादे, च, पूवनिरोघात्‌ । न 
___( च ) और ( उत्तरोत्पादे ) उत्तर कार्यक्षणकी उत्प के समयमें (पूर्वनिरोधात्‌ 
कारण सा HR क मतमें कक जीन भी कार्योत्पत्ति नहीं हो सकती छ ) 
# उक्तमेतत्‌- अविद्यादीनामुत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वान्न सङ्घातसिद्धिरस्दीति। तदपि 
तूत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वं न सम्भवतीतीदमिदानीमुपपाद्यते । क्षणभङ्गवादिनोऽयमभ्युपगम 
उत्तरस्मिन्क्षण उत्पद्यमाने पूर्वः क्षणो निरुध्यत इति । न चैवसभ्युपगच्छता पूर्वोत्तरयोः 
क्षणयोह तुफलमाव: दाक्यते संपादयितुम्‌। निरुध्यमानस्य निरुद्धस्य चा पूर्वक्षणस्याभाव- 
अस्तत्वादुत्तरक्षणहेतुत्वानुपपत्तेः । अथ भावभूतः परिनिष्पन्नावस्थः पूर्वक्षण उत्तरक्षणस्य 
हेतुरित्यभिम्रायस्तथापि नोपपद्यते, भावभूतस्य पुनर्व्यापारकब्पनायां क्षणान्तरसम्वन्ध- 


प्रसज्ञात। अथ भाव एवास्य व्यापार इत्यभिप्रायस्तथापि नेवोपपद्चते,ेतुस्वभावाडुपरकस्यः 


काव ययात ISS 2-> 
होगा । किन्तु ये दोनों सिद्धान्तके विरुद्ध है । और जिसके मोगके लिए संघात होगा, वह भोक्ता 
स्थिर नहीं है ऐसा तुम्हारा स्वीकार-सिद्धान्त है, उससे भोग मोगके लिए होगा दूसरेसे प्राथंतीय न 


होगा । उसोप्रकार मोक्ष मोक्षके लिए ही होगा, इससे अन्य मुमुक्षु नहीं होना चाहिए । यदि दोनों 
अन्य से प्राथित हैं तो भोग और मोक्ष काल पन्त वह स्थायी होना चाहिए । स्थायित्व माननेपर 
` क्षणिकत्व सिद्धान्तका विरोध होता है। इसलिए यदि अविद्या आादि केवळ परस्परकी उत्पत्तिमें निमित्त 
होते हों, तो हों, परन्तु स्थायी भोक्ताके न होनेसे संघात सिद्ध नहीं होगा, ऐसा अभिप्राय है ॥१९॥ 
यह कहा गया है कि अविद्या आदि परस्पर केवळ उत्पत्तिमें. निमित्त होनेसे संघातकी सिद्धि 
नहीं होती, परन्तु वे उत्पत्तिमात्रके मी निमित्त नहीं हो सकते, अब इसका उपपादन किया जाता है । 
क्षणमङ्गवादीका यह स्वीकार-सिद्धान्त है कि उत्पद्यमान उत्तर क्षणमें पूरवक्षणका नाञ्च होता है। 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमसे पूव और उत्तर क्षणका कार्यकारणमाव सम्पादन नहीं किया जा सकता, 
नष्ट होता हुआ अथवा नष्ट हुआ पूर्वक्षण अमावग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका कारण नहीं हो सकता । 
यदि यह अभिप्राय है कि भावरूप सिद्धावस्थापन्न पूर्वक्षण उत्तरक्षणका हेतु है, तो भो उपपन्न नहीं 
होता, क्योंकि मावरूपमें पुनः व्यापारकी कल्पना करने पर अन्य क्षणके साथ सम्बन्ध प्रसङ्ग होगा । यदि 
यह अभिप्राय हो कि माव ( उत्पत्ति ) ही इसका व्यापार है, तो मी उपपन्न नहीं होगा, कारण कि हेतु 
स्वमावसे उपरक्त ( सम्बद्ध ) न हुए कायंकी उत्पत्ति संभव नहीं है स्वमावसे उपराग स्वीकार करें, 
सत्यानन्दो-दौपिका 
अपने लिए नहीं होते, किन्तु अन्यके लिए । अतः भोग और मोक्षकी साथंकताके लिए मोक्ता और 


स्थायी चेतन मोक्ताके विना संघात असिद्ध ही हे तो क्षणिक सिद्धान्तका बाध होगा । इसलिए 


& वौद्ध लोग दो प्रकारकी कार्योत्पत्ति मानते है समुदायके 
इको का एक हेतुके अधीन और दूसरी समुदा 
अधीन । उन दोमें “अविद्यासे संस्कारकी उत्पत्ति और संस्कारसे विज्ञानकी उत्पत्ति? यह पहला प्रकार 


nner 
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फलस्योत्पच्यसंभवात्‌ । स्वभावोपरागाभ्यपगमे च हेतुस्वभावस्य फलकालावस्थायित्वे 
सति क्षणभङ्गाभ्युपगमत्यागप्रसङ्गः। विनेव वा स्वभावोपरागेण हेतुफलभावमभ्युपगच्छतः 
सर्वत्र तत्प्रातेरतिप्रसङ्गः। अपि चोत्पादनिरोधो नाम वस्तुनः स्वरूपमेव वा स्यातामव- 
स्थान्तर वा वस्त्वन्तरमेव चा, सर्वथापि नोपपद्यते | यदि तावद्वस्तुनः स्वरूपमेवोत्पाद्‌- 
निरोधो स्याताम्‌, ततो वस्तुशब्द उत्पादनिरोधशब्दो च पर्यायाः प्राप्चुयुः। अथास्ति 
कश्चिद्विशेष इति मन्येतोत्पादनिरोधशन्दाभ्यां मध्यवर्तिनो वस्तुन आद्यन्ताख्ये अवस्थे 
अभिळप्येते इति, एवमप्याद्यन्तमध्यक्षणत्रयसंवन्धित्वाद्व स्तुनः क्षणिकत्वाभ्यु पगमद्दानिः । 
अथात्यम्तव्यतिरिक्तावेतरोत्पादनिरोधौ वस्तुनः स्यातामश्वमहिषवत्‌, ततो वस्तु उत्पाद 
निरोधाभ्यामखंखष्टमिति वस्तुनः शाश्वतत्वप्रसङ्गः। यदि च दशनादर्शने घस्तुन 
उत्पादनिरोधो स्याताम्‌, पवमपि द्रष्टुधमौ तौ न वस्तुधर्माविति वस्तुनः शाश्वतत्व- 
प्रसङ्ग एव । तस्मादप्यसंगतं सौगतं मतम्‌ ॥ २० ॥ 
असति प्रतिज्ञोपरोधो योगपद्यमन्यथा ॥२१॥ 

पद्च्छेद--असति, प्रतिज्ञोपरोधः, यौगपद्यम्‌, अन्यथा । 

सूज्ञार्थ--( असति ) कारणके विना कार्योत्पत्ति माननेपर ( प्रतिश्ञोपरोधः ) प्रतिज्ञाका बाघ 
होगा, ( अन्यथा ) कायं पर्यन्त कारणकी स्थिति होनेसे ( योगपद्यम्‌ ) दोनोंको एक समयमें विद्यमान 
होनेसेः क्षणिकत्व प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
तो हेतुस्बमावको फल ( कायं ) पयंन्त स्थायी होनेपर क्षणमङ्ग सिद्धान्तका त्याग प्रसङ्ग हो जायगा । 
अथवा हेतुस्वमावसे उपरक्त हुए विना ही कार्यकारणमाव स्वीकार करनेवाले तुमको सवंत्र उसकी 
प्राप्त होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । किञ्च उत्पाद और निरोध वस्तुका स्वरूप ही हो अथवा अन्य अवस्था 
हो वा अन्य वस्तु ही हो, सबंथा भी उपपन्न नहों होता । यदि उत्पत्ति और विनाश वस्तुके स्वरूप हों 
तो उससे वस्तु शब्द, उत्पत्ति और विनाश शब्द पर्याय होंगे अर्यात्‌ एक हो पदाथंके दो नाम हैं। 
यदि उत्पत्ति और विनाश शब्दोसि मध्यवर्ती वस्तुकी आदि और अन्तिम अवस्याए हैं ऐसा कोई 
विश्षेष है, ऐसा मानें, तो ऐसा होनेपर भी वस्तुका आदि, मध्य ओर अन्त तीन क्षणके साय सम्बन्ध 
होनेसे इसमें क्षणिकत्व सिद्धान्वकी हानि होगी । यदि अश्व ओर महिषके समान उत्पाद और निरोध 
वस्तुसे अत्यन्त भिन्न हों, तो उससे उत्पाद और निरोषसे वस्तु असम्बद्ध होगी, इससे वस्तुके शाश्वत 
होनेका प्रसंग हो जायगा । यदि दर्शन और अददन वस्तुका उत्पाद और निरोध हों, तो ऐसा होनेपर 
मी वे द्रष्टाके घमं होगे वस्तुके घमं नहीं होंगे, इससे वस्तुको शाश्वत होनेका हो प्रसङ्ग होगा । इससे 
मी सोगत मत असंगत है ॥ २० ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

है । 'पृथिवी आदि समुदायसे शरीर उत्पन्न होता है” यह ढ्वितीत प्रकार है । उनमेंसे प्रथम प्रकार 
स्वीकारकर संघातकर्ताके अमावसे दूसरा प्रकार दूषित किया जा चुका है । अब मगवाचु सूत्रकार उत्तर 
इस सूमसे प्रथम प्रकारको भी दूषित करते हैं। बौद्ध छोग क्षणिक पदाथंको क्षण शब्दसे कहते हैं। उनके 
मतमें प्रत्येक कार्यं प्रथम क्षणमें उत्पन्न हकर द्वितीय क्षणमें स्वयं नष्ट होता हुआ अपने समान 
दुसरे कार्यको उत्पन्नकर नष्ट हो जाता है । यह नाशग्रस्त द्वितीय क्षण अन्य कायंका उत्पत्ति क्षण 
कहलाता है । इसप्रकार पूरक्षण उत्तर क्षणका कारण है । “भूतियंषा क्रिया सैव कारक सैवोच्यते' 
(जिन क्षणिक पदार्थोकी जो उत्पत्ति है वही क्रिया और वही कारण कही जाती है ) यह सिद्धान्त है । 
यदि उत्पत्ति ही व्यापार मानें तो मी कार्यकारणमाव नहीं हो सकता, क्योंकि देतुके स्वर्पके साथ 
सम्बद्ध ( तादात्म्यापन्न ) हुए विना कायं उत्पन्न नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 
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७ क्षणभङ्गवादे पूर्वक्षणो निरोघग्रस्तत्वाक्षोत्तरस्य क्षणस्य हेतुर्भवतीत्युक्तम्‌। अथा- | 
सत्येव हेतौ फलोत्पत्ति वयात्‌ , ततः प्रतिन्लोपरोधः स्यात्‌ । चतुर्विधान्हेतूनभ्रतीत्य चित्त- | 
त्ता उत्पद्यन्त इतीयं प्रतिज्ञा होये त | निहंतुकायां चोत्पत्तावप्रतिवन्धात्शयं सवंत्रोत्प- | 
येत | अथोत्तरक्षणोत्पत्तिर्यावत्तावद तिष्ठते पूर्वक्षण इति भयात्ततो यौगपद्यं हेतुफलयोः 
स्यात्‌। तथापि प्रतिज्षोपरोध एव त्यात्‌। क्षणिकाः सर्च संस्का रा इतीयं प्रतिज्ञोपरुध्ये त ।२१। 

प्रतिसंर्याऽप्रतिसंख्यानिरोधाप्राप्िर्रिच्छेदात्‌ ॥२२॥ 
पदच्छेद--प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोवाप्राप्तिः, अविच्छेदात्‌ । 
सूत्रार्थ-(प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोषाप्राप्तिः) सन्तान भोर सन्तानियोंमें बुद्धिपूवंक नाश 

और अवुद्धिपूवंक नाशका सम्मब नहीं है, ( अविच्छेदात्‌ ) क्योंकि सन्तान और सन्तानियोंका विच्छेद 
नहीं होता, इससे नाश द्वय नहीं हो सकता । 

& अपि च वैनाशिकाः कल्पयन्ति-वुंद्धिचोध्यं चयादन्यत्लंस्कत॑ क्षणिक चेति। 
तदपि चत्रयं प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधावाकाशा चेत्याचक्षते। त्रग्रमपि चेतदवस्त्व- 
भावमात्र निरुपाख्यमिति मन्यन्ते, बुद्धिपूर्वकः किल विनाशो भवानां प्रतिसंख्यानिरोधो 
नाम भप्यते,तद्विपरी तोऽप्रतिसंख्यानिरोधः, आवरणाभावमात्रमाका दामिति। तेपामाकाशं 


| 
यह कहा गया है कि क्षणमङ्कवादमें पूवक्षण निरोध ग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका हेतु नहीं होता, | 
यदि हेतुके न रहनेपर मी कार्योत्पत्ति कहो, तो उससे प्रतिज्ञाका वाध होगा । चार प्रकरके हेतु ओंको | 
प्राप्त कर चित्त और चेत्त उत्पन्न होते है, इस प्रतिज्ञाकी हानि होगो । निहेतुक उत्पत्ति माननेपर प्रति | 
बन्धके न होनेसे सत्र सवत्र उत्पन्न होंगे । यदि यह कहो कि उत्तरक्षणको उत्पत्ति पन्त पूर्वक्षण | 


अवस्थित रहेगा, तो कायं ओर कारण समकालोन हो जायेंगे तो मी प्रतिज्ञाका बाध हो होगा । 
सब संस्कार क्षणिक हैं यह प्रतिज्ञा बाधित होगी ॥ २१॥ 


वेनाशिक और मी कल्पना करते हैं कि वुद्धि बोध्य ( प्रमेयमात्र ), उत्पाद्य ओर क्षणिक यह 
तीनसे भिन्न हैं। और उन तीनको भी प्रतिसंख्यानिरोध, अप्रतिसंख्यानिरोध और आकाश, ऐसा | 
कहते है । ये तीन मी अवस्तु-अमाव मात्र तुच्छ हैं, ऐसा मानते हैं। भावोंका बुद्धिपूवंक विनाश 
प्रतिसंख्यानिरोध, उनके विपरीत अप्रतिसंख्यानिरोध और आवरणका अमाव मात्र अकाश है ऐसा 
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ॐ कार्यी उत्पत्ति नि्हेतुक है अथवा सहेतुक ? यदि हेतु रहित है तो प्रतिज्ञाकी हानि होती है, 
क्योकि विषय, करण, सहकारी ओर संस्कार ये चार प्रकारके हेतु हैं । ये वौद्ध ग्रथोंमें क्रमशः आलम्बन- 
प्रत्यय, अधिपतिप्रत्यय, सहकारिप्रत्यय और समनन्तर प्रत्यय नामसे प्रसिद्ध हैं। यहाँ प्रत्ययका अथे 
कारण है । इनको प्राप्तकर चित्त-रूप आदि विज्ञान और चैत्त-चिचात्मक सुख आदि उत्पन्न होते हैं, 
यह प्रतिज्ञा है । जसे चित्त विपयके होनेपर ही विषयाकार होता है इसलिए विषय आलम्बन प्रत्यय 
है । चक्षु-करण-अधिपतिप्रत्यय है, आलोक सहकारी प्रत्यय है और संस्कार अव्यवहित पुववृत्ति कारण 
ल. संस्कार समनन्तर-पूर्वे प्रत्यय है । यदि इन कारणोंके विना भी कायंकी उत्पत्ति मानें छ 
प्रतिज्ञाका वाघ होगा “निद र 
भसे दोषों की ह हानि पुरुषका दोष कहकर अब 'निहतुकायाम्‌ इत 

# इस अधिकरणके प्रथम दो सूत्रोसे समुदायका खण्डन किया गया और गत दो सुत्रोसि कायं 
कारणमाव ओर क्षणिकत्वका निराकरण किया गया है । अब बोद्धके अभिमत दो प्रकारके : | 
'प्रतिसंख्या' आदिसे दूषित करते हैं--प्रतिसंस्यानिरोध-संख्या-बुद्धि, प्रति-प्रतिकूल अर्थात माव च 
पदाथंके प्रतिकूल वुद्धि-विद्यमानको अविद्यमान करता हैं, इस प्रकारकी बुद्धि प्रतिसंख्या है, उससे | 


॥८--.-->२>>>>२>:>>>:>>>>>>>22::८५एशशा शनी 000010 


अधि० ४ ० २३ ] भाषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४३९. 


परस्ताउप्रत्याख्यास्यति, निरोधघद्वयमिदाना प्रत्याचष्टे । प्रतिसंख्या ऽप्रतिसंख्यानिरोधयोर- 
प्रातिः असंभव इत्यर्थः। कस्मात्‌? अविच्छेदात्‌। पतौ हि प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधो 
संतानगोचरौ चा स्यातां आवगोचरो वा ? न तावत्संतानगोचरौ संभवतः, सबष्वपि संता- 
नेषु संतानिनामविच्छिन्नेन हेतुफलभावेन संतानविच्छेदस्यासंभवात्‌। नापि भावगोचरौ 
संभवतः, नहि भावानां निरन्वयो निरुपार्यो विनाशः संभवति, सर्वास्वप्यवस्थासु प्रत्य- 
भिज्ञानवळेनान्वय्यविच्छेदद्शनात्‌। अस्पष्टप्रत्यभिज्ञानास्वप्यवस्थासु कचिदूडष्टेनान्वः 
य्यविच्छेदेनान्यत्ापि तदचुमानात्‌। तस्मात्परपरिकह्पितस्य निरोघद्वयस्यानुपपत्तिः। २ 
उभयथा च दोषात्‌ ॥२३॥ 
पदच्छेद्‌--उमयथा, च, दोषात्‌ । 

शई- -(उमयया च) अविद्याका सम्यग्ज्ञानसें नाश होता है अथवा अपने आप ? दोनों 

प्रकारसे भी दोष होनेके कारण सौगत मत असंगत है । 
` ® योऽयमविद्यादिनिरोघः प्रतिसंख्यानिरोघान्तःपातो परपरिकड्पितः, स- 
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कहते हैं। उनमेंसे आकाशका आगे प्रत्यख्यान करेंगे । इस समय दोनों निरोधोंका निराकरण करते 
है--अतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोधकी अप्राप्ति-असम्मव है, ऐसा अथं है । किससे ? इससे 
कि उनका अविच्छेद है । ये प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोध सन्तान गोचर होंगे अथवा माव- 
गोचर ? सन्तान गोचर तो नहीं हो सकते, क्योंकि सवं सन्तानोंमें सन्तानियोके विच्छेद रहित कार्य- 
कारणमाव होनेसे सन्तानके विच्छेदका सम्भव नहीं है । इसी प्रकार माव गोचर भी नहीं हो सकते, 
क्योंकि मावोंका निरन्वय अवस्तु-अलीक विनाश नहीं हो सकता, कारण कि सब अवस्थाओंमें मो प्रत्य- 
भिज्ञानके बलसे अन्वयीका विच्छेद नहीं देखा जाता, अस्पष्ट प्रत्यमिज्ञानवाळी अवस्थाओंमें भी कहींपर देखे 


गये अन्वयीके अविच्छेदसे अन्यत्र मी उसका अनुमान होता है । इसलिए वैनाशिक परिकल्पित निरोध 
इयकी अनुपपत्ति है ॥ २२ ॥ 
प्रतिसंख्यानिरोधके अन्तभू'त जो यह अविद्यादि निरोध पर परिकल्पित है, वह सहायक साधन 


किया हुमा विनाश प्रतिसंख्यानिरोध है सत्यानन्वी वी वि अपने आप नष्ट होनेवाले स्तम्भ 
आदिका नाश अप्रतिसंख्यानिरोध है । ये दोनों निरोध सन्तानमें है कि सन्तानियोंमें ? प्रथम पक्ष तो 
युक्त नहीं है, क्योंकि मावपदार्थोका कायंकारणरूपसे प्रवाह सन्तान है। उसका अन्तिम-द्वितीयक्षण अन्य 
क्षणको उत्पन्न करता है कि नहीं ? प्रथमपक्ष-तो वह अन्तिम क्षण नहीं कहा जायगा, क्योंकि सन्तान- 
रूप प्रवाहका चिच्छेद नहीं होता । यदि अन्तिम क्षण अन्य क्षणको उत्पन्न नहीं करता तो असत्‌ होगा, 
क्योंकि अर्थक्रियाकारी ( प्रयोजनवाळा ) ही सत्‌ होता है और तङ्कि्न असत्‌ । इसलिए सन्तानके 
विच्छेदका असम्मव होनेसे निरोधका भी असम्भव है । दुसरापक्ष-सन्तानियोमें निरोध है, तो भाव 
पदार्थोका निरन्वय अथवा निरूपाख्य विनाश नहीं होता, जैसे घट, कपाल, चूण आदि अवयवोंमें 
यह वही मृत्तिका है, इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा होनेसे अन्वयिमाव मृत्तिका आदिका अत्यन्त विनाश नहीं 
होता । जहाँ अङ्कुर आदिमं 'यह वहीं बीज है' ऐसी स्पष्ट 220 हे की 
अनुस्यूतान्वयिमावस्था: कायं अंकुरादि अनुस्युतान्वयी पद कायं 
Dn पल कार उसा क ह तह “उद्बिन्दौ च सिन्धौ च तोयभावो न 
भिद्यते । विनष्टेऽपि विन्दावस्ति तस्यान्वयोऽम्बुधौ' ( न जज त 2 है 
विनाश होनेपर भी उसका स अन्बय है ) इस' 
लिखा थी निता त वचारात नहीं होता, इसलिए दोनों निरोध असंगत है ॥ २२॥ 
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सम्य्जञानाद्वा सपरिकरात्स्यात्स्वयमेव वा! पूर्वेस्मिन्विकल्ये निर्हेतुकविनाशाम्युपग- 
महानिप्रसङ्ग: | एवसुभयथापि दोषप्रसङ्गादखमञ्जसमिदं दर्शनम्‌ ॥२३॥ 
आकाशे चाविशेषात्‌ ॥२४॥ 

पद्च्छेद--आकाशे, च, अविशेषात्‌ । 

सूत्रार्थ (आकारे च) 'आत्मन आकाशः सम्भूतः इस श्रुतिसि और शब्द गुण विशिष्ट होनेसे 
आकाशर्मे भी (अविशेपान्‌) पृथिवीत्व आदिके समान वस्तुत्वकी प्रतीति होती है, अतः अवस्तु नहीं है । 

& यच्च तेषामेवाभिप्रेतम्‌-निरोधद्वयमाकारां च निरुपाख्यमिति, तत्र निरोध- 
द्वयस्य निरुपाख्यत्वं पुरस्तान्निराकृतम्‌ , आकाशस्ये दानी निराक्रियते । आकाशे चायुक्तो 
निरुपाख्यत्वाभ्युपगमः, प्रतिसंख्या ऽप्रतिसंख्यानिरोधयोरिच वस्तुत्वप्रतिपत्ते रविदोपात्‌। 
आगमप्रामाण्यात्ताचत्‌ 'आत्मन आकाशः संभूतः (तै० २।१) इत्यादिश्ुतिभ्य आकाइास्य च 
वस्तुत्वप्रसिद्धिः । विग्रतिपन्नान्प्रति तु शाब्द्गुणानुमेयत्वं वक्तव्यम्‌, गन्धादीनां गुणानां 
पूथिव्यादिवस्त्वाश्रयत्वदरांनात्‌ । अपि चावरणाभावमात्रमाकाशमिच्छतामेकस्मिन्सुपर्ण 
पतत्यावरणस्य विद्यमानत्वात्सुपर्णान्तरस्योत्पित्सतो5नवकाशत्वप्रसकूः । यत्रावरणा- 
भावस्तत्र पतिष्यतीति चेत्‌-येनावरणाभावो विशेष्यते तत्तहिं वस्तुभूतमेवाकाशं स्यात्‌, 
सहित सम्यग्ज्ञानसे दै अथवा स्वयं ही । पूवं विकल्पे निर्हतुक विनाशके अम्युपगमको हानिका प्रसङ्ग: 
होगा । द्वितीय विकस्ममें मार्गोपदेशका आनथंक्य प्रसङ्ग होगा । इस प्रकार दोनों प्रकारसे दोषका 
प्रसङ्ग होनेसे मी यह दर्शन असंगत है ॥ २३ ॥ 

जो उन-बौद्धोंको अभिप्रेत है कि दोनों निरोध ओर आकाश निरुपाख्य-तुच्छ हैं, उनमेसे दोनों 
निरोधोंका तुच्छत्ध पहले निराकरण किया गया, अव आकाशके तुच्छत्वका निराकरण किया जाता है । 
ध्याकाशमें तुच्छत्व स्वीकार अयुक्त है, क्योंकि उसमें प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोधके समान 
वस्तुत्वकी प्रतिपत्ति समान है । उसमें आगम प्रमाणसे वस्तुत्व है, “आव्मन०' ( आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ ) इत्यादि श्रुतियोंसे आकाशमै वसतुत्व प्रसिद्धि है । आगम प्रामाण्य न माननेवाले प्रतिः 
पक्षियोके लिए आकाश शब्द गुणानुमेय है ऐसा कहना चाहिए। कारण कि गन्ध आदि गुणोंका 
पृथिवी आदि वस्तु आश्रयरूपसे देखनेमें आते हैं। किच आकाशको आवरणाभाव मात्र माननेवालोंके 
मतमें एक पक्षीके उड़नेपर आवरण विद्यमान होनेसे उड़मेके अमिळाषी अन्य पक्षीको अनवकाशत्व 
प्रसङ्ग होगा । यदि कहो कि जहाँपर आवरणका. अमाव है वहाँ पर उड़ेगा, तो जिससे आवरण अमाव 
विशेषित होता दै तब तो वर्तुमूत आकाश है आवरणका अमावमात्र नहीं है। और आवरणके 


& यम, नियम आदि और cd सम्यग्ज्ञानकी सामग्री है । यदि इसप्रकार सामग्री 
सहित सम्यग्जञानसे अविद्या आदिका विनाश मानें तो विना कारणके नाशका सिद्धान्त बाधित हो 
जायगा । “सव क्षणिक क्षणिकम्‌, सवं दुःखं दुःखम्‌, सव॑ स्वलक्षणं स्वलक्षणम्‌’ ( सवं क्षणिक है 
क्षणिक है, सवं दुःख है दुःख दै, सवं स्वलक्षण है स्वलक्षण ( अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र ) है, सवंशून्य 
द है ) इन भावनाओंके अम्याससे परिपक्व होनेपर निर्वाण होता है यह बौद्ध सिद्धान्त है । जव 

स्वतः ही जायगी तो यह मार्गोपदेश व्यथे हो जायगा दोनों पक्षोंके 
दूषित होर यह वत ही १14 याद 1 व्यथं हो जायगा, इस प्रकार 

“आकाश वस्तु कायत्वात्‌ घटवत्‌' ( आकाश वस्तु है, क्योंकि वह कायं है, जँसे घट) यद्यपि 
“आत्मन आकाशः संभूतः' इत्यादि श्रुतियोंसे आकादा कार्यत्व सिद्ध है, तो मी श्रृतिप्रमाणको न 


माननेवालोके लिए अनुमानसे सिद्ध किया जाता है । 'शब्दः सामान्यविशेषसमवायेभ्यो मिन्नः झब्द॒त्वात्‌' 
उत्तरस्मिस्तु सार्गोपदेशानयंक्यअसंग:ः 


हड.” 


ए 
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तावरणाभावमात्रम्‌। अपि चाचरणाभावमात्रमाकाइां मन्यमानस्य सोगत स्य स्वा भ्युपगम- 
विरोधः प्रसज्येत। सौगते हि समये 'एथिवी नगवः कि संनिश्रया' इत्यस्मिन्प्रतिवचनप्रचादे 
पृथिव्यादीनामन्ते “वायुः किं सं निश्चयः इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिवचनं भवति- वायुराकाशसंनिश्रयः' 
इति। तदाकाशस्याचस्तुत्वे न समञ्जसं स्यात्‌! त स्माद्‌प्य युक्तमा काशास्या वस्तुत्वम्‌। अपि 
च निरोधद्वयमाकारां च त्रयमप्येतन्निरुपाख्यमयस्तु नित्यं चेति विप्रतिषिद्धम्‌ । न ह्यवस्तुनो 
नित्यत्वमनित्यत्वं चा संभवति, चस्त्वाश्रयत्वाद्धर्मधर्मिव्यवहारस्य । घमेधर्मिभावे हि 
घटादि वद्वस्तुत्वमेच स्यान्न निरुपाख्यत्वम्‌ ॥२४॥ 
अचुस्मृतेश्च ॥२४॥ 

पद्च्छेद्‌-अनुस्मृतेः, च । 

सूत्रार्थ--ठपर्लाव्वके अनन्तर उत्पन्न हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है, उससे मी प्रतीत होता 
है कि अनुमवकर्ता आत्मा क्षणिक नहीं है । 

अपि च चैनाशिकः सर्वस्य वस्तुनः क्षणिकतामभ्युपयन्नुपलव्चुरपि क्षणिकतामभ्यु- 

पेयात्‌। न च सा संभवति, अनुस्मृतेः। अनुभवमुपलग्धिमनूत्पद्यमानं स्मरणमेवाज्ुस्मृतिः। 
_सा चोपलब्ध्येककतुंका सती संभवति, पुरुपान्तरोपडन्धिनिपय जुपासत +ः चोपलब्ध्येककर्दंका सती संभवति, पुरुपान्तरोपलब्धिविपये पुरुषान्तरस्य स्सृत्यदरा- 
अंमावमात्रको आकाश माननेवाले बौद्धको अयने स्वीकारसे विरोध प्रसक्त होगा, क्योंकि वौद्ध दशनम 
“युथिवी मगबः०' ( हे भगवन्‌ ! पृथिवी किसमें आश्रित है ) इस प्रस्तोत्तरके प्रवाहमें पृथिवी आदिके 
अन्तमें 'वायुः किं०' ( वायु किसमें आश्रित है ) इस प्रश्नका 'चायुराकाझ०' ( वायु आकाशमें आश्रित 
है ) यह उत्तर है । आकाशको अवस्तु माननेपर वह संगत नहीं होगा; इससे मी आकाशका अ वस्तुत्व 
अयुक्त है । और दोनों निरोध और आकाश ये तीनों निरुपाख्य, अवस्तु और नित्य हैं यह परस्पर 
विरुद्ध है, क्योंकि अवस्तु नित्य अथवा अनित्य नहीं हो सकती, कारण कि घमंघमिव्यवहार वस्तु 
आश्रित है, धमंधभिमाव होनेपर घट आदिके समान वत्तुत्व ही होगा तुच्छत्व नहीँ ॥२४॥ 

और इसके अतिरिक्त वेनाशिक सब वस्तुकी क्षणिकता स्वीकार करते हुए उपलब्धाकी भी 
क्षणिकता स्वीकार करे, वह नहीं हो सकसा, क्योंकि अनुस्मृति दै । अनुमव-उपळब्धिके अनन्तर उत्पन्न 
हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है । उसका और उपलब्धिका एक कर्ता हो तमी वह हो सकती है, क्योंकि 
एक पुरुषके अनुमवके विषयमें अन्य पुरुषकी स्मृति नहीं देली जाती । 'मैंने यह देखा, मैं यह 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

( शब्द शन्दत्व जाति विशिष्ट होनेसे सामान्य, विशेष और समवायसे भिन्न है) “शब्दो गुणः स्पशे- 
रहितवाइेन्द्ियमाहस्वात्‌ रूपादिवत? ( शब्द गुण है, क्योंकि स्पर्श रहित बाह्योन्द्रियसे ग्राह्म है, जैसे 
रूपादि ) इस अनुमानसे शब्द गुण सिद्ध होनेपर वह किस द्रव्यका उ है, आगे सिद्ध करते है- शब्दः 
वस्तुनिष्ठ: गुणत्वात्‌ गन्धादिवत? ( शब्द गुण होनेसे वस्तुनिष्ठ है, जैसे गन्ध आदि ) शब्द बाह्येन्द्रिय 
ग्राह्म होनेसे आत्मा और मनका गुण नहीं हो सकता । पृथिवी, जळ, तेज, वायु और दिशा आदि श्रोत्र 
मात्र ग्राह्य शब्द गुणके आधय नहीं हो सकते । अवशिष्ट आकाश ही शब्दका आश्रय सिद्ध होता है । 
गुण वस्तुमें रहता है अवस्तुमें नहीं, अतः आकाश वस्तु है । किः जैसे एक घटके विद्यमान होनेपर 
घट सामान्यका अमाव नहीं होता, वंसे ही एक पक्षीके बिद्यमान होनेपर मूतं द्रव्य सामान्यामावात्मक 
आकाश नहीं है, इससे अन्य पक्षीका संचार नहीं होगा । यदि उसकी सिद्धिके लिए किसी देश 
विशेषावच्छेदेन आवरणामाव मानें तो अमावावच्छेदक देश ही तो आकाण है, क्योंकि तुच्छ देश- 
विशेष आदिसे विशिष्ट नहीं होता, इससे आकाश भावात्मक पदाथ है ॥२४॥ 

५६ 
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नात्‌। कथं हाहमदो5द्ाक्षमिद्‌ं पच्यामीति च पूर्वोत्तरदर्शिन्येकस्थिन्नसति प्रत्ययः स्यात्‌? 
अपि च दर्शनस्मरणयोः कतंयेकस्मिन्प्रत्यक्षः प्रत्यभिक्षाप्रत्यय: सवस्य लोकस्थ प्रसिद्धोऽह्‌- 
मदोऽद्राक्षमिदं पश्यामीति। यदि हि तयोर्भिन्नः कर्ता स्यात्ततोऽहं स्मरास्यद्राश्षीदुन्य इति 
प्रतीयात्‌, नत्वेवं प्रत्येति कञ्चित्‌। यत्रैवं प्रत्ययस्तत्र दर्शानस्मरणयोरभिज्चमषेव कर्तारं सै. 
लोकोऽवगच्छति-स्मराम्यहमसावदोऽद्राक्षीदिति। इह त्वहमदोऽद्रा्षमिति दर्शानस्मर- 
णयोैनाशिकोऽप्यात्मानमेवैकं कर्तारमवगच्छतिं। न नाहमित्यात्मनो दरानं निवृत्त 
निहव ते--यथाग्निरचुष्णोऽप्रकाश इति वा। तत्रैवं सत्येकस्य दर्शानस्मरणलक्षणक्षणद्रय- 
संबन्धे ध्षणिकत्वा भ्युपगमहानिरपरिहार्या वैनादिकस्य स्यात्‌ । * तथा5लन्‍्तरामनन्त- 
रामात्मन एव प्रतिपत्ति प्रत्यभिज्ञानक्षे ककतेकामोत्तमादुच्छवासादतीताश्व प्रतिपत्तीरा 
जन्मन आत्मैककर्दकाः प्रतिसंदघानः कथं क्षणअङ्गचादी चैनाशिको नापत्रपेत ? स यदि 
ब्रयात्‌सादच्यादेतत्संपत्स्यत इति तं प्रतित्रयात्‌-तेनेदं सद्दशमिति द्यायत्तत्वात्साइञ्यस्य, 
क्षणभङ्गवादिनः सदशयोयोवंस्तुनोग्रहीतुरेकस्याभावात्‌, साचड्यनिमित्तं प्रतिसंघान- 
मिति मिथ्याप्रलाप एव स्यात्‌ । स्याचेत्पूर्वात्तरयोः क्षणयोः खादञ्यस्य ग्रहीतैकः, तथा 
देखता हूँ' यह प्रत्यय पूर्वोत्तर एक द्रष्टाके न होनेपर कंसे होगा ? किन्तु अनुमव और स्मरणका एक 
कर्ता होनेपर 'मैंने यह देखा था, मैं यह देखता हुँ! ऐसा प्रत्यक्ष प्रत्यमिज्ञाप्रत्यय सवंलोकमें प्रसिद्ध है। 
यदि उन दोनोंके भिन्न कर्ता हों, तो उससे 'मैं स्मरण करता हूँ, अन्यने देखा था? ऐसी प्रतीति होगी । 
परन्तु किसीको भी ऐसी प्रतीति नहीं होती । जहाँ ऐसी प्रतीति होती है वहाँ ज्ञान और स्मरणके सिन्न 
कर्ताओंको सव लोग जानते हैं कि 'मै स्मरण करता हूँ, उसने यह देखा ।' परन्तु यहाँ तो "मैंने यद्द 
देखा' इस दशन और स्मरणका एक ही कर्ताल्पसे आत्माको वैनाशिक भी स्वीकार करते हैं। 


आत्माका जो कर्ताख्पसे ज्ञान हुआ है उसका “मैं नहीं है” ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता, जंसे 
अर्निका अनुष्ण है अथवा अभ्रकाश है” ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता । वहाँ ऐसा होनेपर 
एकका दर्शन ओर स्मरणख्प दो क्षणोंके साथ सम्वन्ध होनेसे वैनाशिक को क्षणिकत्व सिद्धान्तकी 
हानि तो अपरिहायं ही होगी । उसी प्रकार वतमान दश्चासे लेकर अन्तिम उच्छवासप्य्त-मरण- 
पर्यन्त एकके पीछे एक अपनी ही प्रतीतिको जिसका आत्मा ही कर्ता है ऐसा जानता हुआ और जन्मते 
लेकर वर्तमान क्षण पर्यन्त अमी तक हुई प्रतिपत्तियाँ आत्मकतृंक प्रतिसन्घान करता हुआ se 

वादो वेनाशिक लज्जित क्यों नहीं होता ? यदि वह ऐसा कहे साहश्यसे यह प्रतिसंधान होता है, 

उसके प्रति कहना चाहिए तेनेदं सदुशस्‌' ( यह उस जैसा है) ऐसा साहश्य दोके अधीन होता 
है, इससे दो सदृश वस्तुओंका ग्रहीता क्षण भंगवादीके मतमें एकके न होनेसे साहश्य निमित्तक प्रति- 
संधान है, यह मिथ्या प्रलाप ही होगा । यदि पूर्व और उत्तर क्षणके साहव्यका एक ग्रहीता है, तो 


वाह्याथंवादी बौद्धोके सत्यानन दोः दीपिका 
& वाह्याथवादी बोद्धोंके सिद्धान्तका न करते समय प्रसंगवश क्षणिक विज्ञानवादीका मत 


छिया गया है । उनके मतमें वाह पदार्थका अस्तित्व नहीं है, केवल आन्तर क्षणिक विज्ञान ही है । 
विज्ञान प्रथम क्षणमें उत्पन्न होकर द्वितीय क्षणमें नष्ट होता हुञा अन्य विज्ञानको उत्पन्न कर स्वयं 
नष्ट हो जाता है । उनके मतमें जैसे दीप शिखा एक नहीं होती तो भी साहद्यसे 'यह वही शिखा है' 
ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, वेसे आत्माके विषयमें साहद्य दोषसे "मैं वही हूँ' ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 
न तासन यह साहश्य अनुयोगी और प्रतियोगी दो पदार्थोके अधीन होता है । हट 
“चन्द्रवन्मुखम्‌' जिसका साद्ृश्य वह प्रतियोगी होता है। ५ 

सदृशम्‌? इसमें एक विज्ञानाकार होनेसे प स उ व ग पदार्थोका 
मान भी नहीं होगा, किन्तु यह लोक विरुद्ध है। पू०-यद्यपि 'तेनेदं सदृशमः इसमें तीन पदाथ प्रतीत होते 
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इयस्य अ्हीतेक*, तथासत्येकस्य क्षणड चय न क्षणिकत्वप्रतिज्ञा पीड्येत । तेनेदं 
सदशमिति प्रत्ययान्तस्मेवेद न पूर्वौत्तरक्षणद्वयग्रहणनिमित्तमिति चेत्‌-न,तेनेदमिति भिन्न- 
` पदार्थोपादानात्‌। प्रत्ययान्तरमेव चेत्साइश्यविपयं स्यात्तेनेदं सददामिति चाक्यप्रयोगोऽ- 
नर्थकः स्यात्‌ । खादङ्यमित्येच प्रयोगः प्राप्चुयात्‌। क यदा हि लोकप्रसिद्धः पदार्थः परीक्ष 
कैन परिगह्मते, तदा स्वपथ्चसिद्धिः परपक्षदोषो चोमयमप्युच्यमानं परीक्षकाणामात्मनश्च 
यथार्थत्वेन न घुदधि खंतानमारोहति [एचमेवैपो$थ इति निश्चितं यत्तदेव बक्तव्यम्‌। ततोऽ- 
न्यदुच्यमानं बहुप्रलापित्वमात्मनः केवलं प्रख्यापयेत्‌ ।न चायं साइच्यात्संव्यवहारो युक्त, 
तद्भावाचगमात्तत्सदशमावानवगमाज्च । भवेदपि कदाचिद्वाह्मवस्तुनि विप्रलम्भसंभवात्त- 
देवेदं स्यात्तत्सडशं चेति संदेहः । उपलब्धरि तु संदेहोऽपि न कदाचिद्भवति-स पवाह 
स्यां तत्सरो चेति, य पवाहं पूर्वं युरद्राक्षे ख एवाहमच स्मरामोति निश्चिततद्धावोप- 
लम्मात्‌ । तस्मांदप्यनुपपन्नो चैनारिकसमयः ॥ २५ ॥ 
नासतोऽदष्ठत्वात्‌ ॥२६॥ 

पद्च्छेद- न, असतः, अहषत्वात्‌ । 

सूचार्थ--( असवः ) अभावसे कायंकी उत्पत्ति (न) नही हो सकती, ( बद॒श्त्वात्‌ ) क्योकि 
असत्‌ नरश्शृङ्ग आदिसे कार्येत्पत्ति नहीं देखो जाती । 

___इतश्चाहुपपननोवैनाशिकलमय9यतास्थिरम >. >. त न्न चैनाशिकसमयः*,यतः स्थिरमनुयायिकारणमनभ्युपगच्छतामनाजा 


जाना 
ऐसा होनेपर एकके दो क्षण पर्यन्त अवस्थित होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्ञा बाधित होगी । यदि कहो कि 
“तेनेदं सदृशम्‌ यह भिन्न प्रत्यय है पूवं और उत्तर दो क्षण ग्रहण निमित्तक नहीं है, ठो ठीक नहीं दै, 
क्योंकि “तेन इदम्‌' इस प्रकार भिन्न पदार्थोका ग्रहण होता है । यदि यह सादृश्य विषयक अन्य 
प्रत्यय ही है, तो तेनेदं.सदशम्‌? यह वाक्य प्रयोग अनर्थक होगा । 'साइश्यम्‌! ( साइदय ) ऐसा ही 
प्रयोग प्राप्त होगा । जब तक लोक प्रसिद्ध पदार्थका परीक्षकोंके द्वारा परिग्रहण न हो तब तक स्वपक्षकी 
सिद्धि अथवा पर पक्षका दोष दोनों कहे हुए मी यथार्थख्पसे परीक्षकोके और अपने वुद्धि सन्तानमें 
नहीं आयेंगे । यह पदार्थ ऐसा ही है, ऐसा जो निश्चित है उसीको कहना चाहिए । उससे मिन्न कहता 
हुआ केवळ अपनेमें बहुप्रल।पित्व प्रख्यापन करेगा । यह संव्यवहार सादद्यसे होना युक्त नहीं दै, 
क्योकि 'वही यह” ऐसा तद्धावका ज्ञान होता है और “उसके सहश यह' उस प्रकार तत्सद्शमाव 
अवगत नहीं होता है । बाह्य वस्तुमें विप्रलम्मके संभव होनेसे “वही यह है” अथवा 'उसके सह्य दै' 
ऐसा सन्देह कदाचित्‌ हो भी, परन्तु उपलब्धा-आत्मामें तो “वही मैं हूँ अथवा उसके सदृ है ऐसा 
सन्देह कमी नहीं होता है, कयोंकि जिस मैंने पहले दिन देखा था वही मैं आज स्मरण करता हूँ इस 
प्रकार निश्चित तद्भावका उपलम्म ( ज्ञान ) होता दै। इससे भी वैनाशिक दर्शन अनुपपन्नहै ॥२५ ॥ 
और इससे मो वैनाशिक दर्शन अयुक्त है, क्योंकि स्थिर और अनुयायी (कार्य)अनुस्युत कारणका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
हैं, तो भी वे विज्ञानसे भिन्न नही हैं अर्थात्‌ बाह्य नहीं हुं । सि०-तब तो "तेनेदं सदृशम्‌ ऐसा वाक्य 
प्रयोग न होकर केवळ 'सादूइय' ऐसा प्रयोग प्राप्त होगा, परन्तु होता नहीं है । 
& तेनेदं सदृशम्‌' इससे प्रतियोगी, अतुयोगी और साहृश्यके ग्रहीताका स्थायित्व दुर्वारः है 
यदि बाह्य पदार्थ कल्पित है, विश्ञानमात्र ही सत्य है और आन्तर है । तो किसीकी मी बाह्य प्रतीति 
वा प्रवृत्ति नहीं होनो चाहिए । इससे पदार्थ बाहुर है और वह अक्षणिक है । इसलिए असंदिग्ध ओर 
अविपयंस्त प्रत्यभिज्ञाके होनेसे वैनाशिक दशं अयुक्त है ॥ २५॥ 
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द्वावोत्पत्तिरित्येतदापद्यते। द्शयन्ति चाभावाद्भावोत्पत्तिम्‌-नाजुपस्च प्रादुर्भावात्‌ 
इति । विनष्टाद्धि किल वोजादङ्कर उत्पद्यते, तथा विनशत्क्षीराइधि, सृत्पिण्डाच्च घरः। 
कूरस्थाच्चेत्कारणात्कायंमुत्प्ये ताविशेपात्सच सचंत उत्पद्येत। तस्मादभावग्रस्तेभ्यो 
बीजादिभ्यो 5ङ्करादीनामुत्पद्यमानत्वादभावाद्भावोत्पत्तिरिति मन्यन्ते । तत्रेंद्सुच्यते-- 
“नासतोञदश्त्वात्‌' इति । नामायादूमाव उत्पद्यते, यद्यभावाद्भाच उत्पद्येताभावत्वाविश्शे- 
पात्कारणविशेषाभ्युपगमो5नथकः स्यात्‌ । नहि वीजादीनासुपस्दितानां यो5भावस्त- 
स्याभावस्य शशविपाणादीनां च निःस्वभावत्वाविशेषादभावत्वे कश्रिद्धि शे षोऽस्ति, येन 
वीजादेवाडुरो ज्ञायते क्षोरादेव दृधीत्येवंजातीयकः कारणविदो पाभ्युपगमो भ्थवान्स्यात्‌ । 
निविशोपस्य त्वमाबस्य कारणत्वाभ्युपगमे शशाविपाणादिभ्यो5प्यडठराद्यो जायेरन्‌। न 
चेचं ्यते। यदि पुनरभावस्यापि विशेषो ऽभ्युपयम्येतोत्पलादीनामिच चोलत्वादिस्ततो 
विशेषवचादेवाभावस्य भावत्वमुरपलादिवत्प्रसज्येत। नाप्यभावः कस्यचिदुत्पत्तिहेतुः 
स्यात्‌, अभावत्वादेव, शशविपाणादिवत्‌ । अभावाच्च भावोत्पत्तावभावान्वितमेव सर्व 
कार्य स्यात्‌ नचे दश्यते, सर्वस्य च वस्तुनः स्वेन स्येन रूपेण भावात्मनैवोपलभ्यमान- 
त्वात्‌ । नच सुद न्विताः शरावादयो मावास्तन्त्वादिबिकाराः केनचिद्‌ भ्युपगम्यन्ते । सृद्धि- 
कारानेव तु सुद न्वितान्भावांलोकः प्रत्येति । यत्तृ्तम्‌-स्चरूपोपमदमन्तरेण कस्यचित्कू- 
टस्थस्य वस्तुनः कारणत्वानुपपत्तेरभावावूमावोत्पत्तिर्मवितुमहंतीति-तद्दुरुकतम्‌, 
स्थिरस्वमावानामेव सुवर्णादीनां प्रत्यभिज्ञायमानानां रुचकादिकार्यकारणभावद्शां- 
नात्‌। येष्वपि बीजादिपु स्वरूपोमदो लक्ष्यते तेष्वपि नाऽसाबुपसयमाना _ त्‌ पर्वा चीजादिऽु स्वरूपोमदा लक्षयते तेष्वपि ना5साबुपसद्यमाना पूर्वावस्थो- 
_ 


स्वीकार न करनेवालोके मतमें अमावसे मावको उत्पत्ति होगी, ऐसा प्रसङ्ग होगा । और नानुपस्रद्य०' 


(कारणके नाश हुए विना कायंका प्रादुर्माव नहीं होता, इसलिए अमावसे ही भावकी उत्पत्ति होती है) 
इस प्रकार वे अमावसे भावकी उत्पत्ति दिखळाते हैं। निश्चय विनष्ट बीजसे अङ्कुर, विनष्ट दूधसे दघि 


और विनष्ट मृत्पिण्डसे घट उत्पन्न होते हैं। यदि कूटस्थ कारणये कार्य उत्पन्न हो, तो कुटस्थत्ब ` 


समान होनेसे सब सबसे उत्पन्न होगा । इसलिए अमाव ग्रस्त बोज आदिसे अङ्कुर आदि उत्पद्यमान 
होनेसे अमावसे भावकी उत्पत्ति होती है, ऐसा वे मानते हँ । उसपर यह कहते हैं---'नासतो<दृष्ट- 
त्वात्‌' अमावसे भाव उत्सन्न नहों होता, यदि अभावसे भाव उत्पन्न हो, तो अमावत्वके 'सवंत्र समान 
होनेसे कारण विशेषका स्वीकार निष्फल हो जायगा । विनष्ट हुए वीज आदिका जो अमाव है उस 
अमावमें और शशविपाण आदिके निःस्वमावत्व-स््ररूपहितत्वमे समानता होनेसे अभावत्वसे कुछ 
विशेष नहीं है, जिससे कि वोजसे ही अङ्कुर उत्पन्न होता है और दूघसे दधि, इस प्रकारके कारण 
विशेषका स्वीकार प्रयोजनवाछा होना चाहिए। और निविशेष-विशेषरहित अमावको कारणरूप 
स्वीकृत करनेसे शशविषाण आदिसे भो अद्भुर आदि उत्पन्न होंगे, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता। 
जैसे नीलत्व आदि कमल आदिके विशेष हैं, वेसे यदि अमावका मो विशेष स्वीकार किया जाय, तो 
विशेपवत्त्वके होनेसे कमळ आदिके समान अमावको मी मावत्व प्रसक्त होगा । अमाव मी किसकी 
उत्पत्तिका हेतु नहीं होता, क्योंकि वह शशविपाण आदिके समान अमाव है । यदि अमावसे भावकी 
उत्पत्ति होती तो सब कायं अमावान्वित ही होते, परन्तु ऐता देखा नहीं जाता, क्योंकि सब पदार्थ 
अपने अपने स्वरूप मावरूपसे ही उपलब्ध होते हुं । मृत्तिकासे अन्वित शराव आदि पदार्थोको तन्तु 
धादिके विकाररूपसे कोई भी स्वीकृत नहीं करता । लोग मृत्तिकाके विकारोंको मृत्तिकासे अन्वित हुए 
भावख्पसे ग्रहण करते है । जो यह कहा गया है कि स्वख्पके नाश हुए विना किसी कूटस्थ वस्तुका 
दि. अनुपपन्न होनेसे अमावसे अमावकी उत्पत्ति होना युक्त है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्यभिज्ञाके 
विषयभूत स्थिर स्वमाववाले सुवण आदिका रुचिक आदिके साथ कायंकारण माव देखनेमें आता है। 
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; कारणमभ्युपगम्यते, अनुपसरद्यमानानामेवानुयायिनां वीजाद्यवयवानामडुः- 
वाभ्युपगमात्‌ \ तस्माद्सङ्ग यः शराविषाणादिभ्यः सदुत्पत््यदर्शाना- 
त्सद्कयञ्च खुचर्णादिभ्य सदुत्पत्तिदरानादलुपपच्षोऽयमभावादूभावोत्पस्यभ्युपगमः । 
अपि च चतुर्भिश्चित्तचेत्ता उत्पद्यन्ते, परमाणुभ्यश्च भूतभौतिकळक्षणः समुदाय उत्पद्यत 
इत्यभ्युपगम्य पुनरमावाद्भावोत्पत्ति कल्पयदिभरः्युपगतमपढ्‌,वानेवैनाशिकेः सवा 
लोक आकुलीक्रियते ॥२९॥ 
उदासीनानामपि चेवं सिद्धिः ॥२७॥ 

पदच्छेद्‌- उदासीनानाम्‌, अपि, च, एवम्‌, सिद्धि! । 

सूचाथे-- ( च ) और ( एवम्‌ ) अमावसे भावोरत्पात्त माननेमें ( उदासीनानामपि ) तत्‌ तत्‌ 
कायं सिद्धिमे प्रवृत्त न हुए लोगोंको भी ( सिद्धिः ) अपने अपने अभीष्ट कार्यं सिद्ध होंगे, इससे मी 
बौद्धमत आन्तिसूलक है । 

यदि चाभावादूभावोत्पत्तिरभ्युपगम्येत, एवं सत्युदासीनानामनीहमानानामपि 
जनानाममिमतसिद्विः स्यात्‌ अभावस्य खुलभत्वात्‌ । कृषीवलस्य क्षेत्रकर्मण्यप्रयतमान- 
स्यापि सस्यनिष्पत्तिः स्यात्‌ । कुलालस्य च मृत्संस्क्रियायामप्रयतमानस्याप्यमत्रोत्पत्तिः | 
तन्तुवायस्थापि तन्तूनतन्वानस्यापि तन्वानस्येव चज्जलाभः। स्वर्गापवर्गयोश्व न कञ्चि 
त्कर्थंचित्समीहेत । न चेतद्युज्यतेऽभ्युपगम्यते वा केनचित्‌ | तस्मादप्यजुपपन्नोऽयमः 
भावादूभावोत्पत््यभ्युपगमः ॥३७॥ 

( ५ अभावाधिकरणम्‌। खू० ९८-३१ ) 
नाबाव उपलब्धेः ॥२८। 

पदृच्छेद-7न, अमावः, उपलब्धेः । 

सून्नार्थ--( अभावः ) विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोका अमाव ( न ) नहीं हो सकता, ( उप- 
रूब्ये! ) क्योंकि विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोकी उपलब्धि होती है । 

__ # एवं वाह्याथवादमाधित्य ससुदायाप्राप्त्यादे्ट इ उप बाह्यार्थवादमाथित्य ससुदायाप्राप्त्यादिषु दुषणेषृद्भावितेषु विज्ञानवादी 
जिन बीज आदिमें मी स्वरूपका नाश देखनेमें आता है उनमें मी नष्ट होती हुई यह पूर्वावस्या उत्तरा- 
वस्थाकी कारण नहीं मानी जाती, विनष्ट न हुए अनुयायी-अनुस्यूत बीज आ ही अखुर 
आदिके प्रति कारणमाव स्वीकार किया जाता है, इससे असत्‌ शशविषाण आदिसे सत्‌को उत्पत्ति नहीं 
देखी जाती और सत्‌ सुवर्ण आदिसे सतुकी उत्पत्ति देखनेमें आती है, अतः 'अमावसे भावकी उत्पत्ति’ 
यह अम्युपगम अनुपप है । किच अधिपति आदि चार कारणोंसे चित्त जात) और चैत्त (सुख आदि) 
उत्पन्न होते हैं और परमाणुओंसे भूत भौतिक समुदाय उत्पन्न होता है, स्वीकारकर पुन! अमावसे 
भावकी उत्पत्तिकी कल्पना करनेवाले और पवेस्वीकृतका निषेध करनेवाले बोद्धोसे सब लोग व्याकुल 
किये जाते हैं ॥ २६ ॥ 

और यदि अभावसे भावकी उत्पत्ति स्वीकार करें तो ऐसा माननेपर चेष्टा रहित उदासीन 
पुरुषोंको मो अभिमत सिद्धि हो जायगी, क्योंकि अमाव स॒वंत्र सुळम दै । खेतके कार्यमें प्रयत्न न करने 
वाळे किसानको मी अन्नको प्राप्ति हो जायगी । मृत्तिकाकी संस्कारक्रिथामें प्रयत्न न करनेवाले कुछालके 
वतंन उत्पन्न हो जायेंगे, तन्तुओंको ताना भरनी न करनेवाले जुल्लाहेको भी बुननेवालेके समान वस्त्र 
लाभ हो जायगा, स्वगं और मोक्षके लिए कोई भी किसी प्रकारका प्रयत्न नहीं करेगा । यह युक्त नहीं दै 
और कोई स्वीकार भी नहीं करता । इसलिए भी अमावसे मावकी उत्पत्तिका यह स्वीकार अनुपपन्न है।२७। 

इसप्रकार बाह्याथंवादका आश्रयकर समुदायकी अप्राप्ति आदि दूषणोंके उद्धावित किए जाने- 

सत्यानन्दी 
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% विज्ञानवादी योगाचारके मतमें क्षणिक विज्ञानके भिन्न बाहर कोई पदार्थ नहीं है, धट पट 
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बौद्ध इदार्नी प्रत्यवतिष्ठते-केषांचित्किल विनेयानां बाह्ये वस्तुन्यमिनिवेदामालक्ष्य तद- 


नुरोधेन वाह्यारथेवादप्रक्रियेयं विरचिता.। नासौ सुगताभिप्रायः । तस्य तु विज्ञानेकस्कन्ध- 

वाद एवाभिप्रेतः । तस्मिश्च विज्ञानवादे बुद्धयारूढेन रूपेणान्तस्थ एव प्रमाणप्रमेयफल- 
व्यवहारः सर्व उपपद्यते, सत्यपि बाह्यो5थे बुद्धयारोदमन्तरेण प्रमाणादिव्यवहारा- 
नचतारात्‌। कथं पुनरवगम्यते$न्तस्थ एवायं सर्वेव्यवहारो न विज्ञानव्यतिरिक्तो 
वाह्योऽथोऽस्तीति ? तद्संभवादित्याह--स हि वाह्योऽथाऽभ्युपगस्यमाः परमाणवो 
चा स्युस्तत्समूहा वा स्तम्भादयः स्युः । तत्र न ताचत्परमाणचः स्तस्भादिग्रत्ययपरिच्छेद्या 
भवितुमहन्ति, परमाण्वाभासञ्ञाना्ुपपत्तेः। नापि तत्ससूहाः स्तम्भादयः, तेषां परमाणुः 
भ्योऽन्यत्वानन्यत्वाभ्यां निरूपयितुमराक्यत्वात्‌। एवं जात्यादीनपि प्रत्याचक्षीत । 
§ अपि चाजुमावमात्रेण साधारणात्मनो ज्ञानस्य जायमानस्य योऽयं प्रतिविषयं 
पक्षपातः स्तम्भज्ञानं कुडथश्षानं घटल्ञानं परज्ञानमिति, नासौ शानगतविशेष- 


_ 15 ० SDS SD SI कक स 
पर अब विज्ञानवादी बौद्ध विवादके लिए उपस्थित होता है-किन्हीं ( मन्दबुद्धि) शिष्योंका बाह्य 


पदार्थोमें आग्रह देखकर उनके अनुरोधसे इस वाह्याथेवाद प्रक्रियाकी रचना की । वस्तुतः यह सुमतका 
अभिप्राय नहीं है । उसे तो केवळ एक विज्ञानस्कन्धवाद ही अभिप्रेत है । उस विज्ञानवादमें बुद्धिमें 


आख्ढख्पसे अन्तःस्थ होते हुए ही सब प्रमाण, प्रमेय और फल व्यवहार उपपन्न होते हँ, क्योंकि 
वाह्याथंके होनेपर मी वुद्धिमें आरूढ हुए विना प्रमाण आदि व्यवहार नहीं हो सकते । परन्तु कैसे 
अवगत हो कि यह सवंव्यवहार अन्तःस्थ ही है विज्ञानसे भिन्न बाह्याथे नहीं है? उसका बाहर संभव 
न होनेसे ऐसा कहते हैं-स्वोकार किया हुआ वह बाह्याथं परमाणु हो है अथवा उनका समुह स्तम्म 
आदि हैं? उनमें परमाणु तो स्तम्म आदि ज्ञानके विषय नहीं हो सकते, क्योंकि परमाणुका प्रतीति- 
रूप ज्ञान नहीं हो सकता, और न स्तम्म आदि उनके समूह हैं, क्योंकि उनका परमाणुओंसे अन्यरूपसे 
वा अनन्यरूपसे निरूपण नहों किया जा सकता । इसोप्रकार जाति आदिका भी प्रत्यख्यान करना 
चाहिए । और मी, अनुमवमात्रसे जायमान साधारणरूप ज्ञानका स्तम्मञ्ञान, कुडधज्ञान, घटज्ञान, 


आदि विज्ञानके आकार विशेष हूँ और ns प्रतीत होते हैं । बुद्धको केवल विज्ञान- 
स्कन्धवाद ही अभिप्रेत था । इस विषयमें धर्मकीतिने मी कहा है--'देशना लोकनाथनां सत्त्वादाय- 
बञ्चानुगाः' ( सुगतके उपदेश शिष्योंकी वुद्धिके अनुसार हैं ) यद्यपि बाह्याथंके न होनेसे प्रमाण, प्रेमय 
आदि व्यवहार अनुपपन्न हैं, तो भी विज्ञान हो कल्पित घट, पट आदि आकारख्पसे प्रेमय है, वस्तुके 
अवमासरूपसे प्रमाणफल-प्रमिति, शक्तिस्वरूपसे प्रमाण और शक्तिके आश्रयरूपसे प्रमाता है, इसप्रकार 
भेदकी कल्पनासे व्यवहार हो जायगा । वाह्याथंके अमावमें यह अनुमान है-'जेयं ज्ञानातिरेकेणासत्‌ 
तद्तिरेकेणा$सम्मवात्‌ नरःंगवत! (ज्ञेय ज्ञानसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उससे भिन्न उसका असम्मव है 
जैसे नरश्चङ्ग ) विज्ञानवादी वाह्याथंवादी वौद्ध मतका खण्डन करते हुए बाह्माथंके असम्मवका विवरण 
करते हँ--यदि वाह्यायं परमाणुरूप हो तो उनके अतीन्द्रिय होनेसे 'एक स्थूळ स्तम्म है' ऐसा ज्ञान 
नहीं होगा और परमाणुओंका समूह स्तम्म तो बाहर असत्‌ है उसकी प्रतीति कैसे होगी ? परन्तु बाह्याथ 
परमाणु अथवा अवयवी न होनेपर भी जाति आदि होंगे? बाह्याथं जाति, गुण और कमं मी नहीं 
है, क्योंकि ये घमंसे अभिन्न हैं अथवा अत्यन्त भिन्न ? यदि अभिन्न हैं तो धर्मके समान धर्मर्घाम- 
भाव नहीं होगा, उसीप्रकार अत्यन्त भिन्न होनेपर अन्य घर्मीके समान घमंधमिमाव नहीं होगा | 


इनमें भेदाभेद मानना भी आदि 
बाह्याथं नहीं है । 1 भी युक्त नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध है । इसलिए जाति अ 


& “सहोपळम्मनियमादभेदो नीछतद्धियोः।_ भेदश्च आन्तिविज्ञानैदंइपेतेन्दाविवादये ॥ 
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मन्तरेणोपपद्यत इत्यवश्यं विषयसारूप्यं क्ञानस्याङ्गीकतव्यम्‌। अङ्गीकृते च तस्मि- 
न्विषयाकारस्य ज्ञानेनेचावरुद्धत्वादपार्थिका वाह्यार्थसद्भावकस्पना। अपि च सहो- 
पलम्मनियसादभेदो चिषयविश्ञानयोरापतति । न ह्यनयोरेकस्यानुपलम्मेऽन्यस्योपलम्भोः 
ऽस्ति, न चैतत्स्वमाचविचेके युक्तम, प्रतिवन्धकारणाभाचात्‌, तस्मादप्यर्थामावः । स्वप्ना- 
दिवच्ेदं द्रधव्यम्‌ । यथा दि स्वप्नमायामरीच्युदकगन्ध्वनगरादिप्रत्यया विनैव बाह्येनार्थेन 
आहात्राइकाकारा अवन्ति, एवं जागरितगोचरा अपि स्तम्भादिप्रत्यया भवितुमहन्तीत्यव- 
गम्यते, प्रत्ययत्वायिशेषात्‌। कयं पुनरसति बाह्याथं प्र्यबैचिच्यमुपपद्यते ?. वासना- 
वैचित््यादित्याद, अनादौ हि संसारे बोजाहू रबद्विज्ञानानां वासनानां चान्योन्यनिमित्त- 
जैमित्तिकमावेल वैचित्र्यं न विप्रतिषिध्यते। अपि चाल्वयव्यतिरेकाभ्यां वासनानिमित्तः 
मेव ज्ञानवैचिच्यमित्यवगम्यते, स्वप्नादिष्वन्तरेणाप्यथ वासनानिमित्तस्य क्ञानवैच्च्य- 
स्थोमाभ्यामप्यावाभ्यामभ्युपगस्यमानत्वात्‌, अन्तरेण तु वासनामर्थनिमित्तस्य ज्ञानवैचि- 
ञ्यस्य मयानभ्युपगस्यमानत्वात्‌, तस्मादप्यभावो याह्यार्थस्येति। एवं प्राप्ते रसः नाभाव 
उपळव्ये इति । न खल्वभावो वाहास्यारथस्याष्यवसातु' दाक्यते। कस्मात्‌ ¦ उपळब्धेः । 


उपळभ्यते हि प्रतिप्रत्ययं वाह्मोऽर्थः-स्तम्मः कुड्यं घटः पट इति। न चोपलभ्यमानस्यै- 


बामाचो अवितुमहति । यथा हिकश्चिद्ध्जानो सुजिसाध्याया त] का हि कश्चिद्भुन्जानो सुजिसाध्यायां दृतौ स्ववमजुभूयमानाया- 


पटज्ञान यह जो प्रत्येक विषयमें पक्षपात है, वह ज्ञान गत विशेषके विना नहों हो सकता, इससे ज्ञानमें 


विषयका सारूप्य ( साह्य ) अवश्य अंगीकार करना चाहिए । ज्ञानमें विषयके सारूप्यका अंगीकार 
फरनेपर [वषयाकारको ज्ञानसे अवरुद्ध होनेसे बाह्याथेके सद्मावकी कल्पना व्यर्थं है। ओर मी, सहो- 


पलम्मके नियमसे विषय और विज्ञानका अभेद प्राप्त होता है, क्योंकि उनमें एकके उपलम्म न होनेपर 
अन्यका उपलम्म नहों होता । और यह स्वभाव भेदमें युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबन्धका कोई कारण 
नहीं है, इससे भी अथंका अमाव है, ओर यह स्वप्न आदिके समान समझना चाहिए । जैसे स्वप्न, 
माया, मरीच्युदक, गन्धवंनगर आदि ज्ञान बाह्यार्थके विना ही ग्राह्म और ग्राहकरूपसे होते हैं, वसे 
जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान मी हो सकते हैं, ऐसा अवगत होता है, क्योंकि दोनों ज्ञानोमें 
ज्ञानत्व समान है । परन्तु बाह्य अथंके न होनेपर जञानोंमें वैचित्र्य कैसे उपपन्न होता है ? वासनाओंके 
वेचित्यसे होता है, ऐसा कहते हैं। क्योंकि अनादि संसारमै बीजाङ्करके समान विज्ञानों ओर 
बासनाओंके परस्पर निमित्तनैमित्तिक-कार्यकारणमावसे वंचित्र्यका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता 
और अन्वय और व्यतिरेकसे यह मी अवगत होता कि ज्ञान वैचित्र्य वासनानिमित्तक ही दै । कारण 
कि स्वप्न आदिमें अर्थके विना वासनानिमित्तक ज्ञानवेचिश्को हम दोनों स्वीकार करते हैं, किन्तु 
वासनाके विना अथे निमित्तक ज्ञानवैचित्र्यको मैं स्वीकार नहीं करता, इससे मी बाह्य अर्थका अमाव है। 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- नामाच उपलब्धे” बाह्य अथके अमावका निश्चय 
नहीं किया जा सकता, किससे ? इससे कि उसकी उपलब्धि होती दै । प्रत्येक ज्ञानमें स्तम्म, कुडभ, 
घट, पट इसप्रकार बाह्य अथं उपलब्ध होता है। उपलम्यमान अर्थका अमाव नहीं हो सकता । जेसे 
कोई भोजन करता हुआ भोजन साध्य स्वयं अनुभूयमान तृप्तिके होनेपर ऐसा कहे कि मैं भोजन नहीं करता 


सत्यानन्दी-दीपिका 
( सहोपळम्मके नियमसे नील ओर उसके ज्ञानका अभेद है । झौर भेद भ्रान्तियिज्ञानोसे देखा जाता 
दे जेसे एक चन्द्रमामें ) 'जाम्रदविजञानं न वाझारम्बनं दिश । स्वप्नादिविज्ञानवत? ( जाग्रत्‌ 
विज्ञान बाह्य अर्थके आळम्बनसे नहीं होता, क्योंकि यह विज्ञान है जैसे स्वप्नादि विज्ञान ) इससे मी 
वैभाषिक और सौत्रान्तिक मतमें स्वीकृत बाह्य अर्थका अमाव दै। 


४४८ ब्रह्मसूत्न-शाइरभाष्य [ अ०२ पा०२ 


सेवं ब्रयात्‌-नाहं भुझे न वा ठुप्यामीति, तढबिन्द्रियसंनिकर्पण स्वयसुपलभमान एच 
बाह्यमर्थं नाहमुपलभे; न च सोऽस्तीति बुचन्कथमुपादेयचचनः स्यात्‌ ? ननु नाहमेचं 
ब्रवीमि-न कंचिदर्थसुपलभ इति, किंतूपलब्धिव्यतिरिक्तं नोपलभ इति ब्रवीमि । 
वाढमेवं प्रवीषि, निरङ्कदात्वात्ते तुण्डस्य। न तु युकस्युपेतं त्रबोषि, यत उपलब्घि- 
व्यतिरेकोऽपि वलादर्थस्याभ्युपगन्तव्य, उपळब्धेरेव। नहि कश्चिदुपलन्धिमेव 
स्तम्भः कुड्यं चेव्युफळभते, उपळब्धिविषयत्वेनेच तु स्तस्भकुड्यादीन्सव छोकिका 
उपलमन्ते। अतइचैवमेच सर्व लौकिका उपलभन्ते यत्प्रत्याचक्षाणा अपि वाह्यार्थमेव 
व्याचक्षते-यदन्तक्ष॑यरूपं तद्वहिवंदवभासत इति । ® तेऽपि सर्वलोकप्रसिद्धां बहिरवभास- 
मानां संविदं प्रतिलभमानाः प्रत्याख्यातुकामाश्च बाह्यमर्थं बहिवेदिति चत्कारं कु्न्ति। 
इतरथा दि कस्माद्रहिवेदिति भूयुः? नहि विष्णुमित्रो बन्ध्यापुत्रवदचभासत इति कञ्चिदा- 
चक्षीत । तस्माद्ययाचुभवं तत््वमभ्युपगच्छद्भिर्वहिरेयाचभासत इति युक्तमभ्युपगन्तुम्‌, 
नतु बहिवेदवभासत इति । ननु वाह्यस्यार्थस्याखंभवाद्रहिर्वदचभासत इत्यष्यचसितम्‌। 
नायं साधुरध्यवसायः, यतः प्रमाणप्रवृत्त्यप्रवृत्तिपूवेको संभवासंभवावधार्यते, न पुनः 
संभवासंभवपूर्विके प्रमाणप्रवृत्त्यप्रवृत्ती । यद्धि प्रत्यक्षादीनासन्यतमेनापि प्रमाणेनोपल- 
भ्यते तत्संभवति, यत्तु न केनचिदपि प्रप्राणेनोपळभ्यते तन्न संभवति। इह तु यथांस्वं 
अथवा मैं तृप्त नहों हूँ, वेसे हो इन्द्रियके संनिकषं ( संयोग आदि सम्बन्ध ) से वाह्य अथंको उपलब्ध 
होता हुआ मैं उपलव्ध नहीं करता और वह नहीं है, ऐसा कहता हुआ पुरुष उपादेयवचन केसे 
होगा ? पू०--मैं ऐसा नहीं कहता कि किसी अर्थको मैं उपलब्ध नहीं करता किन्तु उपलब्धिसे भिन्न 
उपलब्ध नहीं करता, ऐसा कहता ह । ठीक तुम ऐसा कहते हो, क्योंकि तुम्हारा मुख निरङ्कुश है। 
परन्तु तुम युक्ति युक्त नहीं कहते हो, क्योंकि उपलब्धिसे अर्थका भेद भी वलात्‌ स्वीकार करना होगा, 
कारण कि ऐसी हो अथंकी उपलब्धि होती है । कोई मी उपलब्धिको ही स्तम्म और कुडचरूपसे उप- 
छब्घ नहीं करता, किन्तु स्तम्म और कुडघ आदिको उपळब्धिके विषयछूपसे ही सव लोग उपलब्ध 
करते हैं ओर इससे मी उसीभ्रकार ही सब लोग उपलब्ध करते हैं वाह्य अर्थका प्रत्यस्यान करते 
हुए भी उसका ऐसा व्याख्यान करते हैं कि जो अन्तज्ञेयरूप है वह 'बहिर्वत' अवमासित होता है । 
बे मी सवलोक प्रसिद्ध बहिरवमासमान संविदुको उपलव्ध करते हुए और वाह्य अथंके प्रत्यस्यानकी 
कामना करते हुए “बहिवंत्‌' इसप्रकार “वत? का प्रयोग करते हैं, नहीं तो “बहिवत्‌' ऐसा क्यों कहते । 
विष्णुमित्र बन्ध्यापुत्रके समान प्रतीत होता है, ऐसा कोई नहीं कहता । इसलिए अनुमवके अनुसार 
क कानी पदार्थ बाहर ही भासता है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है न कि 'बहिवंत्‌ " 
बवमासित होता है। परन्तु वाह्य अथक्रे असम्मव 'बहिवंत्‌ ! || 1 निश्‍चय 
किया गया है । यह निश्‍चय ठीक नहीं है, क्योंकि क हा यम स और 
असम्मवका निश्‍चय किया जाता है, न कि सम्मव और असम्मव पूर्वक प्रमाणकी प्रवृत्ति और अप्रवृत्तिका। 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंमेंसे एक प्रमाणसे मो जो उपलब्ध होता है उसका सम्मव है ओर जो किसी 
भी प्रमाणसे उपछन्ध नहीं होता उसका सम्मव मी नहों होता । यहाँ तो स्वमावके अनुसार सब 
सत्यानन्दी-दीपिका 


® यदि वाह्य अथं अत्यन्त असत्‌ हो तो उसकी नरविषणके समान प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोधे _ 


कदापि उपलब्धि नहीं होगी ओर इष्टान्तके अमाव होनेसे “बहिच॑त' शब्दका प्रयोग भी नहीं होगा । 
इसलिए ज्ञान और ज्ञेयके अवाधित भेदके अनुमवसे “बहिवंत्‌' ( ज समान ) ऐसा प्रयोग न कर 


तासि नाहर हो पदाथं है ऐसा प्रयोग करना चाहिए । इस बातको माष्यमें “बहिरेव' आदिसे सूचित 
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संवेरेव प्रमाणेर्बाशो5्थे उपलभ्यमानः कथं व्यतिरेकाच्यतिरेकादिविकस्पेने संभवती 
त्युच्येतोपलब्धेरेच ? § नच ज्ञानस्य विषयसारूप्य(द्रिपयनाशो भवति, असति विषये 
दुपपत्तेः, बहिरुपलब्धेश्च विपयस्य। अत पव सहोपलम्मनियमोऽपि 
परत्ययविषययोरुपायोपेयभावहेतुको नामेदहेतुक इत्यभ्युपगन्तब्यम्‌ | अपि च घटज्ञानं 
पटज्ञानमिति विशेषणयोरेव घटपटयोभंदो न विशेप्यस्य ज्ञानस्य, यथा शुक्लो गौः 
कृष्णो गौरिति शोक्ल्यकाष्ण्ययोरेव भेदो न गोत्वस्य, दवाभ्यां च भेद एकस्य सिद्धो 
भवत्येकस्माच्च दयोः, तस्मादर्थज्ञानयोमेदः। तथा घटदरांनं घटस्मरणमित्यत्रापि 
प्रतिपत्तव्यम्‌, अत्रापि हि विशेष्ययोरेव दर्शनस्मरणयोभदो न विशेषणस्य घटस्य | यथा 
क्षीरगन्धः क्षौररस इति विशोष्ययोरेव गन्धरसयोमेदो न विशेषणस्य श्लीरस्यः तद्वत्‌ । 
७ अचि च द्रयोर्यिज्ञानयोः पूर्वोत्तरकालयोः स्वसंवेदनेनेवोपक्षीणयोरितरतरग्ाह्ममाह पोरितरे - 
कत्वाचुपपत्तिः ततश्च विज्ञानभेदप्रतिज्ञा ्षणिकत्वादिचमंप्रतिज्ञा स्वलक्षणसामान्य- 
लक्षणवास्पचासकर्वाऽवियोपप्सवसदसदमचन्धमो्ा विलिन टा 
प्रमाणोसे उपलभ्यमान वाह्य अथंका व्यतिरेक-मेद और अव्यतिरेक-अभेद आदि विकल्योंसे असंमव है 
यह किंस प्रकार कहा ? क्योंकि वाह्याथंकी उपलब्धि होती है । ज्ञानमें विषयके सार्प्य होनेसे विषयका 
नाझ नहीं होता, किंन्तु विषयके न होनेपर विषयका साख्प्य नहीं हो सकता, क्योंकि विषयकी बाहर 
उपलब्धि होती दै । अतएव ज्ञान और विषयका सहोपळम्म नियम मी उपायोपेयमाव हेतुक है अभेद 
हेतुक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । और मी घटज्ञान, पटञ्ञान इसमें घठ पट विशेषणोंका 
ही भेद है विशेष्य ज्ञानका भेद नहीं. है, जैसे शुक्र गो, इष्ण गो इसमें शुकलत्य और कृष्णत्वछा ही 
भेद है भोत्वमें भेद नहीं है. एकका का दोसे भेद सिद्ध होता है ओर एकसे दोका भेद सिद्ध होता है, 
इससे अथं और ज्ञानका भेद दै । उसीप्रकार घट ज्ञान और घट स्मरण इसमें मी समझना चाहिए । 
यहाँपर मी विदोष्य ज्ञान और स्मरणका ही भेद है विशेषण घटका नहीं । जैसे. क्षीरगन्व, क्षोर- 
रस इसमें विशेष्य गन्ध और रसका ही भेद है, वैसे विशेषण क्षीरमें भेद नहीं है। मोर भी 
स्वसंवेदनसे ही उपक्षीण पूवं और उत्तरकालीन दोनों, विज्ञानोंकहा परस्पर ग्राह्य ग्राहकमाव नहीं 
हो सकता है, इससे विज्ञानमेदकी प्रतिज्ञा, क्षणिकत्व आदि घसमंकी प्रतिज्ञा, स्वलक्षण, सामान्यलक्षण, 
वास्यवासकमाव, अविद्या संसगंसे सदसद्धमं ओर बन्ध, मोक्ष आदि स्वद्यास्त्रगत प्रतिज्ञा उनकी हानि 


हो जायगी । किच विज्ञान, विज्ञान इस प्रकार स्वीकार करते हुए तुमसे स्तम्म, कुड्य इस प्रकारका 
सत्यानन्दी 


“दीपिका 
& सहोपलम्म नियम भी ज्ञान और विषयके अमेदका साधक नहीं है, क्योंकि नेत्रसे ख्प- 
प्रत्यक्षके साथ प्रकाश मी उपलब्ध होता है, इससे रूप और आलोकके सहोपलूम्भसे दोनोंका अभेद 
नहीं हो जाता, इसलिए प्रकरणमें निमिततनै मित्तकमावसे सहोपलम्म समझना चाहिए । अतः ज्ञान ओर 


अथंका स्पष्ट भेद है । 
% विज्ञानवादीने विज्ञानको क्षणिक और चैतन्य मानकर यह मी स्वीकार किया है कि ज्ञान 


अपनेको विषय करता है । परन्तु एकमें विषयविषयिमाव विरुद्ध है। पूर्वविज्ञान अपनी उत्पत्तिके 
ढितीय क्षणमें नष्ट हो जाता है, दुसरे विज्ञानके उतत्ति क्षणमें पूर्व ज्ञान नहों है तो वह विषय कै 
और विषयके विना द्वितीय विज्ञान विषयो कैसे होगा । यदि पूर्वज्ञान उत्तरज्ञानका विषय होनेके दिए 
एक क्षण अधिक ठहरेगा, तो क्षणिकत्वकी हानि होगी । इसप्रकार विज्ञान भेदकी प्रतिज्ञा मी पुक्त 
नहीं है, क्योंकि भेदके अनुयोगी और प्रतियोगीका एकका दूसरेसे ग्रहण न होनेके कारण भेदका महून 
31 कसे होगा? इसलिए उनके मेदका ग्राहक उनसे भिन्न स्थायी आत्मा मानना चाहिए । इस प्रकार 
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हीयेरन्‌। किचान्यत्‌- विज्ञान विज्ञानमित्यभ्युपगच्छता बाह्योऽर्थः स्तस्भः कुड्थ- 
लित्येदंजातीयकः कस्माज्ञाभ्युपगम्यत इति चक्तव्यम्‌। विज्ञानमजुभूयत इति चेत्‌ 
बाह्योऽप्यर्थोऽरुभूयत एवेति युक्तमभ्युपगन्तुम्‌। * अथ विज्ञानं प्रकाशात्मकत्वात्प्रदीप- 
वत्स्वयमेवानुभूयते न तथा बाह्योऽप्यर्थं इति चेत्‌-अत्यन्तविरुद्धां स्वात्मनि क्रिया- 
मम्युपगच्छस्यग्निरात्मानं दहतीतिवत्‌, अविरुदं तु लोकप्रसिद्वं स्वात्मव्यतिरिक्तेन 
विक्षानेत बाह्योऽथोऽ उभूयत इति नेच्छस्यष्दो पाण्डित्यं महद्ददितम्‌। न चार्थाव्यतिरिक्त- 
मपि विज्ञानं स्वयमेवानुभूयते, स्वात्मनि क्रियाविरोधादेच । नज विज्ञानस्य स्वरूपच्यति- 
रिक्तग्राह्यत्वे तदप्यन्येन ग्राह्यं तदप्यन्येनेत्यनवस्था प्राप्नोति । अपि च प्रदीपवद्वमासा- 
त्मकत्वाज्ज्ञानस्य ज्ञानान्तरं कल्पयतः समत्वादवभास्याचमासकभावाजुपपत्तेः कल्पना- 
तर्थक्यमिति तदुभयमप्यसत्‌ । विज्ञानप्रहणमात्र एच विज्ञानखाक्षिणो ग्रहणाकांस्षालुत्पा- 
दाद्नवस्थादाङ्कालुपपत्तेः, साक्षिप्रत्यययोश्च - 


स्वयंसिद्धस्य च साक्षिणो5प्रत्याख्येयत्वात्‌ । ® किंचान्यत--प्रदीपवदिज्ञानमवभास- 


वाह्य अथे क्‍यों स्वीकार नहीं किया जाता ? यह कहना चाहिए । यदि कहो कि विज्ञानका अनुभव 
होता है, तो बाह्य अथंका भी अनुभव होता ही है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है । यदि कहो कि विज्ञान 
 प्रकाञ्चात्मक होनेसे प्रदीपके समान स्वतः ही अनुमवका विषय होता है उस प्रकार वाह्य अथं अनुमवर्मे 
नहीं आता, तो अग्नि अपनेको जलाती है, इसके समान अपने आत्मामें अत्यन्त विरुद्ध क्रिया (कमं 
कतृंभाव) स्वीकार करते हो । परन्तु अपनेसे ( वस्तुचे ) भिन्न विज्ञानसे वाह्य अथं अनुमवका विषय 
होता है, ऐसी अविरुद्ध लोक प्रसिद्ध बातको तुम नहों मानते, अहो | तुमने अपना महाव पाण्डित्य 
दिखलाया । अयंसे अभिन्न होता हुआ भी विज्ञान स्वयं ही अनुभवका विषय नहीं होता है, क्योंकि 
अपनेमें क्रियाका विरोध ही है । परन्तु विज्ञान अपनेसे भिन्नसे ग्राह्य हो, तो वह भी अन्यसे ग्राह्य हीगा 
और वह भी अन्यसे, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त होती दै । ज्ञानको प्रदीपके समान अवमासात्मक 
ज्ञानके अन्य ज्ञानकी कल्पना करनेवालेके मतमें दोनों ज्ञानोंके समान ( अवमासात्मक ) होनेसे उनमें 
अवमास्य और अवभासक भाव अनुपपन्त है, शतः कल्पना अनथक होगी । सिं०--परन्तु ये दोनों 
शद्भाएँ ठीक नहीं हैं, क्योंकि विज्ञानके ग्रहणमात्रमें ही विज्ञानके साक्षीके ग्रहणकी आकांक्षा उत्पन्न न 
होनेसे अनवस्थाकी शङ्का नहीं हो सकती, साक्षी गोर ज्ञानमें स्वमावके वंषम्यसे उपलब्धा और उपलम्य- 
भाव उपपन्न होता है, कारण कि स्वयं सिद्ध साक्षीका प्रत्याख्यान नहीं होता । और दूसरी बात 


| _ सत्यानन्दीःदीपिका 
पक्ष, साध्य हेतु और दृष्टान्तर्मे मेद न होनेसे यह क्षणिक ओर असत्‌ है” यह प्रतिज्ञा युक्त नहीं दै । 
बनयसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र स्वलक्षण, अनेकोमें अनुगत अतद्व्यावृत्तिख्प सामान्य, यथा गोत्व, यह 
भी अनेक ज्ञान साध्य है । पूर्व विज्ञान अपने संस्कारोंको उत्तरज्ञानमे संक्रमण करता है, जैसे कस्तुरीकी 
गन्ध कपड़ेकी एक सतहसे दुसरी सतहमें जाती है । पूवं नीलज्ञान वासक ओर उत्तर नीलज्ञान 
वास्य है, यह प्रतिज्ञा युक्त नहीं, क्योंकि उनके भेदका ज्ञाता नहीं है । अविद्या संसगंसे घट आदिं सत्‌ 
ओर जवान आदि असत्‌ यह सदसद्धमं प्रतिज्ञा और अज्ञानसे बन्ध और ज्ञानसे मोक्ष इत्यादि 
छ छ कक बाधित हो जायेगी, क्योंकि प्रत्येक प्रतिज्ञा अनेक ज्ञान साध्य है । 
ज्ञान अनेक बाह्य अथंके विना नहीं हो सकते । अतः प्रतिज्ञासिद्धिके लिए मेदपूवक ग्राह्याग्राहरु 
भाव मा हा । और विज्ञानके समान बाह्य अथं भी मानना चाहिए । 
® साक्षी स्वयं सिद्ध है, उसकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, अतः अनवस्या 
नहीं है । वृत्तिज्ञान जड़ ओर साक्षी चेतन होनेसे दोनोंमें वंषम्य होनेके कारण समता दोष भी नहीं है । 


सिद्धान्तीके कहनेका अभिप्राय यह दै--बौद्धोते , 
अतः वह्‌ जड़ और विनाखयील है 1 २८॥ अभीप्सित विज्ञान अन्तःकरणकी वृत्तिविशेष ही है, 
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कान्तरनिरपेक्षं स्वयमेव प्रथंत इति ब्रुवता5प्रमाणगम्यं विज्ञानमनवगन्तुकमित्युक्त स्यात्‌, 
शिलाघनमध्यस्थप्रदीपसहस््रप्रथनवत्‌ । बाढमेवम्‌, अचुभवरूपच्वात्तु विज्ञानस्येष्टो नः 
पक्षस्त्वयाऽलुञ्ञायत इति चेत्‌--न, अन्यस्यावगन्तुञ्चक्षः साधनस्य प्रदोपादिप्रथनदर्दा- 
नात्‌ । अतो विज्ञानस्याप्यवमास्यत्वाविशेषात्सत्येवान्यस्मिन्नवगन्तरि प्रथनं प्रदीपवदि- 
व्यवगम्यते । साक्षिणोऽवगन्तुः स्वयंसिद्धतामुपक्षिपता स्वयं प्रथते विज्ञानमित्येष एव 
मम पक्षस्त्वया चाचोयुक्त्यन्तरेणाश्रित इति-न, विश्ञानस्योत्पत्तिप्रध्वंसानेकत्वादिंवि- 
शेषवत््वाभ्युपगमात्‌, अतः प्रदीपवह्विश्ञानस्यापि व्यतिरिक्तावगम्यत्वमस्माभिः 
प्रसाधितम्‌ ॥ २८ ॥ 
वैधर्म्याच्च न स्वप्नादिवत्‌ ॥२९॥ 

पदच्छेद्‌- धर्म्यात्‌, च, न, स्वप्नादिवत्‌ । 

सूज्ञा्थ--( वैधर्म्याच्य ) स्वप्नविज्ञान और जाग्रत्‌ विज्ञानक्े बाधित ओर अवाधित विषयरूप 
वैधम्यंसे ( न स्वप्नादिवत्‌ ) स्वप्नादिके दृष्टान्तसे जाग्रत्‌ ज्ञान निराधार नहीं हो सकता । 

$ यबुक्तम्‌- वाह्यार्थापछापिना स्वप्नादिध्रत्ययवज्जागरितगोचरा अपि स्तम्भाः 
दिप्रत्यया विनैव वाह्मेनाथंन भवेयुः प्रत्ययत्वाविशेषादिति । तत्प्रतिवक्तव्यम्‌, अत्रोच्यते- 
न स्वप्नादिप्रत्ययवज्जाग्नतप्रत्यया भवितुमर्हन्ति । कस्मात्‌ ! वैधम्य हि भवति स्वप्नज्ञा- 
गरितयोः। कि थोः। कि पुनरवैधम्यम्‌? बाधाबाधाविति ब्रूमः। वाध्यते हि स्वप्नोपलब्ध वस्तु परति बाघाबाघाविति त्रूमः। वाध्यते दि स्वप्नोपलब्ध वस्तु प्रति- 
प्रदीपके समान विज्ञान अन्य अवभासककी अपेक्षाके विना स्वयं ही प्रकाशित होता है, इस प्रकार कथन 
करनेवाले तुमसे विज्ञान अप्रमाणगम्य और अवगन्ता रहित है, ऐसा कहना होगा, जैसे शिळाघनके 
मध्यमें स्थित सहस्त प्रदीप, वेसे ही है । पु०--परन्तु विज्ञानके अनुमवरूप होनेसे हमारा अभिमत पक्ष 
तुमने स्वीकारकर लिया। सि०-ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि नेत्र जिसका साधन है ऐसे अन्य 
ज्ञाताको प्रदीप आदिका प्रकाश देखनेमें आता है, इससे विज्ञानमें मी अवभास्यत्व समान होनेसे अन्य 
अवगन्ताके होनेपर प्रदीपके समान उसका प्रकाश है, ऐसा अवगत होता है । पु०-अवगन्ता साक्षोकी स्वयं 
सिद्धताका समर्थन करते हुए तुमने 'विज्ञान स्वयं प्रकाशित होता है” इस प्रकार मेरे पक्षका ही अन्य 
शब्द विशेषसे आश्रयण किया है, सि०-ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विज्ञानमें उत्पत्ति, नाश 
और अनेकंत्व आदि विशेष स्वीकार किये जाते हैं, अतः प्रदीपके समान विज्ञान मी अत्यसे अवगम्य 
है, ऐसा हमने सिद्ध किया है ॥ २८॥ 

स्वप्न आदि ज्ञानोंके समान जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान मी बाह्य अ्थके विता ही होने 
चाहिए, क्योंकि दोनों ज्ञानोंमें ज्ञानत्व समान है, ऐसा बाह्य अर्थका प्रतिषेध करनेवालेने जो कहा है, 
उसका परिहार करना चाहिए । इस विषयमे कहते दै-जाग्रत्‌ ज्ञान स्वप्न आदि ज्ञानके समान नहीं हो 
सकते, किससे ? इससे कि दोनोंमें वेभम्यं है। स्वप्न और जाग्रत्‌ अवस्थाके ज्ञानोंमें वे धम्यं है । पुनः वह 
वैघम्यं क्या है? हम कहते हैं--वाघ ओर अबाघ दै, क्योंकि स्वप्न अवस्थामें उपलब्ध वस्तु जाग्रत्‌ 

सत्यानन्दी-दीपिका त 

ॐ यद्यपि सिद्धान्ती भी विज्ञान ( आत्मा ) से अतिरिक्त किसी बाह्य पदार्थकी पथक्‌ सत्ता नहीं 
मानते, तो भी प्रत्यगमिन्च ब्रह्म साक्षात्कारके पूवं व्यवहार दशामें उसको व्यावहारिक सत्ता मानते हैं। 
इस प्रकार दोनों पक्षोमि अन्तर दै । स्वप्न और जागत प्रत्ययोंमें यही वंध्य है कि स्वप्न प्रत्यय वाधित 
होता है और जाम्रत्‌ प्रत्यय बाधित नहीं होता । ऐसा तो तुमको भी स्वीकार करना होगा, अन्यया 
स्वप्न प्रत्ययमें मिथ्यात्व निश्चय नहीं होगा । यदि जाग्रत्‌ प्रत्यय मी स्वप्न प्रत्ययके समान हो तो वह 


rn 
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बुद्धस्य मिथ्या मयोपलच्धो महाजनसमागम इति, न ह्यस्ति मम महाजनसमागमो निद्रा- 
ग्लानं तु मे मनो बभूव तेनेषा आन्तिरुद्रभूचेति। एवं मायादिष्वपि भवति यथायथ 
बाधः । नैवं जागरितोपछब्धं वस्तु स्तम्मादिकं कस्यांचिदप्यवस्थायां वाध्यते। # अपि च 
स्मृतिरेषा यत्स्वप्नद्‌शेनम्‌,उ पलब्धिस्तु जागरितदशनम्‌, स्शृत्युपछवध्योश्च प्रत्यक्षमन्तरं 
स्वयमरचुभूयते-ऽथंविप्रयोगसंप्रयोगात्मकमिष्टं पुत्रं स्मरामि, नोपलभे, उपलब्धुमिच्छा- 
मीति। तत्रेचं सति न शाक्यते वक्तु मिथ्या जागरितोपलब्धिरुपलूब्धित्वात्स्वप्नोपलब्धि- 
बदि्युमयोरन्तरं स्वयमनुभवता। नच स्वानुमवापळापः प्राशमानिभियुक्तः कतुंम्‌। अपि 
चानुमवविरोघप्रसङ्गाज्जागरितप्रत्ययानां स्वतो निरालस्वनतां वक्तुमशक्युवता स्वप्न- 
प्रत्ययसाधर्म्याद्वकतुमिष्यते । न च यो यस्य स्वतो घर्मो न खंभवति सोऽन्यस्य साघर्म्या- 
त्तस्य संभविष्यति । न ह्यग्निरुष्णोऽनुभूयमान उद्कसाधर्म्याच्छीतो भविष्यति । दितं 
तु वैघम्यं स्वप्नजागरितयोः ॥ २९ ॥ 
न भावोऽनुपलब्धेः ॥३०॥ 

पदच्छेद्‌--न, मावः, अनुपलब्धेः । 

सूज्ञाथं--( अनुपलव्येः ) तुम्हारे मतमें वाह्य अथंको उपलब्धि न होनेसे ( न मावः ) तद्‌- 
जन्य वासना मी नहीं हो सकती । 

यदप्युक्तम-विनाप्यथन ज्ञानवैचित्यं वासनावैचित्र्यादेवावकल्पत इति, तत्परति- 


पुरुषको बाधित होती है कि मुझे जो महाजन समागम उपलब्ध हुआ था वह मिथ्या है, मुझे महाजन 


समागम हुआ नहीं मेरा मन निद्रासे रलानि युक्त हुआ जिससे यह भ्रान्ति उत्पन्न हुई । इस प्रकार माया 
आदिमें भी यथा योग वाघ होता है । परन्तु जाग्रतुमे उपलब्ध स्तम्म आदि वस्तु किसी मी अवस्यामें 
इस प्रकार बाधित नहीं होतो । और मी-जो स्वप्न ज्ञान है वह स्मृति है और जागरित दशन उपलब्धि 
( अनुमव ) है, जेसे इष्ट पुत्रका स्मरण करता हूं उपलव्ध नहीं करता, उपलब्ध करना चाहता हूं, 
इस प्रकार स्मृति ओर उपलब्धिमेँ अर्थ विप्रयोग और संप्रयोगात्मक प्रत्यक्षरूपसे भेद स्वयं अनुभव 
होता है । ऐसा ( बंबम्यासिद्ध ) होनेपर दोनोंका अन्तर स्वयं अनु मव करनेवाछा तुमसे यह नहीं कहा 
जा सकता कि "जागरित उपलब्धि मिथ्या है, उपलब्धि होनेसे स्वप्न उपलब्धिके समान' । 
बुद्धिमानोंसे अपने अनुमवका अपळाप करना युक्त नहों है । अनुमवके साथ बिरोध प्रसंगके मयसे 
जाग्रत प्रत्ययोंको स्वयं निरालम्बनता कहुनेमें असमर्थ होकर स्वप्न प्रत्ययक्रे साधम्यंसे उसका घमं 
नहीं हो सकेगा । अग्नि उष्ण अनुभूयमान होनेपर जळके साधम्यंसे शीतळ नहों हो जायग्रो स्वप्न 
और जाग्रत्‌ प्रत्ययोंका वंधम्यं तो दिखाया गया है ॥ २९॥ 

बाह्य अथके विना भी ज्ञान वैचित्र्य वासनाके वेचित्र्यसे हो हो सकता है, ऐसा जो कहा गया 
है, उसका प्रत्याख्यान ( परिहार ) करना चाहिए । इस विषयपर कहा जाता है-- 

सत्यानन्दी- दीपिका 

स्वप्न प्रत्ययका वाघक नहीं होगा, इसलिए वाध और अवाघरूप वेधम्येसे स्वप्न प्रत्ययके समान जाग्रत 
प्रत्यय वाह्य अथंके विना नहीं हो सकता । 

क्ष यदि दोनों प्रत्यय बाह्य अथंके विना हैं तो 'यह स्वप्न जाग्रत्‌’ इस भेदका हेतु 
कौन है ? इससे तुम्हारे मतमें बाध्य बाधक आदि सब र नन रा बा । जैसे अग्नि जलके 


` इव्यत्व साधम्यंसे शीतल नहीं होती, वेसे प्रत्ययत्वके साधम्यंसे जाग्रत-प्रत्यय स्वप्न प्रत्ययके समान 


निरालम्बन नहीं हो सकते ॥ २९ ॥ 
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वक्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-न भावो चासनानासुपपद्यते त्वत्पक्षे5नुपलब्धेर्वाद्वानामर्थानाम्‌ । 
अर्थोपलब्धिनिमित्ता हि प्रत्यर्थ नानारूपा वासना अवन्ति । अनुपलभ्यमानेघु त्वं षु 
किंनिमित्ता विचित्रा वासना भवेयुः ! अनादित्वेऽप्यन्घपरम्परान्यायेनाप्रतिष्टेवानवस्था 
न्यवहारलोपिनी स्यान्नामिप्रायसिद्धिः । यावप्यन्वयव्यतिरेकावर्थापलापिनोपन्यस्तौ 
वासनानिमित्तमेवेदं ज्ञानजातं नार्थनिमित्तमिति, तावप्येवं सति प्रत्युक्तौ द्रष्टन्यौ । 
विनार्थोपलब्ध्या वासनाचुपपत्तेः। अपि च विनापि वासनाभिरर्थापळन्ध्युपगमादिना 
त्वर्थोपलब्ध्या वासनोत्पस्यनभ्युपगमादर्थसद्भावमेवान्वयव्यतिरेकावपि प्रतिष्ठापयतः। 
अपि च वासना नाम संस्कारविरोषः । संस्काराश्च नञाश्रयमन्तरेणावकरपन्ते; एवं लोके 
इष्टत्वात्‌ । नच तव वासनाश्रयः कश्चिदस्ति; प्रमाणतो ऽनुपळच्धेः ॥ ३० ॥ 


क्षूणिकत्वाच ॥३१॥ 
पद्च्छेद्‌-क्षणिकत्वात्‌, च । 
सूजाथे--आलयविज्ञानको क्षणिक माननेसे वह मी वासनाका आश्रय नहीं हो सकता । 

# यदप्यालयविज्ञानं नाम वासनाश्रयत्वेन परिकल्पितम्‌, तदपि क्षणिकत्वाभ्युपगमा- 
दनवस्थितस्वरूपं सत्प्रवृत्तिविज्ञानवन्न वासनानामाधिकरणं भवितुमहति। नहि कालत्रयः 
संबन्धिन्येकस्मिन्नन्वयिन्यसति कूटस्थे वा सर्वार्थंदरिनि देशकालनिमित्तापेक्षवासना- 
चीनस्मृतिप्रतिसंघानादिव्यवद्दारः संभवति। स्थिरस्वरूपत्वे त्वालयविज्ञानस्य सिद्धान्तः 
_हानिः। अपि च विश्ञानवादेऽपि क्षणिकत्वा भ्युपगमस्य समानत्वाचान गा थ बान अपि च विज्ञानवादेऽपि क्षणिकत्वा भ्युपगमस्य समानत्वायानि बाह्याथवादे क्षणि- 


7 याचा बन अनन्य 
अस्तित्व उपपन्न नहीं होता, क्‍योंकि तुम्हारे मतमें बाह्य अर्थोंकी उपलब्धि नहीं है । अथंकी उपलब्घिसे 


हो प्रत्येक अर्थमें अनेक प्रकारकी वासनाएँ उत्पन्न होती हैं। अर्थोके अनुपलम्यमान होनेपर विचित्र | 
वासनाएँ किस निमित्तसे होंगी । वासनाओंको अनादि माननेपर भी अन्धपरम्परा न्यायसे व्यवहार 
लोपिनी मप्रतिष्ठारूप अनवस्था ही होगी इससे अभिप्रायकी सिद्धि नहीं होगी । वासना निमित्तक ही 
यह ज्ञान समूह है अथं निमित्तक नहीं है, इस प्रकार वाह्म अथेका निषेध करनेवालेने जो अन्वय- 
व्यतिरेकका उपन्यास किया है, ऐसा होनेपर ( अथं निमित्तक वासना होनेपर ) वे दोनों भी निराकृत 
हुए समझने चाहिए, कारण कि अथंकी उपलब्धिके विना वासना नहीं हो सकती । किञ्ब वासनाओंके 
विना भी अर्थको उपलब्धि स्वीकार है और अर्थकी उपलब्धिके विना वासना स्वीकार नहों की जाती, 
इससे यह अन्वय-व्यतिरेक भी अर्थका सद्भाव ही प्रतिष्ठापित करते हैं। अन्य मी-वासनाएँ संस्कार 
विशेष हैं और संस्कार आश्रयके विना नहीं हो सकते, क्योंकि व्यवहारमें ऐसा देखा गया है। तुम्हारे 
मतमें वासनाका कोई आश्रय नहीं है, क्योंकि उसकी प्रमाणसे उपलब्धि नहीं है ॥ ३० ॥ 

जो आलयविज्ञानकी भी वासनाओंके आश्रयरूपसे कल्पनाकी गयी है, वह मी क्षणिकत्वके 
स्वीकारसे अनवस्थित स्वरूप होता हुआ प्रवृत्तिविज्ञानके समान वासनाओंका आश्रय नहीं हो सकता 
है । तीनों कालसे सम्बन्ध रखनेवाला एक अन्वयी कूटस्थ अथवा सर्वार्थदर्शीके न होनेपर देश, काल 
और निमित्तकी अपेक्षासे वासनाके अधीन स्मृति ओर प्रत्यभिज्ञा आदि व्यवहार नहीं हो सकता । 


` [ किसी पुस्तकमें 'वासनाधानस्ट्रति' ऐसा पाठ मी है। वासनाओंका आधान-स्थापन और उसके 


अधीन स्मृति ] यदि आल्यविज्ञान स्थिर स्वरूप हो तो क्षणिकत्व सिद्धान्तकी हानि होगी । और 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& बौद्ध विषयक कुछ विवेचन इसप्रकार है--बुद्धके उपदेश मागधी माषामें मोखिक ही 

होते थे । उनकी रक्षाथं बुद्धके निर्वाणकालमें उत्तके शिष्य आनन्द आदिके सहयोगसे सुत्तपिटक 


४५४ ब्रह्मचूच्न-शाइरसाष्य [ अ०२ पा०२ 


कत्वनिवन्धनानि दुषणान्युद्वावितानि “उत्तरोत्पादे च पूर्वेनिरोधात ( भ्र० खू० २२२० ) 
इत्येवमादीनि, तानीहाप्यलुसंघातव्यानि । एवमेतौ द्वावपि चैनाशिकपक्षौ निराकृतौ 
वाहमार्थवादिपक्षो विज्ञानवादिपक्षश्च । शून्यवादिपश्षर्तु खर्वप्रमाणविप्रतिषिद्ध इति तन्नि- 
राकरणाय नादरः क्रियते, नह्ययं सर्वप्रमाणप्रसिद्धो लोकव्यवहारो ऽन्यत्तत््तमनधिगम्य 
शक्थतेऽपह्वोतुमपवादाभाव उत्सगंप्रसिद्धेः ॥ ३१ ॥ 

सर्वथानुपपत्तेश्च ॥३२॥ 


झ_तथा तय ७७ ७ ७५. 1_1...._---------मप-ए--- 
विज्ञानवादमे मी क्षणिकत्व सिद्धान्त समान होनेसे बाह्य अयंवादमें क्षणिकत्वके अधीन 'उत्तरोत्पादे च 
पूर्वनिरोधात्‌? इत्यादि जो दूषण उद्भावित किये गये हैं उनका यहाँ भी अनुसंधान करना चाहिए । 
इसप्रकार बाह्यार्थवादि पक्ष और विज्ञानवादि पक्ष ये दोनों वेनाशिक पक्ष भी निराकृत किये गये । 
शुन्यवादि पक्ष तो सवप्रमाण विरुद्ध है, इससे उसके निराकरणमें आदर नहीं किया जाता है । सवे प्रमाण 


सिद्ध इस छोकव्यहारका कोई मिन्न तत्त्व स्वीकार किए विना निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
अपवादके अमावमें उत्सग प्रसिद्ध है ॥ ३१ ॥ 


बहुत कहनेसे क्या प्रयोजन, सब प्रकारसे ज्यों-ज्यों इस वैनाशिक सिंद्धान्तकी उपपत्ति-युक्त 

करनेके लिए परीक्षाकी जाती है त्यों त्यों सिकताकूपके समान विदीणं ही होता है। इसमें हम कोई 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( बुद्धके उपदेश ) विनयपिटक ( आचार सम्बन्धी ग्रंथ ) और अभिंधम्मपिटक ( दानिक विषयों- 
का विवेचनात्मक ग्रन्थ ) का संद्धुलन किया गया । किञ्च वेभाषिक-वाह्ाथं प्रत्यक्ष वाद, सौत्रान्तिक 
बाह्यार्थानुमेयवाद, योगाचारःविज्ञानवाद और माध्यमिक-शून्यवाद, इन सभी मतोंके सिद्धान्तोंका वणंन 
बड़ी सुन्दर रीतिसे इस इलोकमें किया गया है-- 
“मुख्योमाध्यसिको विवतंमखिलं छून्यस्यमेने जगत्‌, योगाचारमते तु सन्ति मतयस्तासांविवतोंऽखिकः । 
भरयोःस्ति क्षणिकस्त्वसावनुमितो घडये ति सौत्रान्तिकः, प्रत्यक्षं क्षणमङ्गुरं च सकलं वेमाषिको माषते ॥ 
( मुख्य माध्यमिक यह अखिल जगत्‌ शुन्यका विवतं मानते हैं। योगचार मतमें विज्ञान अनेक हैं, 
उनका ही यह सम्पूर्ण जगत्‌ विवतं है, यह बाह्याथं क्षणिक है और वह बुद्धि-ज्ञानसे अनुमित दै, यह 
सोत्रान्तिकका मत है । वेमाषिक कहते हैं कि सव प्रत्यक्ष दै और क्षणिक हैं.) इनके दो संप्रदाय है-- 
हीनयान-स्थविरवाद-प्राचीनपरम्परा-असंशोधनवादी और महायान-महासंघिक-संशोधनवादी । इन चार 
सम्प्रदायोमें वं माषिकका सम्बन्ध हीनयानसे है । सौत्रान्तिकका भी हीनयानकी ओर झुक्राव है, ओर 
शेषका सम्बन्ध महायानसे है। निर्वाणके विषयमें मी इनका मतभेद है--वैभाषिक तथा प्राचोन- 
भतमें संसार सत्य, निर्वाण सत्य है । माध्यमिक मतमें संसार असत्य, निर्वाण असत्य है । सोत्रान्तिक 
क ति सत्य, निर्वाण असत्य है। योगाचार मतमें संसार असत्य, निर्वाण सत्य है । किच 
“अभिधमं ? इस भाषाके आधारपर प्रतिष्ठित प्रदायका नाम वैभाषिक पढ़ी 
है। बुद्धके सुत्रान्तके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस sg पड़ा है॥ १॥ 

+ यहाँ वेदको प्रमाणख्पसे न माननेवाली प्रजा समझनी चाहिए । इसप्रकार सुगतका 


सिद्धान्त लोक भौर पेदके विरुद्ध सिद्ध 
कोई विरोध नहीं है॥ ३२ होनेके कारण भ्नान्विमुलक है । इसलिए उसका वेदान्त 


व >> ाााशारवषारच 


अचि० ६ स्‌» ३३ ] भाषाचुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४५५ 


चैनादिकतन्त्रन्यवद्दारः । अचि च बाह्यार्थविज्ञानशुन्यवादत्रयमितरेतरविरुद्धमु पद्शिता 
सुगतेन स्पष्टीकृतमात्मनो 5संबद्धप्रलापित्वम प्रद्वेषो वा प्रजासु विरुद्धाथप्रतिपत्त्या विसुह्ये- 
युरिमाः प्रजा इति । सर्वथाप्यनादरणीयो५यं खुगतसमयः श्रेयस्कासैरित्यमिप्रायः ॥ ३२॥ 
(६७ कस्मिन्नसंभवाधिकरणम्‌ । स्‌० ३३-३६ ) 
नैकस्मिन्नसंमवात्‌ ॥३३॥ 

पदच्छेद--न, एकस्मिनु, असंभवात्‌ । 

सूचाथ- -( एकस्मिन्‌ ) एक परमारथेलूप वस्तुमें ( असंभवात्‌ ) विरुद्ध घर्माका संभव न 
होनेसे ( न ) वस्तुमें अनेकरूपता नहीं है । 

& निरस्तः खुगतसमयः, विवसनसमय इदानीं निरस्यते । सत चैषां पदार्थाः संमता 
जीचाजीवास्रबसंवरनिर्जरवन्धमोक्षा नाम। संक्षेपतस्तु द्वावेव पदार्थौ औवाजीवाख्यौ । 
यथायोगं तयोरेवेतरान्तर्भावादिति मन्यन्ते। तयोरिममपरं प्रपञ्चमाचक्षते-पञ्चास्तिकाया 


_नाम-जीवास्तिकायः पुदूगलास्तिकायो घर्मास्तिकायोऽचमी त त ने पुद्गलास्तिकायो घर्मास्तिकायोऽधर्मास्तिकाय आकाशास्तिकायः 


भी उपपत्ति नहीं देखते हैं। अतः वेनाशिक तन्त्र व्यवहार अनुपपश्च है । बाह्याथंवाद, विज्ञानवाद 
और शून्यवाद परस्पर विरुद्ध इन तीन वादोंका उपदेश करते हुए सुगत ( बुद्ध ) ने अपना असम्बद्ध 
प्रक्ापित्व स्पष्ट किया है, अथवा विरुद्ध अथ प्रतिपत्तिसे ये प्रजाएं मोहको प्राप्त हों इसप्रकार प्रजाके 
प्रति अतिविद्वेष किया दै । इसलिए श्रेय! अभिछाषी पुरुषोसे सब प्रकारसे यह सुगत सिद्धान्त अना- 
दरणीय है, ऐसा अभिप्राय है ॥ ३२ ॥ 

सुगत मतका निराकरण किया गया, अब जैनमतका निराकरण किया जाता है । इनको जीव, 
अजीव, आस्व, संवर, निजेर, बंध और मोक्ष इसप्रकार सात पदार्थ अभीमत हैं । संक्षेपसे तो जीव 
छोर अजीव नामके दो ही पदायं हैं, क्योंकि अन्योंका उन दोनोमें यथायोग अन्तर्माव है, ऐसा वे 
मानते हैं । जीवास्तिकाय, पुद्गलास्तिकाय, घर्मास्तिकाय, अघर्मास्तिकाय और आकाश्ास्तिकाय ये पाँच 
अस्तिकाय उन दोनोंका यह दुसरा विस्तार कहते हैं । उन सबके स्वशास्त्रोंमें परिकल्पित बहुत प्रकारके 


४ सुगत मतका परिहारकर प्रसंगसे बुद्धिस्य दिगम्बर जैन मतका निराकरण करनेके लिए 
प्रथम उस मतका उपन्यास करते हें--जीवास्तिकाय तीन प्रकारका है-बढ़, मुक्त ओर नित्यसिद्ध। | 
वस्ति कायते इति अस्तिकायः' “जो अस्तिणब्दसे कहा जाय वह अस्तिकाय है? यह जैन परन्योमें पारि- 
भाषिक शब्द पदाथेवाची दै । पुद्गलास्तिकाय छः हैं-मृथिवी आदि चार. भूत, स्थावर ( वृक्ष 
आदि ) और जङ्कम-भनुष्य आदि । 'पूयन्ते गलन्तीति पुद्गलाः पूणं हो और गल जायं वे पुद्गल हैं 
यह रक्षण पृथिवी आदि छ: ओर परमाणु समुदायमें भटता दै, अतः वे पुद्गल कहे जाते है । सम्यक्‌ 
प्रवृत्तिसे अनुमेय घमं दै । ऊष्वंगमनशील जीवकी देहमें स्थितका हेतु अधमं है। आवरणका अमाव 
झाकाद्य है, वह छोकाकाश और आलोकाकाण इस भेदसे दो प्रकारका है । ऊध्वे ऊध्वे छोकोंके अन्तर 
विद्यमान आकाश लोकाकाश और उससे भी ठध्वं मोक्षस्यान आलोकाकाश है, वह केवल मुक्त 
पुरुषोंका आश्रय स्थान है । मिथ्या प्रवृत्ति आसव है और सम्यक्‌ प्रवृत्ति संवर और निजेर है । विषयो- 
के अभिमुख इन्द्रियोंकी प्रवृत्ति आलव है । दुसरे लोक कर्माको आसव कहते हैं, क्योंकि वे कर्ताको 
व्यासकर फल देनेके लिए उसके पीछे रहते हैं, यह मिथ्याप्रवृत्ति अनयंका हेतु है। शम, दम आदि 
प्रवृत्ति संवर है, यह इन्द्रियोंकी विषयोंमें प्रवृत्तिको रोकनेसे संवर कहा जाता है । अनादि कालके पुण्य 
पापरूपी कषायोंका जो नाशक वह निजेर है, जेसे तसणिका आरोहण, केशोंका लुंचन इत्यादि 


इस 2९ अभय. 


४५६ ब्रह्मसुत्र-शाङ्करभाष्य ` [ अ०३ पा०२ 


इचेति। सर्वेषामप्येषामवान्तरप्रभेदान्वहविघान्स्वसमयपरिकल्पितान्वणयन्ति। ® सर्वत्र 
चेमं सप्तमज्ञीनयं नाम न्यायमवतारयन्ति-स्यादस्ति, स्यान्नास्ति, स्यादस्ति च नास्ति च, 
स्यादवक्तव्यः, स्यादस्ति चावक्तव्यश्च, स्यान्नास्ति चावक्तव्यश्च, स्यादस्ति च नास्ति चावक्त- 
व्यदचेति । एवमेवैकत्वनित्यत्वादिष्वपीमं सप्तभङ्गीनयं ज & अत्राचक्षमहे-नायम- 
भ्युपगमो युक्त इति । कुतः ! एकस्मिन्नसंभवात्‌ । न ह्येकस्मिन्धर्मिणि युगपत्सदसरवादि- 
विरुद्धधर्मसमावेशः संमचति, शीतोष्णवत्‌ । य एते सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त पचं- 
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अवान्तर प्रमेदोंका वर्णन करते हैं। और सर्वत्र इस सप्तमंगी नयनामक न्यायका अवतरण करते हुँ 


'स्यादस्तिः ( कथंचित्‌ है ) 'स्यान्नस्ति' ( कर्थचित्‌ नहीं है ) "कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ नहीं भी है' 
“कथंचित्‌ अवक्तव्य है' 'कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ अवक्तव्य मी है' 'कथंचित्‌ नहीं है और कथंचित्‌ 
अवक्तव्य भी है' 'कथंचित्‌ है कथंचित्‌ नहीं है और कथंचित्‌ अवक्तव्य भी है! । इसीप्रकार एकत्व और 
नित्यत्व आदिमें भी इस सप्तभङ्गी सिद्धान्तकी योजना करते हैं । सिद्धान्ती-इस विषयमें हम कहते हैं- 
यह जैन सिद्धान्त युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें संभव नहीं है। एक धर्म्मे एक ही समय सत्त्व और 
असत्त्व आदि विरुद्ध घर्माका शीतोष्णके समान समावेश संभव नहीं है, जो ये सात पदार्थ इतने और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
देहकष्ट । तत्त्वज्ञानसे मोक्ष नहीं होता, यह विपरीतमावना ज्ञानावरणीय है । आहेत दशंनके अम्याससे 
मोक्ष नहीं होता यह भावना दर्शनावरणीय है । बहुत तोथंकरोसे परस्पर विरुद्ध प्रदर्शित मार्गोमें 
निश्चयाभाव मोहनीय है । मोक्षमागंकी प्रवृत्तिमें विघ्नकारक अन्तराय है। ये ज्ञानावरणीय आदि 
चार कल्याणके घातक होनेसे घाति-असाधु कमं कहे जाते हैं। मुझे यह तत्त्व ज्ञातव्य है, ऐसा अभि- 
मान वेदनीय है, मैं इस नामका हुँ, ऐसा अभिमान नामिक है, मैं पुज्य देशिक अहंतके सिष्य वंशमें 
प्रविष्ट हूं, यह अभिमान गोत्रिक है और शरीर स्थितिके लिए कमं आयुष्क है । तत्त्वज्ञानके अनुकूल 
होनेसे ये वेदनीय आदि चारों कमं तत्त्वावेदक पुण्यवत्‌ शरीरके साथ सम्बन्धी होनेसे अघातीकमं-साघु 
कमं कहे जाते हैं । इसप्रकार ये आठ प्रकारके कमं जन्मके हेतु होनेसे आस्व आदि द्वारा पुरुषको 
बांधते हैं, अतः वन्धरूप हें। समस्त क्लेश कमं पाशका नाशकरः ज्ञानद्वारा सबके ऊपर आलोका- 
काञ्चमें सतत सुखपूवक स्थितिका नाम मोक्ष है अथवा ऊध्वंगमनशील जीव धर्माधमंसे मुक्त होकर 


सतत ऊष्वंको गमन करता उसका मोक्ष जीव और अजीवका संक्षेप ओर 
विस्तारसे उपन्यास किया ड i ह) मर र जोब न 


® साठ अस्तित्व आदि भङ्गो-प्रकारोंका समहार सप्त भङ्गी है उसका नय-न्याय । यदि घट 

छादि सर्वात्मना सदा एक हों, तो प्राप्यरूपसे भी वे हैं, इसलिए उनकी प्राप्तिके लिए कोई यत्न नहीं 
करेगा, अतः घटत्वादिरूपसे कथंचित्‌ है और प्राप्यत्व आदिरूपसे कथंचित्‌ नहीं है । इस प्रकार वे 
क ठि स्वीकार करते हैं “स्यात? यह तिडन्त सहद्य अव्यय है, इसका अथं कथंचित्‌ 
॥ ह ३ कथंचित्‌ ८ १ रद > प्रथमभंग-प्रकार, 
हो न्न ऐप तया वब हमसे दोनों ए होनेपर याह 
च नास्ति च' यह तृतीय भङ्ग, दोनों इच्छाए" ' इसप्रकार दो 
छन्दोको एक काळमे नहीं कहे था करके Cp य का ह आद्य और चतुर्थ 
मङ्गकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति च अवक्तव्यक्च' यह पाँचवाँ मङ्ग, द्वितीय और चतुर्थ मङ्गकी इच्छा- 
होनेपर “स्याच्ञस्ति चावक्तप्यश्च' यह छठवाँ भङ्ग, तृतीय और चतुथं सङ्गकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति 
जगा च अवक्छव्यश्च' यह सातवाँ मङ्ग प्रवृत्त होता है । इसभ्रकार 'स्यादेकः' “स्याद्नेकः' “स्यादेः 
कोडनेकश्च' इसप्रकार 'स्यात्‌ नित्य: इस तरह इनमें भी सात भङ्ग समझने चाहिए । इसभ्रकार वस्तु 


शध 


| 


snes “अ 


सारी 


अधि० दै सृ० ३३ ] आषाचुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ४५७ 


यात नचा IS 
इस ख्पवाले निर्धारित हैं, वे वंसे ही प्रकारके हों अथवा वसे नहीं ही हों, अन्यथा उस प्रकारके हों 
अथवा उस प्रकारके न हों, ऐसा अनिर्धारित ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण ही होगा । परन्नु 
बस्तु अनेकात्मक है, इसमें निर्घारितरूपसे ही उत्पन्न हुआ ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण नहीं 
हो सकता है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि सब वस्तुओंमें निरङ्कुश अनेकान्तत्वकी प्रतिज्ञा 
करनेवालेके मतमें निर्धारणको सी वस्तुत्वके समान होनेपर “स्यादस्ति स्यान्नास्ति’ ( कथंचित्‌ है और 
कथंचित्‌ नहीं है ) इस प्रकार विकल्पके प्राप्त होनेसे अनिर्धारणात्मकत्व ही होगा । इसप्रकार निर्धारण 
करनेवालेका और निर्धारणफलका पक्षमें अस्तित्व होगा ओर पक्षमें नास्तित्व होगा । ऐसा होनेपर 
प्रमाणभूत होता हुआ मी ती्थङ्कर प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता और प्रमितिके अनिर्धारित होनेपर उपदेश 


करनेमें कैसे समर्थ होगा । अथवा उसके अमिप्रायका अनुसरण करनेवाले शिष्य उसके उपदिष्ट 
अनिर्धारितरूप अथंमें कंस प्रवृत्त होंगे । परन्तु अव्यभिचरित फलका निर्धारण होनेपर उसके साधना- 


नुष्ठानके लिए सव लोग अनाकुल-निःसन्देह प्रवृत्त होते हैं, अन्यथा नहीं । इसलिए अनिर्धारित अथं- 


वाले शास्त्रका प्रणयन करता हुआ मत्त और उन्मत्तमे समान अनुपादेयवचन होगा । इसी प्रकार 
पाँच अस्तिकायोंकी विकल्पित की हुई पॅचत्व संख्या है अथवा नही है । एक पक्षमें 'स्यात्‌' “ऐसा होगा' 


सत्यानन्दी-दीपिका RE 
अनेकरूप होनेसे उसमें प्राप्ति ओर त्याग आदि व्यवहार होते हैं । ऐकान्तिक-एकख्पमें सव सवदा 
सचंत्र ही है । उनमें प्राप्ति और परिहार व्यवहार झूष हो जायगा । इसलिए सबके अनेकान्त होनेसे 
एकरूप ब्रह्मका बाघ है । 

४8 यह अनेकान्तवाद ठीक नहीं है, क्योंकि जो वस्तु सत्य है, वह सवंथा सवदा सवंत्र सवंरूपसे 
है ही जैसे ब्रह्मात्मा । शङ्का--ऐसी परिस्थितिमें तो उसकी प्रासिके लिए यत्न नहीं होगा ? क्योंकि वह 
नित्य प्राप्त है । समाधान--यह अप्राप्त है, ऐसी अप्राप्तिकी भ्रान्विसे उसकी प्राप्तिक लिए यत्न हो 
सकता है । उसी प्रकार जो नहीं है वह नहीं ही है, जैसे नरविषाण आदि । जो कदाचित्‌ क्वचित्‌ 
कथंचित्‌ उपलब्ध होता है यह सत्‌, असत्‌ से विलक्षण अनिवचंनीय-प्रप्च है, इसलिए एकान्तवाद 
ही ठीक है अनेकान्तवाद नहीं । कारण कि एक ही वस्तुमें एक ही समय परस्पर बिख्द्ध सत्त्व और 
असत्त्व आदि घमं नहीं रह सकते, क्योंकि वस्तुमें विकल्प नहीं हो सकता । अतः “स्थाणुर्वा पुरुषो वा' 
इस संशयात्मक ज्ञानके समान सप्तत्व, पञ्चत्व निर्धारित फलमें, प्रमातामें, करणमें, प्रमाणमें ओर प्रमेय 
गत सप्तत्व और पञ्चत्वमें सत्त्व और असत्त्व विषयक संशय होनेसे बे अप्रामाणिक हैं। इसलिए 
व्यवहारके अनुसार प्रपञ्च एकरूप है । 
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दवेति विप्रतिषिद्धम्‌। उच्यमानाञ्च तथेवावधायन्ते नावधार्यन्त इति च । तथा तदृचधार 
णफ़लं सम्यग्वर्दानमस्ति वा नास्ति वा, एवं तद्विपरीतमसम्यग्दरानमप्यस्ति चा नास्ति 
चेति प्रलपन्मत्तोन्मत्तपक्षस्यैव स्यान्नप्रत्यायितव्यपक्षस्य। स्वर्यापचर्गयोश्च पक्षे भावः 
पक्षे चामावस्तथा पक्षे नित्यता पक्षे चानित्यतेत्यनवध्रारणायां प्रवृत्यनुपपत्तिः । # अन्ना- 
दिसिद्धजीवप्रशुतीनां च स्वशाख्रावधूतस्वभावानामयथावधूतस्वभावत्व्रसङ्गः । एं 
जीवादिषु पदा्थेष्वेकस्मिन्धर्मिणि सरत्वासरवयोर्विरुद्योधेमयोरसंभवात्सत्वे चेकस्मि- 
न्घ ऽसत्त्वस्य धर्मान्तरस्यासंभवादसत्वे चैवं सत््वस्यासंभवादसंगतमिदमाहंतं मतम्‌। 
एतेनैकानेकनित्यानित्यव्यतिरिक्ताव्यतिरिक्ता्नेकान्ताभ्युपगमा निराकृता मन्तव्याः। 
वत्तु पुद्गळसंश्केभ्योऽणम्यः संघाताः संभवन्तीति कल्पयन्ति तत्पूर्वं णैचाणुवादनिरा- 
करणेन निराकृतं भवतीत्यतो न पृथक्तन्निराकरणाय प्रयत्यते ॥ ३३ ॥ 
एवं चात्मा्कात्खयस्‌ ॥ ३४ ॥ 
पद्च्छेद्‌--एवम्‌, च, आत्मा, अकार्यम्‌ । 
सुन्ञार्थ--( एवञ्च ) ओर इसी प्रकार जेनमतमें ( आत्मा ) आत्मामें ( अकात्ल्यंम्‌ ) परि- 
च्छिननत्व दोष भी प्रसक्त होगा, इससे आत्मा घट आदिके समान अनित्य होगा । 
यथैकस्मिन्धर्मिणि विरुद्धघर्मासंभवो दोषः स्याद्वादे एसक्त एवमात्मनोऽपि जीव- 
स्याकात्स्नर्यमपरो दोषः प्रसज्येत । कथम्‌? शरीरपरिमाणो हि जीव इत्याहा मन्यन्ते। 
और दुसरे पक्षमें 'न स्यात? 'ऐसा न होषा' इससे न्यून संख्यात्व अथवा अधिक संख्यात्व प्राप्त होगा । 
इन पदार्थों अवक्तव्यत्व भी सम्मव नहीं है, यदि अवक्तव्य हैं तो नहीं कहे जायेंगे, परन्तु कहे जाते 
हैं ओर पुनः अवक्तव्य हैँ यह विरुद्ध है। और ये उच्यमान पदार्थ उसी प्रकार अवधारित होते है 
अवधारित नहीं होते और उसी प्रकार उसका अवधारण फल सम्यग्दशंन है अथवा नहीं है, एवं उससे 
विपरीत असम्यग्दशंन भी है अथवा नहीं । इस प्रकार प्रलाप करता हुआ. मत्तोत्मत्त पक्षका होगा 
निश्चयात्मक पक्षका न होगा । स्वगं और अपवगंका पक्षमें माव ओर पक्षमें अभाव होगा, उसी प्रकार 
किसी पक्षमें नित्यता और किसी पक्षमें अनित्यता प्राप्त होगी इस प्रकार अवधारण न होनेपर उसमें 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती । तथा अनादि सिद्ध जीव आदि जिनका स्वमाव अपने शास्त्रमें निश्चित किया 
है उनको उससे विपरीत स्वभाव होनेका प्रसङ्ग होगा ! एवं जीव आदि पदार्थोमेसे' एक धर्मामे विरुद्ध 
घमं सत्त्व और असत्त्वके असम्मव होनेसे सत्त्वरूप एक घमं में अन्य असत्त्व धमका असंभव होनेके कारण 
और इसकार असत्त्वमें सत्त्वका संभव न होनेसे यह आहंतमत असंगत है । इस प्रकार सत्त्व और 
असत्त्वके निराकरणसे एक, अनेक, नित्य, अनित्य, भिन्न और अभिन्न आदि अनेकान्त स्वीकारोंका निरा- 
करण हुआ समझना चाहिए । पुद्गल संज्ञक अणुओंसे ( पृथिवी आदि ) संघात उत्पन्न होते हैं ऐसी जो 
कल्पना करते हैं, उसका तो पूं अणुवादके निराकरणसे निराकरण हो जाता है । अतएव उसके 
निराकरणके लिए पृथक यत्न नहीं किया जाता ॥ ३३॥ 
जैसे स्याद्वादमे एकघर्मीमे विरुद्ध घर्मो ( सत्त्व और असत्त्व ) का असंभव दोष प्रस्त है, और 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% अहेनु मुनि अनादि सिद्ध नित्य मुक्त जीव है, अन्य जीव साधनोंके अनुष्ठानसे मुक्त होते दै 


ओर मोक्षके साधनोंका अनुष्ठान न करनेवाले दुसरे जीव वद्ध कहे जाते है । इस प्रकार 
शास्त्रम जिनका स्वमाव निश्चित किया है । अव 'स्यादस्ति? 'स्यान्नास्ति' इत्यादि कल्पनाके 
उनका भी स्वमाव वेसा नहीं रहेगा, इत्यादि दोष होंगे ॥ ३३ ॥ 


a Ne lg 
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शारीरपरिमाणतायां च सत्यामरुत्स्नो5सवेगतः परिच्छिन्न आत्मेत्यतो घटादिवदनित्यत्व- 
मात्मनः प्रसज्येत । शारीराणां चानवस्थितपरिमाणत्वान्मुप्यजीबो मलुष्यशरीरपरि- 
माणो भूत्वा पुनः केन चित्कर्मयिपाकेन ह स्तिजन्म प्राप्लुचन्न इत्स्नं हस्तिशारी र व्याप्तुयात्‌, 
पुत्तिकाजन्म च प्राप्लुवन्न कत्स्नः पुत्तिकादारीरे संमीयेत। समान एप पकस्मिन्नपि 
जन्मनि कौमारयौवनस्थाविरेषु दोषः । & स्यादेतत्‌-अनन्ताचयषो जीवस्तस्य त एवा- 
बयवा अब्पे शरीरे संकुचेयुर्महति च विकसेयुरिति । तेपां पुनरनन्तानां जीवावयचानां 
समानदेशत्वं प्रतिहन्यते वा न चेति वक्तव्यम्‌ । प्रतिघाते तावन्नानन्तावयचाः परिच्छिन्ने 
` देशे संमीयेरन्‌ । अप्रतिघातेऽप्येकाबयचदेशत्वोपपत्तेःसवेपामवयचानां प्रथिमाङ्ुपः 
पत्तरजीवस्याणमात्रत्वप्रसङ्ग: स्यात्‌ । अपि च शरीरमात्रपरिच्छिन्नानां जीवावयवानामा- 
न्त्यं नोत्प्रेक्तितुमपि शक्यम्‌ ॥ ३४ ॥ 

अथ पर्यायेण बृहच्छरीरप्रतिपत्तो केचिज्जीधावयवा उपगच्छन्ति तजुशरीरप्रति- 
पत्ती च केचिदपगच्छन्तीत्युच्येत, तत्राप्युच्यते 

न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः ॥ २९॥ 

पद्च्छेद--न, च, पर्यायात्‌, अपि, अविरोधः, विकारादिम्यः । 

सून्नाथं--( पर्यायादपि ) क्रमशः अवयवोके हटने और प्राप्त होनेपर मी ( न अविरोधः ) 
शरीरपरिमाणत्वका अविरोध नहीं है, (वि झारादिम्यः) क्योंकि सावयव होनेसे आत्मामें विकार आदि 
दोष प्रसक्त होंगे ओर आत्माके अनित्य होनेपर वन्य और मोक्ष व्यवस्था बाधित होगी । 

& न च पर्यायेणाप्यचयवोपगमापगमा'भ्यामेतददे हपरिमाणत्वं जीवस्याविरोधेनोप- 


अ noone 
जीवात्माका मी परिछिन्नत्व दूसरा दोष प्रसक्त होगा, कैसे ? ऐसे कि जीव शरीर परिमाणवाला है ऐस 
आहेत लोग मानते हैं । शरीर परिमाणत्व होनेपर आत्मा अकृत्स्न-असवंगत-परिच्छिन्न होगा, इससे 
आत्माको घट आदिके समान अनित्यत्व प्रसक्त होगा । शरीरोंका अनिश्चित परिमाण होनेसे मनुष्य- 
जोव मनुष्यशरीरपरिमाण होकर पुनः किसी कमंविपाकसे हस्तिजन्म प्राप्त कर सम्पूर्ण हस्ति 
शरीरको व्याप्त नहों करेगा और चींटोका जन्म पाकर पूर्णरूपसे चींटीके शरीरमें नहीं समायेगा । एक 
जन्ममे मो कोमार, यौवन, वाद्धंक्यमें यह दोष समान है । पूवंपक्षी--परन्तु जीव अनन्त अवयववाला 
है, उसके वे हो अवयव अल्प शरीरमें संकुचित होंगे और बड़े शरीरमें विकसित होंगे, यदि ऐसा हो, 
तो पुन: जीवके उन अनन्त अवयवोंके एक देशत्वका प्रतिघात होता है कि नहीं ? यह कहना चाहिए । 
प्रतिघात होनेपर तो अनन्त अवयव परिच्छिन्न देशमे नहीं समायेंगे, और अप्रतिघात होनेपर मी एक 
अवयव देशत्वकी उपपत्ति होनेसे सब अवयवोंको प्रथिमा-स्यूछता अनुपपन्न होनेसे जोवको अणुमात्रत्व 


प्रसङ्ग होगा, और शरोरमात्र परिच्छिन्न जीव अवयर्वोके आनन्त्यकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥३४॥ 

ऐता यदि कहो कि क्रमसे वृद्ठत्‌थय रीर प्राप्त होनेपर कुछ जीवावयव पास मा जाते हैं और अल्प- 
` शरीर प्राप्त होनेपर कुछ जीवावयव दूर हो जाते हैं, तो इसपर कहते हैं--- 

और क्रमशः अवयवोंके आने और जानेसे जीवमें देहगत ` परिमाणत्वका अविरोधसे उपपादान 

खत्यानन्दी-दीपिका | 

# जीव अनन्त अवयव है, अतः जिस प्रकार घटमें दीपकके अवयव संकुचित ओर गृहमें विक- 
सित होते हैं, वैसे जीव अवयव भी छोटे, बड़े शरोरमें जाकर संकुचित और विकसित होते हैं । परन्तु 
दीपकका उदाहरण असंगत दै, क्योंकि दोपकका घटमें प्रदीप्त प्रकाश ओर गृहमें विस्तृत होनेसे मन्द 
होता है । इस प्रकार चोटी चरीरमें जानेपर चेतनता महत होगो और हस्ति शरीरमें विस्तृत होनेसे 
चेतनता अल्प होगो, इसप्रकार अवयवोंके संकोच मोर विक्रासमै दोष है और लोक विरुद्ध मो है ॥३४॥ 
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पादयितुं शक्यते। कुतः? विकारादिदोषप्रसक्ञात्‌ । अचयवोपगमापगमाभ्यां हानिशमापूये- 
माणस्यापक्षीयमाणस्य च जीवस्य विक्रियावत्त्व तावद्परिहाथम्‌, विक्रियावत्वे च चर्मा- 
दिवदनित्यतवं प्रसञ्येत, ततश्च बन्धमोक्षाभ्युपगमो वाध्येत, कर्माष्टकपरिवेषितस्य जीव- 


he 


स्याळावुवस्संसारखागरे निमग्नस्य वन्घनोच्छेदादूध्वेगामित्वं भवतीति । किचान्यत्‌-- 
आगच्छतामपगच्छतां चावयवानामागमापायधमंवच्वादेवानात्मत्वं शरीरादिचित्‌। तत- 
अवस्थितः कश्विद्वयव आत्मेति, नच स निरूपयितुं शाक्यतेऽयमसाचिति। किंचान्यतू- 
आगच्छन्तश्चैते जीवावयवाः कुतः ग्रदुभंचन्त्यपगञ्छन्तश्च क चा लीयन्त इति वक्तव्यम्‌। 
नहि भूतेभ्यः प्रादुर्भवेयुमूतेु च निलीयेरन्‌; अभौतिकत्बाज्जीवस्य । नापि कश्चिदन्यः 
साधारणो ऽसाधारणो वा जीचानामवयवाधारो निरूप्यते; प्रमाणाभावात्‌ । किंचान्यत्‌ 

वैवंसत्यात्मा स्यात्‌। आगच्छतामपगच्छतां साचयचानामनियतपरिमा- 


` णत्वात्‌। अत एवमादिदोषप्रसज्ञाज्ञ पर्यायेणाप्यवयचोपगमापगमाघात्मन आश्रयितुं 


शक्येते। # अथवा पूर्वेण सत्रेण शरीरपरिमाणस्यात्मन उपच्ितापचितशरीरान्तर प्रतिः 
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श्यत .,. ६.___-_._........---- 
नहीं किया जा सकता किससे ? इससे कि विकार आदि दोषों का प्रसङ्ग है। अवयवोंके आगमन और 
गमनसे सवंदा पूर्ण और अपक्षय होते हुए जीवका विकारवत्त्व अपरिहायं होगा और विकारयुक्त होने- 
पर चमंके समान उसे अनित्यत्व प्रसक्त होगा, उससे वन्ध मोक्षका स्वीकार वाधित होगा । आठ प्रकारके 
कर्मोसे परिवेध्ति संसार सागरमें निमग्न जीव बंधनके उच्छेद होनेके अनन्तर तुम्बीके समान ऊध्वंगामी 
होता है, और दूसरी वात यह है--आने और जानेवाले अवयव आगम और अपाय घमं युक्त 
होनेसे शरीरके समान अनात्मा होंगे, उससे अवस्थित कोई अवयव आत्मा होगा, वह यही है, ऐसा 
उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । किंचान्यत्‌-आते हुए इतने जीव अवयव कहांसे प्रादुभूंत होते 
हैं और जाते हुए किसमें विलीन होते हैं, यह कहना चाहिए ? भूतोंसे आविभूंत होंगे और भूतोंमें 
विलीन होंगे, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि जीव अभौतिक है । इस प्रकार जीओंके अवयवोंका साधारण 
अथवा असाधारण किसी दूसरे आधारका निरूपण नहों किया जाता, क्योकि इसमें कोई प्रमाण नहीं 
है । किचान्यत्‌-ऐसा होनेपर आत्माका स्वरूप अनिरिचित हो रहेगा, कारण कि आने और जानेवाले 


अवयवोंका ला परिमाण है । अतएव इत्यादि दोषोंके प्रसंगसे क्रमसे मो अवयवोंका आगमन 
और गमन अ स्वीकार नहीं किया जा सकता है । अथवा पूवंसूत्रसे शरीरपरिमाणवाले 


आत्माको उपचित, अपचित अन्य शरीरके प्राप्त ह नेपर अकृत्स्त प्रसङ्ग होगा, इससे अनित्यताको दडा 


# तुम्हारे भतमें जीवके ज sd हैं। तो वे अवयव आत्मा हैं अथवा 
नहीं ? प्रथमपक्ष 'विकारादिदोष:' आदिसे कहते हैँ । द्वितीयपक्ष-जीवके अवयव शरीरके समान 
अनात्मा हैं, तो उनके ज्ञानसे मोक्ष नहों होगा, जसे अनात्मशरीर आदिके ज्ञानसे मोक्ष नहीं होता । 
दुसरी बात यह है कि उन जीवावयवोंका भी ज्ञान नहीं कि कितने हैं, अतः उनके ज्ञान न होनेसे भी 
मोक्ष नहीं होगा । यदि कहो कि स्थिर एक अवयव आत्मा है, तो “वह यही है! ' ऐसा अनुसन्धान नहीं 
होगा, अवयव परमाणुरूप होनेसे अतीन्द्रिय हैं । यदि आत्मा अवयवी है, तो अनित्य होगा । अवयवोका 
समुदाय मानें, तो असत्‌ होगा। जीवके प्रत्येक अवयवमें चेतनता है अथवा अवयव समृहमें ? यदि 
प्रत्येक अवयवमें है तो सव एक अभिप्रायवाले न होनेसे कोई भी कार्य नहीं होगा । समुदायमे है, तो 
हस्ति दरीरमें व्याप्त न होनेसे कुछ माग चेतनता रहित होनेसे जड़ होगा, और चींटी शरीरमें पूर्ण- 


रूपसे न जा सकनेके कारण उनमें चेतनता 9 
वाला आत्मा नहीं हो सकता । तनता नहीं आयगी, इत्यादि दोषोंसे आगमन और गमन अवयवों 


£ 


अधि० ७ स्‌० ३६३७ ] भापानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४६१ 


पत्तावकात्स्यंप्रसञ्चनद्वारेणानित्यतायाँ चोदितायां पुनः पर्यायेण परिमाणानवस्थाने5पि 
स्रीतः संताननित्यतान्यायेनात्मनो नित्यता स्यात्‌ । यथा रक्तपटानां विज्ञानानवस्थानेऽपि 
तत्संताननित्यता तद्दद्विसिचामपीत्याशहइबानेन सत्रेणोत्तरमुच्यते । संतानस्य तावद्‌ः 
वस्तुत्वे नेरात्म्यचादप्रसङ्गः । चस्तुत्वेऽप्यात्मनो विकारादिदोपप्रसङ्ञाद्स्य पक्षल्यानुप- 
पत्तिरिति ॥ ३५ ॥ 
अन्त्याव स्थितेश्चो्यनित्यत्वादविशेषः ॥ ३६॥ 
पद्च्छेद्‌--अन्त्यावस्थितेः, च, उमयनिस्यत्वात्‌, अविद्येप: । 
सूत्राथ--(अन्त्यावस्थितेः) मोक्षावस्थापन्न जीवपरिमाण नित्य होनेसे ( उमयनित्यत्वात्‌ ) 
आदि ओर मध्य परिमाणोंमें ( च ) मी नित्यत्व प्रसङ्ग होगा, इससे ( अविशेष: ) तीनों परिमाणोंमे 
साम्य हो जायगा, अतः वोद्धमतके समान यह मत भी अप्रामाणिक है । 
अपि चान्त्यस्य मोक्षावस्थाभाविनो जीवपरिमाणस्य नित्यत्वमिप्यते जेने: । तड- 
त्पूर्वयोरण्याद्यमध्यमयोर्जीवपरिमाणयोनित्यत्वप्नसज्मादविदोपमसक्षः स्यात्‌ | एकशरीर- 
परिमाणतैव स्यान्नोपचितापचितदारोरान्तरप्राषिः । अथवाऽन्त्यस्य जीवपरिमाणस्या- 
वस्थितत्वात्पूर्वयोरप्यवस्थयोरवस्थितपरिमाण एव जीवः स्यात्‌; ततश्राविशेषेण 
सर्वदेवाणुमंहान्वा 'जीवो ५ भ्युपगन्तव्यो न शरीरपरिमाणः | अतश्च सौगतवदाहँतमपि 
मतमसंगतमित्युपेक्षितव्यम्‌ ॥ ३६ ॥ 
(७ पत्यधिकरणम्‌। ३७-४१ ) 
पत्युरसामञ्जस्यात्‌ ॥ २७॥ 
पदच्छेद--पत्युः, असामञ्जस्यात्‌ । 
सूत्ञार्थ-(पत्युः) ईश्वर प्रधान आदि उपादानोंका प्रेरक होनेसे जगत्‌का निमित्तकारण नहीं 
हो सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योंकि विषम सूह्टमे प्रवूच हन रगा सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योंकि विषम सृष्टिमें प्रवृत्त होनेसे राग द्वेष आदिके प्रसङ्गसे असंगत है । 
होनेपर पुनः क्रमसे परिमाण अनिश्चित होता है, तो मी जैसे ख्रोतका सन्तान ( प्रवाह ) नित्य दै उस 
न्यायसे वैसे आत्मा नित्य होगा । अथवा जैसे रक्त वस्त्रोमे बौद्ध विज्ञानकी अवस्थिति न होनेपर मी 
उसका सन्तान नित्य है, वंसे ही दिगम्बरका सन्तान नित्य है, इस प्रकारको झ्काकर इस सूत्रसे उत्तर 
कहते हैं । सन्तानके अवम्तु होनेपर नैरासम्यवाद प्रसङ्ग होगा, सन्तानके वस्तु होनेपर मो आत्माके 
विकार आदि दोपोंका प्रसङ्ग होनेसे इस पक्षकी अनुपपत्ति है ॥३५॥ 
और. अन्त्य-मोक्षावस्या भावी जीवपरिमाणको जैन नित्य. मानते हैं, उसी प्रकार पूवके आदि 
और मध्य जीवपरिमाणोंको निस्य प्रसङ्ग होनेसे तीनों परिमाण समान हो जायेंगे । यदि एक शरीर 
परिमाणके समान आतमा होगा तो उसे अन्य स्थूल और सूकम शरीरको प्राप्ति नहों होगी । अयवा 
अन्तिम जीवपरिमाणके अवस्थित होनेसे पूवं अवस्थाओंमें भी जीव अवस्थित परिमाणवाळा ही 
होगा, उससे समानरूपसे सवँदा ही जीव अणु अथवा महान्‌ स्वीकार करना चाहिए शरीर परिमाण- 
चाला नहीं, इसलिए बोद्धमतके समान आहंतमत भी असंगत है, अतः वह उपेक्षणीय है॥१६॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका . के 
# अब दूसरी रीतिसे खण्डन करते हैं -यदि कहो कि वनाशिक रक्त वस्त्र आ विज्ञानकी 


स्थिति न होनेपर भी विज्ञानका प्रवाह नित्य मानते हैं, वैसे आत्मा मी नित्य होगा ? तो सन्तान अवस्तु 
है कि वस्तु? यदि सन्तान अवस्तु दै तो उसे आत्मा माननेसे शूत्यवाद प्रसक्त होगा । यदि सन्तान 


वस्तु है, तो वह विज्ञान-सन्तानीसे मिभ्न है कि अभिन्न ? यदि भिन्न है तो नित्य होनेसे कूटस्थ आदमवाद 


प्रसक्त होगा । यदि अभिन्न है, तो क्षणिक होनेसे अनित्यत्व आंदि पूर्वोक्त दोप प्रसक्त होंगे, इसलिए 
सन्तान-प्रवाह पक्ष अनुपपन्न है ।।३५॥ 
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$ इदानीं केवलाधिष्ठातरीश्वरकारणवादः प्रतिषिध्यते । तत्कथमवगम्यते ? 'पकू- 
तिश्र प्रतिज्ञाष्टान्तानुपरोधात?, 'अमिध्योपदेशाञ्च' ( श्र० १।४।२३-२४ ) इत्यत्र प्रझतिभावेनाघि- 
घातभावेत्र चोभयस्वभावस्येश्वरस्य स्वयमेवाचार्यण प्रतिष्ठापितत्वात्‌। यदि पुनरः 
विशेषेणेश्वरकारणवादमात्रमिह प्रतिषिध्येत ूर्वात्तरविरोघाद्व्याहताभिव्याहारः सूत्र- 
कार इत्येतदापद्येत । तस्मादप्रतिरधिष्ठाता केवलं निमित्तकारणमीश्वर इत्येष पक्षो 
वेदान्तविदितत्रह्मेकत्वप्रतिपक्षत्वादयत्नेनात्र प्रतिषिध्यते । सा चेयं चेदवाहो श्वरकल्पना- 
नेकप्रकारा--केचित्तावत्सांख्ययोगव्यपाश्रयाः  कल्पयन्ति--परधालपुरुषयोरचिष्ठाता 
केवलं निमित्तकारणमीश्वर इतरेतरविलक्षणाः प्रधानपुरुपेश्वरा इति । माहेश्वरास्तु 
मन्यन्ते-कार्यकारणयोगविधिदुःखान्ताः पञ्च पदार्थाः पद्युपतिनेश्वरेण पशुपाशविमों- 
क्षणायोपदिष्टाः, पशुपतिरीश्वरो निमित्तकारणमिति वर्णयन्ति । तथा चैशेषिकादयो5पि 
केचित्कथंचित्स्वप्रक्रियानुसारेण निमित्तकारणमीश्वर इति वर्णयन्ति। अत उत्तरः 
सुच्यते--पव्युरसामञ्षस्यात्‌' इति । पत्युरीश्वरस्य प्रधानपुरुषयोरधिष्षातत्वेन जग- 
स्कारणत्वं नोपपद्यते । कस्मात्‌? असामअस्यात्‌। कि पुनरसामअस्यम्‌ ! हीनमध्य 
र अब केवळ अधिष्टाता ( निमित्त ) ईश्वर कारणवादका प्रतिपेव किया जाता है । वह केसे 
अवगत हो ? कारण कि 'प्रकृतिश्व०' 'अभिध्योपदेशाच्च' इन सृत्रोंमें प्रकृतिरूपसे और अघिष्ठातृ- 
झूपसे उमयस्वमाव ईश्वरको आचायंने स्वयं ही प्रतिष्ठापित किया है। यदि यहाँ समानरूपसे ईस्वर 
कारणवादमात्रका प्रतिपेध किया जाय, तो पूर्वोत्तरका विरोध होनेसे सूत्रकार . परस्पर विरुद्ध वचन 
कहते हैं, ऐसा प्रसक्त होगा । इसलिए ईश्वर प्रकृति नहों है अधिष्टाता-केवल निमित्त कारण है, इस 
पक्षका वेदान्त विहित ब्रहमकत्वके विरोधी होनेसे यहाँ यतसे प्रतिषेध किया जाता है । वह वेद बाह्य 
ईश्वरकल्पना अनेक प्रकारकी है । कुछ लोग तो सांख्ययोगका आश्रयकर कल्पना करते हैं-प्रधान 
ओर पुरुषका अधिष्ठाता ईश्वर केवळ निमित्तकारण है, प्रधान, पुरुष और ईश्वर ये परस्पर विल- 
क्षण हैं। माहेश्वर तो ऐसा मानते हैं-कायं, कारण, योग, विधि ओर दुःखान्त (मोक्ष ) ये पाँच 
पदाथं पशुपति ईश्वरसे पशुपाश-जोववन्धके विनाद्यके लिए उपदिष्ट हैं। पशुपति ईश्वर निमित्त- 
कारण है, ऐसा वर्णन करते हैं। उसीप्रकार कोई वेशेषिक आदि भो कथंचित्‌ अपनी प्रक्रियाके 
अनुसार ईश्वर निमित्तकारण है, ऐसा वर्णन करते हैं । सिद्धान्ती--इसप्ते उत्तर कहते हैं--- पत्युरसा- 
मज्ञस्यात? पति-ईश्वर प्रधान और पुरुषका अधिष्ठातृ हपसे जगत्‌का कारण नहीं हो सकता, किससे ? इससे 
कि असामञ्जस्य है। पुनः वह असामञ्जस्य क्या है? होन, मध्यम और उत्तममावसे भिन्न-मिन्न प्राणियोंको 
सत्यानन्दी-दीपिका 

* दिगम्बर जैनमतका निराकरणकर अव वुद्धिस्थ शेव मतका निराकरण कहते हैं--वेदान्तमें 

ईश्वर उपादान और निमित्तकारण कहा गया है । शैव ईश्वरको केवळ निमित्तकारण मानते हैं, जसे 
सत्य ओर असत्य एकत्र संभव नहीं हैं, वसे उपादान और निमित्त भी नहीं है, क्योंकि छोकमें ऐसा 
देखा जाता है कि कायं घटके प्रति मृत्तिका उपादानकारण है ओर कुलाळ निमित्तकारण है, उसी 
प्रकार कायं प्रपचके प्रति मी ईश्वर केवळ निमित्तकारण है । इस प्रकार पूर्वपक्ष करते हुए अवान्तर 
भेद दिखाते हैं--यहाँ सांख्य शब्दसे ईश्वर वादी पातञ्जलका “ग्रहण है । शैव, पाशुपत, कारणिक- 
सिद्धान्ती ओर कापालिक इस प्रकार माहेश्वरके चार मेद हैं। ये सब महेश्वरसे उपदिष्ट शास्त्रके 


अनुयायी होनेसे माहेदवर कहलाते हैं । जीव पशु है और कमं बन्धन पाद्य है, उसकी निवृत्तिके लिए 
पशुपति इेश्वरने पाँच पदार्थोका उपदेश किया है । कायं-महद्‌ आदि, चान और ईव्वर, 


योग-मनकी समाहित अवस्था, विघि-त्रिषषण स्नान आदि ओर दु खन्त-मोक्ष । माहेश्वर आगम 
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मोत्तमभावेन हि प्राणिभेदान्विद्धत ईश्वरस्य रागह्वपादिदोपप्रसक्तेरस्मदादि- 
चदनीश्वरत्वं प्रसज्येत । प्राणिकर्मापेक्षितत्वाददोष इति चेत्‌-न; कमेश्वरयोःप्रवर्त्य - 
प्रवर्तयितुत्वे इतरेतराश्रयदोषप्रसङ्गात्‌। नः अनादित्वादिति चेत्‌-नः वर्तमानकालः 
बदतीतेष्वपि काछेष्वितरेतराश्चयदोपाविरेपादन्धपरम्पणन्यायापत्तेः। अपि च 
“्रबर्दनाळक्षणा दोषाः? ( न्याय-सू० १।१।१८ ) इति न्यायवित्समयः। नहि कश्चिददो- 
षप्रयुक्तः स्वार्थे पराथे वा प्रवर्तमानो दश्यते। स्वार्थप्रयुक्त एव च सर्वो जनः पराथं5पि 
पववत इत्येवमप्यसामञ्जस्यम्‌; स्वार्थवच्वादीश्वरस्यानीश्वरत्वप्रसङ्गात्‌। पुरुपचिशेष- 
त्वाभ्युपगमाच्चेश्वरस्य, पुरुषस्य चौदासीन्याभ्युपगमादसामञ्जस्यम्‌ ॥ ३७ ॥ 
संबन्धानुपपत्तेशच ॥ ३८॥ 

पद्च्छेद्‌--सम्वन्धानुपपत्तेः, च । 

सूनार्थ--और प्रयं प्रधान आदिके साथ प्रेरक ईदवरके सम्बन्धको अनुपपत्ति होनेसे ईश्वर 
प्रेरक नहीं हो सकता । 

& पुनरप्यसामञ्जस्यमेव, न हि प्रधानपुरुषव्यतिरिक्त ईश्वरो ऽन्तरे ण संबन्धं प्रधान- 
पुरुषयोरीदिता। न तावत्संयोगलक्षणः संबन्धः संभवतिः प्रधानपुरुपेश्वराणां सर्चे- 
गतत्वान्निरवयवत्वाच्या नापि समवायलक्षणः संबन्धः; आश्रयाश्रयिभावानिरूपणात्‌। 
नाप्यन्यः कञ्चिसकार्यम्यः संबन्धः शाक्यते कल्पयितुं, कार्यकारणभावस्यैवाद्याप्यसिद्धः 


नया क मिस नं न््न्न्न्न््न्न्न्ननननल्नलन 
उत्पन्न करनेवाले ईश्वरमें राग, द्वेष आदि दोषोंके प्रसंग होनेसे हमलोगोंके समान अनोख्रत्व प्रसक्त 


होगा । यदि कहो कि प्राणियोंके कर्मोकी अपेक्षा होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि कमं 
और ईश्वरका प्रवत्यं और प्रवतंयितृमाव होनेपर अन्योन्याश्रय दोष प्रसद्ध होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि 
वह अनादि है, ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं, क्योंकि वतमान कालके समान अतीत कालोमें भी 
अन्योन्याश्रय दोष समान होनेसे अन्धपरम्परा न्याय प्रसक्त होगा। और “प्रवतनालक्षणा दोषाः' 
( प्रवृत्तिके हेतुमूत दोष हैं ) यह स्यायवेत्ताओंका सिद्धान्त है। कोई भी दोषके विना स्वार्थं अथवा 
पराथंमें प्रवृत्त हुआ नहीं देखा जावा । स्वाथंमें प्रयुक्त हुआ ही सब लोग पराथमें मी प्रवृत्त होते हैं, यह 
भी असामञ्जस्य-असंगत है, कारण कि स्वार्थ युक्त होनेसे ईश्वरमें अनोश्वरत्व प्रसङ्ग होगा । ईरवरको 
पुरुषविशेष स्वीकार किया गया है और पुरंपमें ओदासीन्य माना गया है यह असंगत है ॥ ३७ ॥ 

फिर भी असामञ्जस्य ही है, क्योंकि प्रधान और पुरुपसे भिन्न ईश्वर सम्वन्धके विना प्रधान 
और पुरुषका ईशिता नहीं है, इनका संयोगल्प सम्बन्ध तो नहीं हो सकता, कारण कि प्रधान, पुरुष 
और ईश्वर सवंगत और निरवयव हैं, एवं समवायरूप सम्बन्ध मी नहीं हो सकता, क्योंकि आश्रया- 
श्रयिमावका निरूपण नहीं दै । उसी प्रकार कायंगम्य अन्य कोई सम्बन्ध मी स्वीकार नहों किया जा 
सकता, कारण कि अमितक कायं कारणमाव ही असिद्ध है। यदि कहो कि ब्रह्मवादोके मतमें किस 
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प्रमाणसे ईश्वर निमित्त कारण है। और वेशेषिक आदि “जगत्‌ सकतृंकं कामत्वात्‌ घटवत' ( जगत्‌ 
सकतृंक है, क्योंकि कायं है जैसे घट ) इस प्रकार अनुमान आदि द्वारा कायं जगतके प्रति ईश्वरको 
निमित्तकारण मानते हैं ॥ ३७ ॥ 

» 'देवात्मशक्तिम्‌०' ( श्वे० १।३ ) ब्रह्मवादी तो माया और ब्रह्मका अनिवचंनीय तादात्म्य 
सम्बन्ध मानते हैं, इससे कोई दोष नहीं है । कौर वेदको स्वतः प्रमाण माननेसे मृत्तिका, कुम्हार 
आदि लौकिक दृशन्तोंकी अपेक्षा ही नहीं है ॥ ३८ ॥ 


४६४ ब्रह्मखुत्र-दाङ्करसाष्य [ अ० २ पा०२ 


स्वातत्रहयादिनः कथमिति चेत्‌--न; तस्य तादात्म्यलक्षणसंयन्धोपपत्तेः। अपि चागम- 
बेन ब्रह्मवादी कारणादिस्वरूपं निरूपयतीतिं नावश्यं तस्य यथाडष्टमेव सर्वमभ्युपगन्त- 
व्यम्ितिनियमोऽस्ति, परस्य तु दष्टान्तबलेन कारणादिस्वरूपं निरूपयतो यथादष्ठमेच सच- 
म्रभ्युपगन्तव्यमित्ययमस्त्यतिशयः। परस्यापि सर्वकज्षप्रणीवागमसद्भावात्समानमागम- 
बलमिति चेत्‌-न; इतरेतराश्रयत्वप्रसङ्गात्‌-आगमप्रत्ययात्सचश्चव्वसिद्धिः सर्वज्ञप्रत्यया- 
व्यागमसिद्विरिति। तस्मादचुपपन्ना सांख्ययोगचादिनामीश्वरकल्पना । एवमन्यास्वपि 
वेदवाह्यास्वीश्वरकल्पनासु यथासंमवमसामञ्जस्यं योजयितव्यस्‌ ॥ ३८॥ 
अधिष्ठानानुपपत्तेश्व ॥ ३९॥ 

पद्च्छेद--अधिष्ठानानुपपत्तेः ,च। 

सून्नाथं--और ईश्वर रूपादि हीन प्रधानका प्रेरक न होनेसे निमित्तकारण नहीं हो सकता है। 

इतचाजुपपत्तिस्तार्किकपरिकल्पितस्येश्वरस्य। स हि परिकल्प्यमानः कुस्मकार 
इच सृदादीनि प्रधानादीन्यघिष्ठाय प्रवतंयेत्‌ । न चेवसुपपद्यते । न ह्यप्रत्यक्षं रूपादिद्दीनं 
च प्रधानम्ीश्वरस्याधि्ठेयं संमवतिः ख॒दादिवेलक्षण्यात्‌ ॥ ३९ ॥ 

करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः ॥ ४०॥ 

पद्च्छेद्‌--करणवत्‌, चेत्‌, न, सोग्रादिम्यः । 

सुत्रार्थ--(करणवत्‌) अप्रत्यक्ष होनेपर जैसे इन्द्रियां जीवसे प्रेरित होती हैं, वसे ही अप्रत्यक्ष 
प्रधान भी ईश्वरसे प्रेरित हो जायगा, ( चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है। ( सोगादिम्य1 ) क्योंकि ऐसा 
होनेपर जीवके समान ईश्वरको मी भोग आदि प्रसक्त होगे । 

स्यादेतत्‌-यथा करण ग्राम चक्षुरादिकमप्रत्यक्षे रूपादिहीनं च पुरुषो ऽधितिष्ठतयेवं 
प्रधानमपीश्वरो ५चिष्ठास्यतीति । तथापि नोपपद्यते, मोगादिदरानाद्धि करणग्रामस्याधिष्टि- 


तत्वं गम्यते। न चात्र भोगादयो च्यन्ते । करणग्ामसास्ये चाभ्युपगस्यमाने संसारिणाः | 


प्रकार होता है? तो यह युक्त नहीं, क्योंकि उसके मतमें तादात्म्यरूप सम्बन्ध उपपन्न है। ओर ब्रह्म- 
बादी तो आगमबलसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण करते हैं, इसलिए उसके लिए यह नियम नहीं 
है कि यथाहृष्ट ही अवश्य सबको स्वीकार करना चाहिए । दृशान्तबलसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण 
करते हुए पूवंपक्षीको तो यथाहृ्ट ही सब स्वीकार करना चाहिए, यह विशेष है । यदि कहो कि भ्रति 
पक्षीको भी सववज्ञ प्रणीत आगमके सद्भावसे आगमवल समान है, तो यह ठीक नहीं दै, क्योंकि आगम” 
ज्ञानसे सवज्ञत्वसिद्धि और सवंज्ञत्वके ज्ञानसे आगमसिद्धि, इसप्रकार अन्योन्याश्रय प्रसङ्ग है । इससे 
सांख्ययोगवादीकी ईश्वर कल्पना अयुक्त है। इसी प्रकार वेद बाह्य अन्य ईश्वर कल्पनाओंमें मी यथां 
सम्मव असामञ्जस्यकी योजना करनी चाहिए ॥ ३८ ॥ 

और इससे भीं ताकिक परिकल्पित ईस्वरकी अनुपपत्ति है । जैसे कुम्हार मृत्तिका आदिको 
अधिष्ठितकर प्रवृत्त करता है, वैसे वही परिकल्पित हुआ ( ईश्वर ) प्रधान आदिको अधिष्ठितकर प्रबूत 
करेगा । परन्तु इसप्रकार उपपन्न नहों होता, क्योकि अप्रत्यक्ष ओर खूप आदि हीन प्रधान ईदवरका 
अधिष्ठेय नहों हो सकता, कारण कि वह मृत्तिका आदिसे विलक्षण है ॥ ३९ ॥ 

ऐसा हो, परन्तु जैपे अप्रत्यक्ष, रूप आदि रहित ( उद्धत रूप आदि रहित ) नेत्र आदि करण 
समुदायको पुरुष अधिष्ठित करता है, वेसे ईश्‍वर प्रधानको-मी अधिष्ठित करेगा । उस प्रकार मी उपपन्न 
नहीं होता, क्योंकि भोगादिके दद्यनते ही करण समुदायका अधिष्ठित्व अवगत होता है। पर्छु 
( ईश्वरमें ) मोग आदि नहीं देखे जाते | इन्द्रिय समुदायके साथ ( प्रधानका ) साम्य स्वीकार 


>>. 
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मिवेश्वरस्यापि भोगादयः प्रसज्येरन्‌। अन्यथा वा सूत्द्दयं व्याख्यायते--अधिष्ठानाजु- 
पपत्ते श्व'-इतश्वाचुपपत्तिस्तार्किकपरिकल्पितस्येश्वरस्य । साधिष्ठानो हि लोके सशरीरो 
राजा राष्ट्रस्येश्वरो दश्यते, न निरधिष्ठानः, अतश्च तदूर टान्तवशेनादष्टमीश्वर कल्पयितु- 
मिच्छत ईश्वरस्यापि किचिच्छरीरं करणायतने वर्णयितव्यं स्यात्‌, न च तद्वर्णयितुं 
शाक्यते; स्युत्तरकालमावित्वाच्छरीरस्य प्राक्सृष्टे स्तदनुपपत्तेः | निरधिष्ठानत्वे 
चेश्वरस्य प्रवर्तकत्वानुपपत्तिः एवं लोके इष्टत्वात्‌ । ‘करणवच्चेन्न मोगादिम्यः-अथ लोक 
दर्शनादुसारेणेश्वरस्यापि किंचित्करणानामायतनं शरीरं कामेन कल्प्येत, एवमपि नोप- 
प्यते । सशरीरत्वे हि सति संखारिवद्गोगादिप्रसङ्गादीश्वरस्याप्यनीइवरत्वं प्रसज्येत 1४० 
अन्तवस्वमसरवेज्ञता बा । ४१॥ 


पद्च्छेद्‌--अन्तवत्त्वम्‌, भसवंज्ञता, वा । 

सुजाथे--प्रघान, जीव और अपनी संख्या ( वा ) अथवा परिमाणका निश्चय ईश्वर करता 
है कि नहीं ? प्रथमपक्षमें ( अन्तवत्त्वम्‌ ) परिच्छिन्न संख्या और परिच्छिन्न परिमाण होनेसे तीनों घटके 
समान विनाशी होगे, द्वितीयपक्षमें ( असवंज्ञता ) ईस्वरमें असवंज्ञत्व सिद्ध होगा, इससे माहेदवर 
सिद्धान्त भ्रान्ति मूलक है । 

# इतञ्चानुपपत्तिस्तार्किकपरिकद्पितस्येश्वरस्य-स हि सर्वश्षस्तैर भ्युपगस्यतेऽ- 
नन्तश्च। अलन्तं च प्रधानमनन्ताश्च पुरुषा मिथो भिन्ना अभ्युपगम्यन्ते । तत्र सवेशेनेइव- 
रेण प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनश्चेयत्ता परिच्छिद्यत चा, न वा परिच्छिद्येत । उभयथापि 
दोषोऽनुषक्त पव । कथम्‌? पूर्वस्मिस्तावद्विकल्प इयत्तापरिच्छिज्तत्वात्मधानपुरुषेदव- 


वकक से ७22211...“ 
जानेपर संसारीके समान ईश्वरको भी भोग आदि प्रसक्त होंगे । अथवा इन दो सूत्रोंका अन्य रीतिसे 


व्याख्यान किया जाता है--“अधिष्ठानाजुपपत्तेश्र' इससे तार्किक परिकल्पित ईष्वरकी अनुपपत्ति है, 
क्योंकि छोकमें अधिष्ठान सहित सशरीर राजा राष्ट्रका ईद्वर देखा जात . विष्ठान रहित नहीं । अतः 
उस हृष्टान्तके बसे अदृष्ट ईद्वरकी कल्पना करनेकी इच्छा करनेवालेकेः २सवरका इन्द्रियोंका आयतन 
कोई शरीर वर्णयितव्य होगा । परन्तु उसका वर्णन नहीं किया जा सकता, क्योकि शरीर तो सृष्टिके 
उत्तर कालमावी है, सृष्टिके पूवं उसकी अनुपपत्ति है। निरधिष्ठान होनेपर ईश्वर प्रवतंक नहीं हो 
सकता, कारण कि लोकमें ऐसा देखा गया है । 'करणवक्येक्न सोगादिभ्यः' यदि लोक दझंनके अनुसार 
ईदवरका भी इन्द्रियोंका आश्रय कोई शरीर अपनी इच्छासे कल्पना करो, तो. इसप्रकार भी उपपन्न 
नहीं होता, क्योकि सशरीर होनेपर संसारीके समान मोग आदि प्रसङ्ग होनेसे ईस्वरको भी अनीस्वरत्व 
प्रसक्त होगा ॥४०॥ 

इससे भी तार्किक परिकल्पित ईश्वरकी अनुपपत्ति है, क्योंकि वही ईस्वर सववज्ञ ओर अनन्त 
है, ऐसा वे स्वीकार करते हैं, और प्रधान अनन्त है, पुरुष अनन्त हैं और परस्पर भिन्न हैं, ऐसा 
स्वीकार करते हैं। उनमें सर्वज्ञ ईदवरसे प्रधान, पुरुष और अपनी इयत्ता ( संख्या अथवा परिमाण ) 
जानी जाती है अथवा नहीं जानी जाती ? दोनों प्रकारे दोष प्रसङ्ग ही है, क्यों १ पूयं विकल्पे तो 
इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे प्रधान, पुरुष भौर ईष्वरका अन्तवत्त्व अवश्यंभावी है । कारण कि व्यवहार 
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& जिस प्रकार शुष्क तकसे इंद्वरमें केवल कतृत्व अनुपपन्न है, उसी प्रकार ईस्वरमें नित्यस्व 

और सवंज्ञत्व भी अनुपपन्न हैं । “प्रधानपुरुपेश्वरत्रयस्‌ , अनित्यस्‌, इयत्तापरिष्छिच्वत्वात्‌ घटवत्‌ ।' 


32 “परधान, पुरुष और ईख्वर तीनों अनित्य हैं, क्योकि इयत्तासे परिच्छिन्न हैं जेसे घट ।' ॥४१॥ 


५९ 


४६६ ्रह्मसून-्याङ्करभाष्य [ अ° २ पा० २ 


राणामन्तवत्वमवध्यंभवि, एवं लोके इए्त्वात्‌। यद्धि लोक इयत्तापरिच्छिन्नं वस्तु 


परादि तदन्तवद्डष्टं तथा प्रधानपुरुपेश्वरनयमपीयत्तापरिच्छिन्तत्यादन्तचत्स्यात्‌ । 
संख्यापरिमाणं ७ तावत्प्रधानपुरुषेश्वरत्नय रूपेण परिच्छिन्नम्‌ १ स्वरूपपरिमाणमपि 


तदूगतमीइवरेण परिच्छिययेतेति। पुरुषगता च महासंख्या। ततश्चेयत्तापरिच्छिन्नानां 
मध्ये ये संसारिणः संसारान्सुच्यन्ते तेषां संसारोऽन्तवान ; संसारित्वं च तेषामन्तचत्‌। 
एबमितरेष्वपि क्रमेण सुच्यमानेषु संसारस्य संसारिणां चान्तचच्चं स्यात्‌। झै प्रधानं च 
सविकार. पुरुपार्थमीइवरस्याधिणेयं संसारित्वेनाभिमतम्‌ , तच्छून्यतायामीइवर' किम- 
चितिष्ठेत्‌? किंविषये वा सर्चक्षतेदवरते स्याताम्‌ ? प्रधानपुरुपेशवराणां चेवमन्तवच्चे 
सत्यादिमत्वप्रस ङ्गः, आद्यन्तवत्त्वे च इात्यवादप्रसङ्गः। अथ मा भूद्रेष दोष इत्युत्तरो 
चिकल्पोऽभ्युपगम्येत, न प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनइचेयत्तेशवरेण परिच्छिद्यत इति, तत 
इेइवरस्य सर्वक्षत्वाभ्युपगमहानिरपरो दोषः प्रसज्येत । तस्मादप्यसंगत स्तार्किंकपरि- 


०७० डरपत्यसंभघाधिकरणम, । सू० ४९-४५ ) 
उत्पत्त्यसंभवात्‌ ॥ ४२॥ 
सूत्रार्थ-वासुदेवसे जीवकी उत्पत्तिका संभव न होनेसे मागवत मत असंगत है । 
& येषामप्रकतिरघिष्ठाता केवलनिमित्तकारणमीइवरोऽभिमतस्तेषां पक्षः प्रत्या- 
ख्यातः। येषां पुनः प्र्तिश्चाधिष्ठाता चोभयात्मकं कारणमीइवरोऽभिमतस्तेषां पक्षः 


अत्याल्यायते। नलु थुतिसमाधयणेनाप्येवेरूप एवेश्वरःभाङ्लिधात न शरुतिसमाश्रयणेनाप्येवंरूप एवेश्वरः प्राङनिर्घारितः प्ररुतिश्वाधिष्ठाता 


में ऐसा देखा जाता है । छोकमें जो इयत्ता परिच्छिन्न पट आदि वस्तु दै वह अन्तवान्‌ देखी गई है, 
इसी प्रकार प्रधान, पुरुष और ईश्वर तीनों मी इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे अन्तवान्‌ होंगे । संख्या परिमाण 
तो प्रधान, पुरुष और ईश्वर त्रयरूपसे परिच्छिन्न हैं। उनमें स्थित स्वरूपपरिमाण भी ईश्वरसे जाना 
जाता है । पुरुषगत महासंख्या है। उससे इयत्तापरिच्छिन्नोंके मध्यमे जो संसारी संसारसे मुक्त हो 
जाते हैं, उनका संसार अन्तवान्‌ और उनका संसारित्व अन्तवान्‌ होगा । इसप्रकार क्रमसे 
भी मुक्त हो जानेपर संसार और संसारिंयोंका अन्तवत्त्व हो जायगा और विकार सहित प्रधान पुरुषके 
भोग और मोक्षके लिए ईद्वरका अधिष्ठेय है तथा संसारखूपसे अभिमत है, उसके शून्य होनेपर ईश्वर 
किसको अधिष्ठित करेगा अथवा किस विषयमें सवंज्ञत्व और ईश्वरत्व होगा ? प्रधान, पुरष ओर ईक्वरके 
इसप्रकार अन्तवत्त्व होनेपर आदिमान्‌ होनेका प्रसद्ध हो जायगा । एवं आदि और अन्तवाला होनेपर 
शुन्यवाद प्रसङ्ग होगा । यह दोष न हो इसलिए यदि प्रधान, पुरुष और अपनी इयत्ता ईश्वरसे वगत 
नहीं होती है, इस द्वितीय विकल्पको स्वीकार किया जाय, तो ईदवरके सवज्ञत्व स्वीकारका त्याग दूसरा 
दोष प्रसक्त होगा, इससे भो तार्किक परिगृहीत ईश्‍वर कारणवाद असङ्गत है ॥४१॥ 

जिनको ईश्वर अप्रकृति--अनुपादान, अधिष्ठाता केवळ निमित्त कारणरूपसे अभिमत है, उनके 
पक्षका निराकरण किया जा चुका है । परन्तु जिनको प्रकृति एवं अधिष्ठाता दोनों प्रकारके कारणजूपसे 
ईश्वर अभिमत है, अब उनके पक्षका निराकरण किया जाता है। परन्तु श्रुतिके आश्रयसे भी इसप्रकार 
का ईश्वर प्रकृति और अधिष्ठातारूपसे पूवम निर्धारित किया गया है । शुत अनुसारिणी स्मृति प्रमाण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& अव ईदवरको उपादान और निमित्त दोनों कारण माननेवालोके वेद अविरुद्ध अंशको स्वीकार 


हाह जोवकी उत्पत्ति अंशका निराकरण करनेके लिए प्रत्युदाहरण संगतिसे इस अधिकरण 


अघि० ८ सू० ४२ ] माबाजुंवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४६७ 


चेति । भ्रुत्यज्सारिणी च स्मृतिः प्रमाणमिति स्थितिः। तत्कस्य द्वेतोरेष पक्षः प्रत्याचि- 
ख्यासित इति? उच्यते-यद्यप्येवंजातीयकोऽशः समानत्वान्न विसंवाद्गोचरो भवत्यस्ति- 
त्वंशान्तरं विसंवाद स्थानमित्यतस्तत्प्रत्याख्यानायारम्भः। तत्र भागवता मन्यन्ते-मगवा- 


e 


नेवैकी वासुद्रेवो निर्जनज्ञानस्वरूपः परमाथतच्वं, स चतुर्धात्मानं प्रविभज्य प्रतिष्ठित+- 


वाखुदेवव्यूहरूपेण, संकर्षणव्यूहरूपेण प्रयुम्नव्यूहरूपेणानिरुद्धव्यूहरपेण च। वासुदेवो 


नाम परमात्मोच्यते | संकर्षणो नाम जीवः। प्रयुम्नो नाम मनः। अनिरुद्धो नामाहंकारः। 
तेपां वाखुदेवः परा प्रकृतिरितरे संकर्षणादयः कार्यम्‌ । तमित्यंभूतं परमेश्‍वर भगवन्तमभि- 
गमनोपादानेज्यास्वाध्याययोगैवंपंशतमिएवा क्षीणक्लेशो भगवन्तमेव प्रतिपद्यते 
इति। तत्र यचावदुच्येत योऽसो नारायणः परोऽव्यक्तात्प्रसिंद्धः परमात्मा सर्वात्मा स 
आस्मनात्मान मनेकथाव्यूह्यावस्थित इति- तन्न निराक्रियते; स एकचा सवति त्रिधा मवति' 
(छा० ७२६1२) इ यादिश्रुतिभ्यः परमात्मनो ऽनेकघाम(वस्याधिगतत्वात्‌। यदपि तस्य 
अगवतोऽसिगमनादिलक्षणमाराधनमजस्नमनन्यचित्ततयाभिम्रेयते-तदि न न न प्रतिषिध्यते; 
भी है, ऐसी स्थिति है, तो किस हेतुसे इस पक्षके निराकरण करनेको इच्छा है? कहते हँ--यद्यपिं 
इसप्रकारका अंश समान होनेसे विसंवादका विषय नहं है, तो मी अन्य अंश विसंवादका स्यान है, 
इससे उसके निराकरणके लिए यह मारम्म है। उस विषयमें मागवत मानते हे--केवल एक. 
भगवान्‌ वासुदेव ही निरञ्जन ज्ञानस्वरूप परमाथंतत्त्व है । वह॒अपनेको चार प्रकारसे विभक्तकर 
वासुदेवव्यूहरूपसे, सं कषंणव्यूहरूपसे, परदयुम्नव्यूहुलूपसे और अनिरुद्धव्यूहरूपसे प्रतिष्ठित है । वासुदेव 
परमात्मा कहा जाता है, संकषण नाम जीव है । प्रद्युम्न नाम मन है और अनिरुद्ध नाम अहङ्कार है 
उनमें वासुदेव परा प्रकृति है और अन्य संकर्षण आदि काये हैं । इसप्रकारके उस भगवानु परमेश्वरकी 
अभियमन, उपादान, इज्या, स्वाघ्याय और योग द्वारा सौ वर्ष पूजाकर क्षोण क्लेश होकर जीव भगवान्‌ 
को ही प्राप्त होता है। उसमें जो यह कहा जाता है कि जो वह नारायण अव्यत्तसे पर प्रसिद्ध परमात्मा 
सर्वात्मा है वह अपनेसे अपनेको अनेक प्रकारके व्यूहकर अबस्थित है, उसका निराकरण नहों किया 
जाता, क्योंकि 'स पुकधा मवति?* ( वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है) इत्यादि श्रुतियोंसे 
परमात्माका अनेक प्रकारका भाव अधिगत होता है, और जो भी उस भगवानुका सदा अनन्य 
अभिगमन आदि रूप आराधन अभिप्रेत है, उसका भी प्रतिषेष नहीं किया जाता है, कारण कि श्रुति 
और स्मृतिमें ईश्वर प्रणिधान प्रसिद्ध है। परन्तु जो पुनः यह कहा जाता है--वासुदेववे संकषण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
४४ सागवत-पाँचरात्र आगम यहाँ विषय है । वह जीवके उत्पत्तिके अंदामें प्रमाण है कि नहीँ ? 


ऐसा सन्देह होनेपर उसका बाधक उपलब्ध न होनेसे वह प्रमाणभूत है । पूवपक्षमें उसके आगमके 
साथ विरोध होनेसे जोवामिन्न ब्रह्म समन्वयकी असिद्धि फल है। सिद्वान्तमें उस अंशमे उस आगमके 


अप्रमाण होनेसे विरोध नहीं है, अतः जीवाभिन् ब्रह्म समन्वयको सिद्धि फल है । यहाँ ग्यूहका अथं 

'मूठि है । उस परमात्माको प्राप्तिके साधन इसप्रकार हैं--वाकू, काय ओर चित्तको सावधानता पुवं 
देवगृहमें जाना अभिगमन दै, पूजा योग्य द्रव्यका संग्रह उपादान है, इज्या-पूजा, स्वाध्याय-अष्टाक्षर 
आदि मन्त्रका जप, योग-ध्यान आदिसे बहुत वर्ष तक पुजा आदिकर क्षीण क्लेश होकर जीव मगवानुको 
प्राप्त होता है । 'समाहितः श्रद्धावितो भूत्वा' (समाहित ओर धद्ावाच होकर) “तं यथा यथोपासते' 
( जैसे जैसे उसको उपासना करता है) इत्यादि भुति और “मत्क्कृन्मत्परमः' (गी० ११।५५) (मेरे 
लिए कमं करनेवाला है और मेरे ही परायण है ) इत्यादि स्मृतिमें ईश्वर प्रणिघान प्रसिद्ध है, थतः 
उसका प्रतिषेध नहों किया जाता । 


४६८ ्रहलूञ-शाङ्करसाष्य [ अ० २ पा० १ 


शतिस्वृत्योरीशवरप्रणिघानस्यप्रसिद्धत्वात्‌। ® यत्पुनरिदसुच्यते-यासुदेवात्सँकषेण उत्प- 
द्यते,खंकर्षणाच्च प्रयुम्नः, प्रदयुम्नाच्यानिरुद्ध इति, अत्र त्रूमः-न चासुदेवसंज्ञकात्परमात्मनः 
संकर्षणसंश्षकस्य जीवस्योत्पत्तिः संभवति; अनित्यत्वादिदोषप्रसङ्गात्‌। उत्पत्तिमत्त्वे हि 
जीवस्यानित्यत्वादयो दोषाः प्रसज्येरन्‌, ततश्च नैवास्य अगचत्पाप्तिमोक्षः स्यात्‌; 
कारणप्रापौ कार्यस्य प्रविळयप्रसङ्गात्‌ । प्रतिषेधिष्यति चाचार्यो ज्ञीवस्योत्पत्तिम्‌-'नात्मा- 
श्ु्निस्यत्वादच ताम्यः' ( ग्र० सू० २।३।१७ ) इति । तस्मादसंगतेषा कल्पना ॥ ४२ ॥ 
न च कतुः करणस्‌ ॥ ४३ ॥ 
पद्च्छेदू--न, च, कतुः, करणम्‌ । 
सूचार्थ--( च ) और ( कतुं: ) कर्तासे ( करणम्‌ ) करणकी (न) उत्पत्ति नहीं देखी 
जाती, इसलिए जीत्रसे मनकी उत्पत्ति असंगत है । 
इतइचासंगतेषा कर्पना-यस्माज्ञ हि लोके कतुंदेवदत्तादे: करणं परडबायुत्पद्यमानं 
इच्यते । वर्णयन्ति च भागवताः कतुजीवात्संकर्पणसंश्कात्करणं मनः प्रयुस्नसंशकमुत्प- 
द्यते । कर्तृजञाच तस्मादनिरुद्धसंशको 5हङ्कार उत्पद्यत इति । न चैतद्दृश्टान्तमन्तरेणाध्य- 
'चसातुं शक्नुमः, न चेवंमूतां भ्रुतिमुपलभामदे ॥ ४३ ॥ 
विज्ञानादिमावे वा तदप्रतिषेधः ॥ ४४ ॥ 
पद्च्छेद--विज्ञानादिमावे, वा, तदप्रतिषेधः । 
सूत्नार्थ -( विज्ञानादिमावे वा ) संकषण आदि तीनोके वासुदेवके समान विज्ञान आदि 
अथवा माव ( स्वरूप ) होनेपर भी ( तदप्रतिषेधः ) उत्पत्ति असम्मव दोषका प्रतिषेध नहीं होता: । 
अथापि स्यान्न चेते संकर्षणादयो जीवादिभावेनाभिमेयन्ते; कि ति ? ईश्वरा पचैते 
सवे शानेद्बयशक्तिबलवीयंते जोभिरैश्वयंधमँरन्विता अभ्युपगम्यन्ते वासदेंचा पयेते सवं 
उत्पन्न होता है, संकषणसे प्रद्युम्न ओर. प्रचुम्नसे अनिरुद्ध। इसपर हम कहते हैं--वासुदेव संक 
परमात्मासे संकषण नामक जीवकी उत्पत्ति सम्मव नहीं है, क्योंकि अनित्यत्व आदि दोषोंका प्रसङ्ग है । 
ज़ीब उत्पत्तिमान्‌ होनेपर निश्चित अनित्यत्व आदि दोष प्रसक्त होंगे, उससे इसका मगवत्प्रापतिरूप मोक्ष 
नहीं होगा, क्योंकि कारणको प्राप्तिमें कार्यका प्रविळय प्रसङ्ग होगा । 'नास्माअघ्रुतेः०' (आत्मा उतपन्न 
नहीं होता, कारण कि उत्पत्तिके प्रकरणमें उसको उत्पत्ति श्रुति नहीं है, अपितु इसके बिपरीत 
श्रुतियोंसे उसकी नित्यता अवगत होती है ) इस सुत्रमें आचायं जीवकी उत्पत्तिका प्रतिपेध करेंगे । 
इसलिए यह कल्पना असंगत ही है ॥ ४२ ॥ 
और इससे भी यह कल्पना असंगत है, क्योंकि लोकमें कर्ता देवदत्त आदिसे कुठार आदि 
फरण उत्पद्यमान नहीं देखे जाते । भागवत वर्णन करते है--संकषंग नामक कर्ता जीवसे प्रद्युम्न 
संज्ञक करण मन उत्पन्न होता है, कतसि उत्पन्न उस ( मन ) से अनिरुद्ध संज्ञक अहंकार उत्पन्न होता 
है । परन्तु इृष्टान्तके विना इसका निरचय करनेमें हम समथ नहीं हैं, ओर न इसप्रकारकी हम श्रुति 
उपलब्ध करते हैं ॥ ४३ ॥ 
यदि ऐसा हो कि ये संकषण आदि जीव आदि मावसे अभिप्रेत नहीं हैं, किन्तु ये सव ज्ञान, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


“पुष महानज आस्मा०' ( ह० ४।४।२०) (यह महान्‌ अजन्मा आत्मा) इत्यादि श्रुति और 


'अजो नित्यः शाश्वतोध्यं पुराणो०' ( गीता० २।२० ) इत्यादि स्मृतिसे आत्मा नित्य अजन्मा 
होता दै । इससे यह आगम अप्रामाणिक है । इसलिए जोवामिन्न ब्रह्म समन्वय सिद्ध है ॥ ४२ ॥ 


हम 


_ अधि० ८ सु० ४४-३५ ] भाषाचुंवाद-सत्यानन्दी-चीपिकासदित ४६९ 


निर्दोषा निरधिष्टाना निरवद्याश्चेति, तस्मान्नायं यथावर्णित उत्पस्यसंभवो दोषः प्राप्नो- 
तीति । अत्रोच्यते-पवमपि तद्प्रतिषेध उत्पत्यसंभवस्याप्रतिषेघः, प्राप्नोत्येवायसुत्पत्य- 
संभवो दोषः प्रकारान्तरेणेत्यभिप्रायः । कथम्‌ ! यदि तावदयममिप्रायः--परस्परभिन्ना 
एवैते वाुदेवादयश्चत्वार ईश्वरास्तुल्यधर्माणो नेषामेकात्मकत््रमस्तीति, ततोऽनेकेइवर- 
कल्पनानथंक्यम्‌} पकेनेवेशवरेणेइचरकार्यसिद्धेः। सिद्धान्तहानिइच; मगवानेवेको वासु- 
देवः परमार्थतर्वमित्यभ्युपगमात्‌। अथायममिप्रायः-पकस्येव भगवत पते चत्वारो 
व्यृहास्तुल्यघर्माण इति, तथापि तदवस्थ पवोत्पस्यसंभवः । नहि वासुदेवात्संकर्षणस्यो- 
त्पत्तिः संभवति, संकर्षणाच्च प्रचुस्नस्य, प्रद्युस्नाच्चानिरुद्धस्य, अतिदायाभावात्‌। भवि- 
तव्यं हि कार्यकारणयोरतिशयेन यथा सुद्धटयोः। न ह्यलत्यतिदाये कार्यं कारणमित्यव- 
कल्पते । न च पञ्चरात्रसिद्धान्तिभिर्वासुदेवादिष्येकस्मिन्सवंघु वा क्ञानैश्वर्यादि तारत- 
म्यक्तः कश्मिद्‌भेदोऽभ्युपगम्यते । वासुदेवा एव हि सवं व्यूहा निर्विशेषा इष्यन्ते । न 
चैते भगवद्व्यूह्दाकचतुःखंख्यायामेचावतिष्ठेरन्‌; मर्माद्स्तस्बपर्यन्तस्य समस्तस्यैव 
जगतो अगचद्व्यूहत्वाचगमात्‌ ॥४४॥ 
विप्रतिपेषाच ॥ ४५॥ 

पदच्छेद--विप्र तिषेधात्‌, च । 

सूत्रार्थ--ओऔर परस्पर विरुद्ध कथनसे भी यह मत असंगत है । 

& विप्रतिषेघश्चास्मिञ्छास्त्र बहुविध उपलभ्यते-गुणगुणित्वकल्पनादिलक्षण:, ज्ञाने 
श्व्यशाक्तिवलवीरयतेज्ञालि गुणाः, आत्मान एवैते भगवन्तो वासुदेवा इत्यादिदशनात्‌। वेदः 


RUUD ARUN क क EIS SOS i क म नी 
ऐश्वयं, शक्ति, बल, वीयं ओर तेज रूप ईश्वर सम्बन्धी धर्मोसे युक्त ईश्वर ही स्वीकार किये जाते है । 


ये सब निर्दोष, निरधिष्ठान और निरवद्य वासुदेव ही हैं, इससे यथा वर्णित उत्पत्तिका असम्भव दोष 
प्राप्त नहीं दै । इसपर कहते हैं--ऐसा होनेपर भी तदप्रतिषेष--उस उत्पत्तिके असम्मवका अप्रतिषेध 
है । यह उत्पत्तिका असम्मव दोष अन्य प्रकारसे प्राप्त होता ही है यह अभिप्राय है । किस प्रकार ? यदि 
यह अभिप्राय हो कि परस्पर भिन्न ही ये वासुदेव आदि चार ईश्वर तुल्य घमं वाले हैं, इनमें एकात्म- ' 
कत्व नहीं है, तो उससे अनेक ईश्व र कल्पना निष्फल है, क्योंकि एक ही ईश्वरसे ईश्वरकायं सिद्ध हो 
जायगा । और एक ही भगवान्‌ वासुदेव परमाथंतत्त्व है, इसप्रकार स्वीकार होनेसे सिद्धान्वकी मी 
हानि है । यदि यह अभिप्राय हो कि एक ही मगवानुके ये चार व्यूह समान घमंवाले हैं, तथापि 
उत्पत्तिका असम्मव वेसा ही है, क्योंकि अतिशय-विश्येषभेद-वेलक्षण्यके अमावसे वासुदेवसे संकर्षण, 
संकषंगसे प्रद्युम्न, ओर प्रद्ुम्तसे अनिरद्धको उत्पत्ति सम्मव नहीं है। कायं कारणमें अतिषय 
होना ही चाहिए, जैसे मृत्तिका ओर घटमें है । अतिद्ययके न होनेपर “यह काय है, यह कारण है' 
ऐसा नहों हो सकता । और पचचरात्र सिद्धान्ती वासुदेव आदिमेंसे एकमें अयवा सबमें ज्ञान, ऐश्वये 
आदि तारतम्यकृत कोई भेद स्वीकार नहीं करते । वासुदेव ही सब व्यूह निविद्येष ( समान ) है, ऐसा 
मानते हैं । परन्तु भगवाभुके ये व्यूह चार संख्यामें ही अवस्थित न होंगे, क्योंकि ब्रह्मादिसे स्तम्म पन्त 
समस्त जगत्‌ ही भगवद्‌ व्यूहरूपसे अवगत होता है ॥४४॥ 

इस शास्त्रमें गुण कल्पना आदि रूप अनेक प्रकारका विरोध उपलब्ध होता है, क्योंकि 
ज्ञान, ऐश्वयं, शक्ति, बळ, वीयं और तेज मगवातुके गुण हैं, वे आत्मा हो हैं. भगवान्‌ वासुदेव ही हैं, 

वक्ष्यमाण त्यत्ति है | ग ही गुण और गुणी हो यह विरुद्ध 

क भो जीव असम्मव है। स्वय 

है। आदि मस प्रद्युम्न बया ओर अहंकार आत्मासे भिन्त हैं ऐसा कहकर पुनः आत्मा 


। ¦ 


क 72 RS म 
ऐसा देखनेमें आता है । उसी प्रकार वेद विरोध भी है, कारण कि चारों वेदोंमें परम श्रेय न मिलकर 


४७० बरहसच-वाइरभाऱ्य [ अ० थ्‌ पा० ३ 


विप्रतिषेघश्च भवति--चतुर्णु वेदेषु परं शेयोऽलव्ध्वा शाण्डिल्य इदं शास्त्रमधिगतचा- 
नित्यादिवेद निन्दादशनात्‌ । तस्मादसंगतेषा कल्पनेति सिद्धम्‌ ॥४'५॥ 
इति श्रीसच्छ्करमरावत्पूज्यपाद कृतौ झारीरकमीमांसामाप्ये द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः समाः ॥२॥ 


कारण शाण्डिल्यने इस शास्त्रको प्राप्त किया अर्थात्‌ पःवरात्रकी शरण ली, इत्यादि वेद निन्दाका दशन | 

है, इससे सिद्ध हुआ कि यह कल्पना असंगत ॥४५॥ | 

॥ स्वामी सस्यानन्द सरस्वती इत शाइरमाप्य-सापानुवादके द्वितीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ | 
— oN 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ही हैं, इसप्रकार इस विरुद्ध कथनका भी यहाँ ग्रहण है। और "एकस्यापि तन्न्नाक्षरस्य अध्येता 

चतुव दिम्योऽधिकः' ( इस पँचरात्र तन्त्रके एक अक्षरका अध्येता चतुर्वे द वेत्ताओंस अधिक है ) इस 

प्रकार वेदकी निन्दा की गई है । अतः यह सिद्ध हुआ कि परस्पर विरुद्ध पौरुषेय कल्पनाओंसे अपौर- 

वेय वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥४५॥ 

॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितोयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 


ऊहः 


द्वितीयाध्याये तृतीयः पाद्‌ः। 
[ अन्न पादे पज्ञमहाभूतजीवादिश्रुतीनां विरोधपरिहारः ] 
( इस पादमें पः्च महाभूत और जीव आदि श्रृतियोंमें विरोधका परिहार है ) 


( १ वियदधिकरणम्‌ । सू० १-७ ) 


न ब्रियदश्रुतेः ॥ १॥ 
पद्च्छेद- न, वियत्‌, अश्रृतेः । 

सुत्नार्थ--( वियत्‌ ) आकाश ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( आश्रुते! ) क्योंकि उसकी उत्पत्ति 
प्रतिपादक श्रुति नहीं है । | 
® वेदान्तेषु तत्र तत्र भिन्नप्रस्थाना उत्पत्तिश्रुतव उपलभ्यन्ते। केचिदाकादास्योत्पत्ति 
_ मामनन्ति, केचिन्न । तथा केचिद्वायोरुत्पत्तिमामनर्ति, केचिन्न | पर्वजीवस्य प्राणानां च | 
बेदान्तोंमें तत्‌ तत्‌ स्थलॉपर भिन्न प्रस्थानवाली ( भिन्न प्रकरणस्थ ) उत्पत्ति श्रुतियाँ उपलब्ध | 
होती हैं । कुछ श्रुतिवाक्य आकाशकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते । उसीप्रकार कुछ थुतिवर्विय । 

वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते । एवं कुछ श्रुतिवाक्य जीव और प्राणोंकी उत्पत्ति कहते ह 


सत्यानन्दी-दीपिंका दा 
& गत पादमें वेदान्तसमन्वयकी स्थापनाके लिए सांख्य आदि मतोंमें न्ति मूलकता सिंड 
गई है । नव वेदान्त समन्वयकी स्थितिके छिए'भूत, भोक्तृविषयक सृष्टि श्रुतियोंमें परस्पर विरोध 


निराकरण करे हैं। .जीवकी अनुत्पत्तिके प्रसंगसे आकाशकी मी उत्पत्तिके असंमवकी आशङ्का कर 


| 
। 
| 
| 
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| 
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र 
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णवमेव क्रमादिद्वारको5पि विप्रतिषेधः ्रुत्यन्तरेषूपलक्ष्यते। विप्रतिषेधाञ्च परः 
पक्षाणामनपेद्षितत्वं स्थापितम्‌, तद्वत्स्वपक्षस्यापि विप्रतिपेघादेवानपेक्षितत्वमाशाङ्कथेते- 
त्यतः सर्ववेदान्तगतसष्टिभरुत्यथेनिर्मलत्वाय परः प्रपञ्च आरभ्यते । तदू्थनिर्मळत्ये च 
कलं यथोक्ताशङ्कानिद्त्तिरेव । तत्र प्रथमं तावदाकाशमाश्चित्य चिन्त्यते-किमस्याकाशास्यो- 
त्पत्तिरस्त्युत नास्तीति ? तत्र तावत्प्रतिपद्यते--'न वियदश्रुतेः इति । च खर्वाकाशमुत्प- 
दयते । कस्मात्‌ ! अश्रुतेः । न हास्योत्पत्तिपरकरणे श्रवणमस्ति । छान्दोग्ये हि 'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम' (छा० ६।२।१) इति सच्छः्द्चाच्यं ब्रह्म प्रत्य 'तदैक्षत' 
“तत्तजोऽसूजत' (छा० ६।२।३) इति च पञ्चानां महाभूतानां मध्यमं तेज आदि त्वा अयाणां 
तेजोवन्ानासुत्पत्तिः आव्यते । श्रुतिइच नः प्रमाणमतीन्द्ियार्थविक्ञानोत्पत्तौ न चात्र 


श्रुतिरस्त्याकाइास्योत्पत्तिप्रतिपादिनी, तस्मान्नास्त्याकाशास्योत्पत्तिरति ॥१॥ 


अस्ति तु ॥ २॥ 
पद्च्छेद्‌- अस्ति, तु । 
सूजार्थ--( तु ) चन्द पक्षान्तरके परिग्रह अथंमें है, ( अस्ति ) छान्योग्यमें आकाशकी 
उत्ति प्रतिपादक भृतिके न होनेपर भी तैत्तिरीय है, इसलिए न क्र प्रतिपादक श्रुतिके न होनेपर भी तैत्तिरीयमें है, इसलिए विरोध वेसा ही है । 


प्रतियोमें विरोध उपलक्षित होता है । 
ओर कुछ नहीं कहते । इसीप्रकार क्रम आदि द्वारक भी अन्य थु विरोध उपलक्षित होता है 1 


और विरोध होनेसे पर पक्षोंका अनपेक्षत्व स्थापन किया गया है, उसीप्रकार स्वपक्षमें भी 

आशङ्का हो सकती है, इसलिए सर्ववेदान्तगत सृष्टि श्रुतिके अथंकी निमंलताके लिए अब आगेका 
ग्रन्थ आरम्भ किया जाता है। और उसके अथंके निमंछ होनेपर यथोक्त थद्धाको निवृत्ति ही फल है । 
उसमें पहले तो आकाशको अश्रयकर विचार किया जाता है--इस आकाशकी उत्पत्ति है अथवा 
नहीं है ? उसमें प्रथम 'न वियदश्रुतेः’ ऐसा प्राप्त होता है । आकादा उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससेकि 
श्रुति नहीं है, उसकी उत्पत्तिके प्रकरणमें श्रृति नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें ही “सदेव०' (हे सोम्य ! 
आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इसप्रकार सत्‌ अब्द वाच्य ब्रह्मको प्रस्तुतकर 'तदैक्षत०' 
(उसने ईक्षण किया, उसने तेज उत्पन्न किया) इसप्रकार पाँच महाभूतोंमें मध्यम तेजको आदि (आरम्म) 
कर तेज, जल और अन्न तीनोंकी उत्पत्ति सुनाई जाती है। अतीन्द्रिय अर्थके विज्ञानकी उत्पत्तिमें 
हमारे मतमें श्रुति प्रमाण है । परन्तु यहाँ आकांशकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति नहीं है, इसलिए 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ 
“दीपिका 
उसका परिहार करते हुए प्रथम “न वियदशुतेः इससे एक देशीके मतको कहते हैं। जैसे परस्पर 


ओर पूर्वापर विरोध होनेके कारण पर पक्ष उपेक्ष्य है, वैसे श्रुति पक्ष मी उपेक्ष्य है। इसप्रकारकी 
शङ्काकी निवृत्तिके लिए दृष्टान्तसंगतिसे यह पाद आरस्म किया जाता दै । तैत्तिरीयक आकाश और 
वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, छान्दोग नहीं कहते । “सवे एत आत्मनो व्युच्चरन्ति? ( ये सव आत्मासै 
निकलते हैं ) 'एतस्माज्जायते प्राण? ( मुण्ड २।१।३ ) ( इससे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकार 
माध्यंदिन और आथणेविक जीव और प्राणकी उत्पत्ति कहते हैं। कहीँ आकाश पूवंक सृष्टि है, कहीं 
तेज पूवंक सृष्टि है, इसप्रकार क्रमका विरोध है। 'स इमॉल्लोकानसजत' ( ऐ० १२ ) ( उसने इन 
लोकोंको उत्पन्न किया ) इसप्रकार अक्रम है। एवं कहीं सात माग, कहीं आठ प्राण, इसप्रकार 
संख्या पूवंक विरोध है । इस तरह श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे प्रथम आकाशकी उत्पत्ति ओर 
अनुत्पत्ति विषयक श्रुतियोंको लेकर विचार किया जाता है । पूवपक्षमें आकाशकी उत्पत्ति श्रुति नहीं है, 
अत। आकाशको उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ 


1 
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तुशब्दः पक्षान्तरपरिग्रहे । मा नामाकाशस्य छान्दोग्ये भूदुत्पत्ति» थुत्यन्तरे 
त्वस्ति । तैत्तिरीयका हि समामनन्ति--सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इति प्रकृत्य 'तस्माद्वा एत- 
स्मादास्मन आकाशः संभूतः' ( तेर २।१ ) इति ॥ ततइ्च शुत्योबिमतिषेघः--कचित्तेजः- 
प्रमुखा सृष्टि, कचिदाकाराप्रमुखेति । नन्वेकवाक्यताऽनयोः श्रुत्योयुक्ता, सत्यं सा युक्ता, 
नतु सावगन्तु शक्यते । कुतः! “तत्तेजोञ्खुजत' (छा० ६।२।२) इति सकृच्छुतस्य स्रधुः 
स्रष्टव्यदयेन संबन्धाचुपपत्तेः 'तत्त जोञ्यूजत', “तदाकाशमसजत' इति । ननु सङृच्छु- 
तस्यापि कर्तुः कर्तव्यद्वयेन संबन्धो ददयत-यथा सपं पक्त्वौदन॑ पचतीति, एवं तदा- 
काशं सट्टा तत्तेजो$सजतेति योजयिष्यामि। नेवं युज्यते, प्रथमजत्व हि छान्दोग्ये 
चेज़सोऽवशम्यते, तैत्तिरीयके चाकारस्य, न चोमयोः प्रथमजत्वं संभबति । एतेनेतर- 
श्रत्यक्षरविरोघोऽपि व्याख्यातः । ‘तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सं सूतः’ (तै०२।१)इ'त्यत्रापि 
तस्मादाकाशः संमूतस्तस्मात्तेजञः संभूतमिति सरच्छुतस्यापादानस्य संभवनस्य च 
वियत्ते जोभ्यां युगपत्संबन्धानुपपत्तेः। 'वायोरग्निः' (तै० २1१) इति च पृथगाम्नानात्‌॥श। 

अस्मिन्विप्रतिषेचे कश्चिदाहः 


गोण्यसँभवात्‌ ॥ ३॥ 
पद्च्छेद्‌-गोणी, असंभवात्‌ । 
सूत्राथं-( गोणी ) आकाशी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, मुख्य नहीं, ( असंभवात्‌ ) क्योंकि 
आकाशकी उत्पत्तिमें समवायिकारण आदि सामग्रीका अमाव है और व्यापक होनेसे उसमें नित्यत्वका 
अनुमान होता है । अतः आकाद्यकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । 


“तु' शब्द अन्य पक्षके ग्रहण करनेमें है । आकाशकी उत्पत्ति छान्दोग्यमें मत हो, परन्तु अन्य 


श्रुतिमें तो है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ऐसा प्रस्तुतकर 'तस्माद्वा०' (इस प्रत्यगमिन्न उस परमात्मासे 
आका उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार तैत्तिरीय शाखावाले कहते हैं। इससे “कहीं तेज प्रमुख सृष्टि है 
ओर कहीं आकाश प्रमुख सृष्टि है! इस तरह दो श्रृतियोंमें विरोध है। परन्तु इन श्रुतियोंमें एक 
वाक्यता युक्त है। सत्य, वह युक्त है, किन्तु वह अवगत नहीं हो सकती । क्योंकि 'तत्तेजो०' (उसने 
तेज उत्पन्न किय़ा ) इसप्रकार एक वार धृत स्रष्टाका 'तत्तेजोऽसजत” “तद्काशमसजत” ( उसने 
आकाश उत्पन्न किया ) इसप्रकार दो स्रष्टव्योंके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता । परन्तु एक वार धुत 
कर्ताका भी दो कतंव्योंके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जेसे 'दाल पकाकर चावल (मात ) पकाता है' 
बसे “उसने आकाशको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किया? ऐसी योजना करूंगा? किन्तु ऐसा युक्त 
नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें तेजकी प्रथम उत्पत्ति अवगत होती है और तैत्तिरीयमें आकाशकी, ओर 
दोनोंकी प्रथम उत्पत्ति असंभव है, इस विरोध कथनसे अत्य श्रुतिवाक्योंक साथ विरोध भी व्याख्यात 
हुआ । क्योंकि “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः’ इसमें भी “उससे आकाश उत्पन्न हुआ 
“उससे तेज उत्पन्न हुआ' इसप्रकार एक वार श्रुत अपादान (पञ्चम्यन्त-तस्मात्‌) और संमवन (उत्पत्ति) 


का आकाश ओर तेजके साथ सम्बन्ध और 'वायोररिनः! अग्नि उत्पल 
हेतो है ) ऐसी पक ( रो ) भूत जि नही हो सकता और 'वायं (वायुसे अ 


इस विरोघके होनेपर कोई कहता है 


i ही ज इस अन्य मुसि म वी पिका, छान्दोग्य श्रुतिमें तो ब वा 
र तैत्तिरीय भ्रृतिमें वायुसे अग्नि (तेज दोनों श्र 
आ सी न (तेज) की उत्पत्ति कही यई है । इसलिए दोनों श्र 


= 
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& सास्ति वियत उत्पत्तिरश्रुतेरेच । या त्वितरा चियदुत्पत्तिवादिनी श्रतिरुदाहृता 
सा गोणी भवितुमर्हति, कस्मात्‌? असंभवात्‌। न ह्याकादास्योत्पत्तिः संभावयितुं दाक्या, 
्ीमत्कणसुगसिमायाडा जीवत तेहि कारणसामग्रथ संमवादाकारास्योत्पत्तिवार- 
यन्ति। समवाय्यसम त्तकार हि किल सर्वसुत्पद्यमानं ससुत्पद्यते । द्रव्यस्य 
सैकजातीयकमनेकं च द्रव्यं समवायिकारणं भवति। न चाकारास्यैकजातीयकमनेकं च 
दरव्यमारम्भकमस्ति, यस्मिन्समबायिकारणे सति, असमवायिकारणे च तत्संयोगे, आकाश 
उत्पद्येत । तदभावात्तु तदचुग्रहप्रवृत्त निमित्तकारणं दूरापेतमेवाकाशस्य भवति । उत्पत्तिः 
मतां च तेजःप्रभृतीनां पूर्वोत्तरकालयोर्चिशेषः संभाव्यते-प्रागुत्पत्तेः प्रकाशादिकाय न 
बभूव, पश्चाच्च भवतोति । आकारस्य पुनन्‌ पूर्वोत्तरकालयोविशेषः संभावयितुं राक्यते। 
& कि हि प्रागुत्पत्तेरनवका शमखुपिरमच्छिद्रं वभृचेति शक्यते5ध्यवसातुम्‌ ¦ पृथिव्या- 
दिवैधर्स्याच्च विसुस्वादिलक्षणादाकाइास्याजत्वसिद्धिः । तस्माद्या लोक आकारां कुरु, 
आकाशो जात इत्येचंजातीयको गोणः प्रयोगो भवति, यथा च घटाकाशः करका 
गृदाकाश इत्येकस्याप्याकाशास्यैचंजातीयको भेदव्यपदेशो गौणो भवति, वेदेऽपि 'आरण्या- 
नाकाझेष्वालभेरच! इति एवमुत्पत्तिश्रतिरपि गौणी द्रष्टव्या ॥ २॥ 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है, क्योंकि श्रुति नहों है। जो आकाशकी उत्पत्ति प्रतिपादक अन्य 
श्रुति उदाहृत है वह गौणी होनी युक्त है, क्योंकि असंभव है । श्रीमान्‌ कणादके अमिप्रायका अनु- 
सरण करनेवालोके जीवित रहनेपर आकाद्यकी उत्पत्तिकी संभावना नहीँ की जा सकती, कारण किवे 
कारण सामग्रीके असंमवसे आकाशकी उत्पत्तिका वारण करते हैं। सम्पूणं उत्पद्यमान काये समवायी, 
असभवायी और निमित्तकारणोंसे उत्पन्न होता है । एकजातीय अनेक द्रव्य द्रव्यका समवायिकारण 
होते हैं । परन्तु आकाशके एक प्रकारके अनेक आरम्मक द्रव्य नहीं हैं, जिस समवायिकारणके होने 
पर और उनके संयोग असमवायिकारणके होनेपर आकाश उत्पन्न हो। उन कारणोंके न होनेसे 
उनके अनुग्रहसे प्रवृत्त आकाशका निमित्तकारण तो दूर ही रहा । तेजकी उत्पत्तिके पूव प्रकाश आदि 
काये नहीं थे उत्पत्तिके पस्चात्‌ होते हैं, इसप्रकार उतपत्तिमत्‌ तेज: प्रभृतिमें पूर्वोत्तर काछमें विशेषकी 
संभावना की जा सकती है, किन्तु इसप्रकार आकाशके पूर्वोत्तरकालमें विशेषकी संभावना नहीं की जा 
सकती । उत्पत्तिके पूवं अनवकाश, असुषिर और अच्छिद्र था, क्या ऐसा निश्‍चय किया जा सकता है? 
पृथिवी आदिसे विरुद्ध घमं और विमूत्व आदिरूप होनेसे आकाश अज सिद्ध होता है । इसलिए 
जसे लोकर्मे आकाश करो? 'आकाद्य उत्पन्न हुआ इसप्रकारका गोण प्रयोग होता है, और जैसे 
घटाकाश, करकाकाश, गृहाकाश इसप्रकारका एक आकासमें मी भेद व्यपदेश गोण होता है । वेदमें 
भी “अरण्यवासी भमो का आकाशमें आलमन करे” ऐसा गौण व्यवहार होता दै, वसे आकाशको 
उत्पत्ति श्र ति भी गौण समझनी चाहिए ॥ ३ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका हु 

% अध्यायकी समाप्ति पर्यन्त अधिकरणोंमें प्रथम विरोधसे श्रुतिका अप्रामाण्य पुवपक्षका 
फल है । मुख्य सिद्धान्तके साथ थ्‌ तियोंका अविरोध होपर एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय सिड 
होता है, ऐसा फल और क्रम है । दो भू तियोंका परस्पर विरोध होनेपर 'स्वाध्यायोःध्येतन्यः इस. 
अध्ययन विधिसे गृहीत श्र तियाँ अप्रामाणिक नहीं हो सकतीं, इससे आकाशकी उत्पत्ति असंमव है । 
इस तकंसे छान्दोग्य श्र्‌ति मुख्य और तैत्तिरीय श्रूति गौण माननेपर कोई विरोध नहीं होगा । इस- 
प्रकारसे वैशेषिक मतका विवरण करते हैं-'आकाशो नोत्पद्यते सामप्रीशून्यत्वात आत्मवत? 
'अकाश उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि सामग्री नहीं है जैसे आत्मा ।' 

६० 
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शब्दाच्च ॥ ४॥ 

पद्च्छेद्‌- शब्दात्‌, च। 

सूजाथे--और वायुश्वान्तरिक्षं चैतदखुतम? इत्यादि भ्र तिमें आकाशमें अमृत शब्दका प्रयोग 
देखा जाता है, अतः आकाशकी उत्पत्ति नहीं होती । 

शब्दः खल्वाकादास्याजत्बं ख्यापयति । यत आह--'चायुइ्चान्तरिक्षं चेतदसुतम्‌' 
(बृ० २।३।३) इति । न ह्ासृतस्योत्पत्तिरुपपद्यते | 'आकाशवस्सवंगतश्च नित्यः? (छा० ३1९४३) 
इति चाकाशेन ब्रह्म स्वंगतत्वनित्यत्वाभ्यां घर्माभ्यामुपमिमान आकाशस्यापि तो घर्मो 
सूचयति। नच ताइशास्योत्पत्तिरुपपद्यते । 'स ग्रथानन्तो$यमाकाश एवसनन्त आत्मा वेदितब्यः 
इति चोदाहरणम्‌ । 'आकाशशरीरं ब्रह्म! ( तै० १।६।२ ), “आकाश आत्मा (तै० १।७।१) इति 
च | न ह्याकादास्योत्पत्तिमच्वे ्रझणस्तेन विशेषणं संभवति, नोलेचेचोत्पलस्य । तस्मा- 
न्नित्यमेवाकारोन साधारणं ब्रह्मेति गस्यते ॥ ४ ॥ 

स्याचेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ९ ॥ 

पद्च्छेद्‌- स्यात्‌, च, एकस्य, ब्रह्मशब्दवत्‌ । 

सुतार्थ. ब्रह्मशब्दुवत्‌ ) जैसे एक ही प्रकरणमें विषय भेदसे “अन्नं ब्रह्म’ यहाँ ब्रह्म शब्द 
गोण है और 'आनन्दो ब्रहम' यहाँ मुख्य है, वसे प्रकृतमें भी विषय भेदसे ( एकस्य ) एक ही “संभूतः 
शब्द गौण ओर मुख्य ( स्यात्‌ ) होता है । 

क इदं पदोत्तरं सूत्रम्‌ । स्यादेतत्‌-कथं पुनरेकस्य संभूतशाब्दस्य “तस्माद्वा एतस्माः 
दास्मन आकाझः संभूतः? (तै० २1१) इत्यस्मिन्नधिकार परे छु ते जःप्रश्रतिष्वञुवरतमानस्य मुख्यः 


त्वं संभवत्याकाशे च गौणत्वमिति ? अत उत्तरमुच्यते-स्याच्चेकस्यापि संभूतशब्दस्य 


आका अज है ऐसा श्र ति कहती है, क्योंकि 'वाथुश्रान्तरिक्षं०' (वायु ओर अन्तरिक्ष ये अमृत 
हैं) ऐसा भूति कहती है । अमृतकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । 'आकाशवर्सवंगतश्च०' ( आकाशे 
समान संगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशसे सवंगतत्व और नित्यत्व घर्मोसे ब्रह्मको उपमा 
देती हुई भति वे घमं आकाशके भी सूचित करती है । इससे उस प्रकारके सवगत आर नित्यकी 
उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । 'स यथा०' ( जैसे यह आकाश अनन्त है वेसे ही आत्मा अनन्त है ऐसा 
समझना चाहिए ) और "आकाशशरीरं ब्रह्म' (ब्रह्म आकाश शरीर है) "आकाश आत्मा०' ( आकाश 
आत्मा है ) इसप्रकार यह उदाहरण है। जैसे नील उत्पलका विशेषण होता है, वसे आकाश उत्पत्ति 
वाळा हो तो वह ब्रह्मका विशेषण नहीं हो सकता । इससे यह ज्ञात होता है कि नित्य ही आकाझके 
तुल्य ब्रह्म है ॥ ४॥ 

यह सूत्र कुछ शङ्काके होनेपर उत्तर रूप है । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संथूतः' इस 
अधिकार (प्रकरण) में अनुवतंमान एक ही 'संभूतः' शब्द अनन्तरोक्त तेज आदिमें मुख्य और 
गौण कैसे हो सकता है ? ऐसी खडा है । अतः इसका उत्तर कहा जाता है---संभूतः घब्द 
एक है, तो भी विषय विशेषके कारण ब्रह्म शब्दके समान उसका गोण. और मुख्य प्रयोग होता है। 

सत्यानन्दी-दीपिका 

झ और जैसे वेदमें एक आकारामें 'आकाशेपु' यह बहुवचन प्रयोग गौण है, बसे आकारी 

उत्पत्ति प्रतिपादिक श्रुति भी गोण है ॥ ३॥ ` 
+ यदि आकाशकी उत्पत्ति भूति गौण मानें तो ब्रह्मके समान आकाश अनादि और अगन सिड 

होनेपरं 'पुकमेवाद्वितीयम! इत्यादि अद्वैत प्रतिपादक श्र तिका वाघ होगा “एक ब्रह्मे विदित 


अधि० १ खू० ५ ] भाषातुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४७५ 
दूगौणो सुख्यश्च प्रयोगो व्रहाशब्द्रवत्‌ । यथैकस्यापि म्रह्मदाव्दस्य 'तपसा 


रह्म विजिज्ञासस्व, तपो मह ( तै० ३२ ) इत्यस्मिक्नचिकारे5न्नादियु गौणः प्रयोग आनन्दे 
च सुख्यः । यथा च तपसि ब्रह्मविज्ञ(नसाघने त्रह्मशब्दों भक्त्या प्रयुज्यते5ज्ञसा तु विज्ञेये 
ब्रह्मणि तद्वत्‌ । कथे पुनरचुत्पत्तो नभसः “एकमेवाद्वितीयम्‌ ( छा० ६।२।१ ) इतीयं प्रतिज्ञा 
समर्थ्यते ? नसु नभसा द्वितीयेन सद्वितीयं ब्रह्म प्राप्नोति । कथं च ब्रह्मणि विदिते सवं 
बिदितं स्यादिति १ तदुच्यते-एकमेवेति ताचत्स्वकार्यापेक्षयोपपद्यते। यथा लोके कश्चित्कु- 
स्भकारकुले पूर्वचुमृंदण्डचक्रादीनि चोपलभ्यापरेुशच नानाविधान्यमत्राणि प्रसारितान्यु- 
पछुथ्य ब्रयात्‌-स्॒देवेकाकिनी पूर्वद्यरासीदिति, स च तयावधारणया सृत्कार्यजातमेव 
पूरवेयुर्नासीदित्यभिप्रेयान्न दण्डचक्रादि, तद्ददद्वितीयश्रुतिरधिष्ठात्रन्तरं चारयति । यथा 
खुदो पमत्रप्रकृतेः कुम्मकारो5घिष्ठाता इश्यते, तेचं प्रह्मणो जगत्प्रकृते रन्योऽ धि्ठातास्तीति। 
# न च नभसापि द्वितीयेन सद्वितीयं ्र्म प्रसज्यते । ळक्षणान्यत्वनिमित्तं हि नाना- 
त्वम्‌ । न च प्राुत्पत्ते ्र्मनमसोर्क्षणान्यत्वमस्तिः झीरोदकयोरिव संसप्रयोर्व्यापित्वा- 
सूतंत्वादिघर्मलामान्यात्‌ । सर्गकाले तु ब्रह्म जगदुत्पादयितु यतते, स्तिमितमितरत्तिष्ठति, 
नेनान्यत्वमचसीयते । तथा च आकाशशरीरं ब्रह्म॑ ( तै० १६२ ) इत्यादिश्रृतिभ्योऽपि 
त्रह्माकाइायोरभेदोपचारसिद्विः । अत एव च ब्रह्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानसिद्धिः। अपि च 


जैसे एक ब्रह्मा शब्दका भी “तपसा ब्रह्म० ह जानने इच्छाकर, तप बहा है) इस अधिकार (तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छाकर, तप ब्रह्म है) इस अधिकार 
में अन्न आदिमें गौण और आनन्दम मुख्य प्रयोग है। और जैपे ब्रह्मविज्ञाकेक साधन तममें ब्रह्म- 
शब्द गोणवृत्तिसे प्रयुक्त है किन्तु मुख्यरूपसे तो विज्ञेय ब्रह्मम प्रयुक्त है, वेसे यहाँ भी समझना 
चाहिए । परन्तु आकाश्चकी उत्पत्ति न होनेपर “पकमेवा०' ( एक ही अद्वितीय दै ) इस प्रतिज्ञाका किस 


प्रकार समर्थन होगा ? परन्तु दूधरे आकाशसे ब्रह्म सद्वितीय प्रात होता है, ब्रह्मके विदित होनेपर स॒वं 
किस प्रकार विदित होगा ? उसको कहते हैं--'एकमेव” यह तो स्वकायंकी अपेक्षासे उपपन्न होता है । 


जैसे छोकमें कुम्हारके घरमें पहले दिन मृत्तिका, दण्ड, चक्र आदिको देखकर और दूसरे दिन अनेक 
प्रकारके फैले हुए पात्रोंको उपलब्धकर कोई यह कहे कि पहले दिन केवळ एक मृत्तिका ही थी, वह 
उस निइचयसे मृत्तिकाका कायं समूह ही प्रथम दिन नहीं था, इस अभिप्रायसे कहता है, किन्तु दण्ड, 
चक्र आदि नहीं थे, इस अभिप्रायसे नहीं । वैसे ही अद्वितीय श्रुति अन्य अधिष्ठाताका निषेध करती 
है । जैसे घट आदि पात्रोंकी प्रकृति ( उपादानका र ) मृत्तिकाका कुम्मकार अधिष्ठाता देखा 
जाता है, वैसे जगत्‌के उपादान कारण ब्रह्मका अन्य अधिष्ठाता नहीं है । और आकाश द्वितीयसे भी 
ब्रह्म सद्दितीय है, ऐसा प्रसक्त नहीं होता, क्योंकि लक्षणभेदसे नानात्व है । परन्तु उत्पत्तिके पुवं ब्रह्म 
और आकाशमें लक्षणभेद नहीं है, कारण कि क्षीर और उदके समान संसृष्टोंमें व्यापित्व ओर 
अमूतंत्व धमं समान है । परन्तु सृष्टिकालमें तो ब्रह्म जगतको उत्पन्न करनेके लिए यत्न करता दै और 
अन्य आकाश निश्चल रहता है, उससे दोनोंका भेद निश्चित होता है । उसी प्रकार “आकाशशरीरं 
ब्रह्म' इत्यादि श्रृतियोंसे मी ब्रह्म और आकाशका अभेदोपचार सिद्ध होता है । अतएव ब्रह्म विज्ञानसे 
सवंविज्ञानकी सिद्धि होती है, और उत्पद्यमान सब कार्य आकाश्से अव्यतिरिक्त देश कालमें ही उत्पन्न 
होते हैं, और ब्रह्मसे अभिन्न देश कालमें ही आकाय होता दै, अतः ब्रह्म ओर उसके कार्यके विज्ञान 
सत्यानन्दी दीपिका 
सब विदित हो जाता है' इस प्रतिज्ञाका बाघ होगा, कारण कि ब्रह्मके जाननेपर अन्यका ज्ञान होनेपर भी 
आकाशका ज्ञान नहीं होगा, क्योंकि वह ब्रह्मके समाने पृथकतत्त्व है। पु०-तदुच्यते' आदिसे कहते है (५१ 


सर्वे कार्यसुत्पद्यमानमाकादोनाव्यतिरिक्तदेशकालमेवोत्पद्यते , ब्रह्मणा चाव्यतिरिक्तदेदा- 


४७६ ब्रह्मसूत्र-शाङृरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


कालमेवाकाशं भवतीति, अतो अह्मणा तत्कायंण च विज्ञातेन सह विज्ञातमेवाकाशं 
भवति। यथा क्षीरपूर्ण घटे कतिचिद्ब्बिन्द्वः प्रक्षिप्ताः सन्तः क्षीरग्रहणेनेव गृहीता भवन्ति, 
नहि क्वीरग्रहणाद ब्बिन्दुग्रदण परिशिष्यते, एवं ब्रह्मणा तस्कायैश्वाब्यतिरिक्तदेशकालत्वाद्‌- 
शुहीतमेव ब्रह्मग्रहणेन नभो भवति । तस्माद्वाक्त नभसः संभवश्रवणमिति ॥ ५॥ 

एवं प्राप्त बदमाह-- 

प्रतिज्ञाञ्हानिरव्यतिरेकाच्छब्देभ्यः ।। ६ ॥ 

पद्च्छेद्‌-प्रतिज्ञाऽहानिः, अव्यतिरेकात्‌, शब्देभ्यः । | 

सून्नाथं---( अव्यतिरेकात्‌ ) उपनिषद्‌ प्रतिपादित ब्रह्मसे सम्पूर्ण वस्तुओंका अभेद होनेसे 
( प्रतिज्ञाऽहानिः ) एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित नहीं होती । ( शब्देम्यः ) 'सदेव 
सोम्य' 'ऐतदात्म्यमिद' इसप्रकार कायं कारणके अभेद प्रतिपादन परक श्रुतियोंसे भी प्रतिज्ञाकी सिद्धि 
अवगत होती है । ै 

येनाशुत शरुतं मवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌' (छा० ६।१।३) इति, 'आत्मनि खब्वरे दृष 
शते मते विज्ञात इदं सबं विदितम्‌’ (बृ८ ४।५।६) इति, 'कस्मिन्चु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं 
सवति' (ुण्ड०१।१।३) इति, “न काचन मददिर्धा विद्यास्ति' इति चैबंरूपाप्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञा 
विश्ञायते। तस्याः प्रतिज्ञाया एवमहानिरनुपरोधः स्यात्‌, यद्यव्यतिरेकः कृत्स्नस्य वस्तु- 
जातस्य विश्नेयादूघ्रह्मणः स्यात्‌ । व्यतिरेके हि सत्येकविज्ञानेन सर विज्ञायत इतोयं प्रतिज्ञा 
हीयेत। स चाव्यतिरेक एवमुपपद्यते यदि त्स्नं चस्तुजातमेकस्मादू्र्मण उत्पद्येत । 

शब्देभ्यञ्च प्रकृतिविकाराव्यतिरेकन्यायेनैव प्रतिज्ञासिद्धिरवगस्यते । तथा हि--यिनाश्रुतं 

भुतं मवति इति प्रतिज्ञाय सदा दिइष्ठान्तैः कार्यकारणाभेदप्रतिपादनपरे; प्रतिक्षेषा समर्थ्यते। 
तत्साधनायेव चोत्तरे शब्दाः "सदेव सोम्येदमप्न आसीदेकमेवाद्वितीयम? (छा० ६।२।१), 'तदै- 
क्षत, 'तत्तेजो्सूजत' ( छा० ६।२।३ ) इत्येवं कार्यज्ञातं व्रह्मणः न्नव ( छा० ६२३ ) इत्येब॑ कार्यजातं त्रह्मणः प्रदर्व्याव्यतिरेकं प्रदर्श 
होनेके साथ आकाद्य विज्ञात ही होता है। जेसे दुध पूर्ण घटमें कुछ जल बिन्दु प्रक्षिप्त होते हुए दुधके 
ग्रहणसे ही गृहीत होते हैं । दुध ग्रहणसे जलबिन्दुका ग्रहण अवसिष्ट नहीं होता, वेसे ब्रह्म और उसके 


म साथ [ आकाशका ] अभिन्न देश काळ होनेसे ब्रह्मके ग्रहणसे आकाश गृहीत ही होता है, 


आकाशको सम्मव श्रुति गौण है ॥ ५ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते है-- 

'येनाशुतं भुतं०' (जिससे अश्नुत शुत, अमत मत ओर अविज्ञात विज्ञात हो जाता है) 'आत्मनि 
सस्वरे०' (हे मंत्रेयी ! निरषय ही आत्माका दर्शन, श्रवण, मनन और विज्ञान हो जानेपर यह सब 
विदित हो जाता है ) “कस्मिन्नु मगवो०' (हे मगवनु ! किसके विज्ञात होनेपर यह सव विज्ञात हो 
जाता है) और “न काचन०” (मुझसे भिन्न और कोई विद्या नहीं है) इसप्रकारकी प्रतिज्ञा प्रत्येक वेदान्तमें 
चात होती है। यदि सम्पूण वस्तु समूह विज्ञेय ब्रह्मसे अभिन्न हो तो उस प्रतिज्ञाकी इसप्रकार अहानि- 
अवाष होगा । चिन्न होनेपर तो 'एकके विज्ञानसे सबका विज्ञान होता है' इस प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
हँ अव्यतिरेक ( अमिश्नत्व ) इसप्रकार उपपन्न होता है--यदि सम्पूर्ण वस्तु समूह एक ब्रह्मसे उत्पन्न 
हो, ओर थुतियोंसे और '्रकृतिविकार-अव्यतिरेक न्यायसे' ही प्रतिज्ञाकी सिद्धि अवगत होती 
है। जैसे “येनाभुतं श्रुतं भवति’ इसप्रकार प्रतिज्ञाकर कार्य ओर कारणके अभेद प्रतिपादन परक 
मृत्तिका आदि वृष्टन्तोसे इस प्रतिशाका समर्थन किया जाता है भोर उसके सिद्ध करनेके लिए उत्तर- 


धब्द-भुति “सदेव सोम्य०? ( हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) 'तदैक्षत ` 


त ति त ne 
त वि त मा मा 
NN 


i 


> orm eID Sh 
I MN 000 गी 
NIRS ST IIIT 
क आजा 


eres उ 


Stas 


अघि» १ २२० ६ ] भाषानुचाद्‌-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ४७७ 


यन्ति पेतदात्म्यमिदं सवम! ( छा० ६८७) इत्यारभ्याप्रपाठकपरिसमाप्तेः । # तद्यद्या- 
काइां न प्रह्मकार्य स्यान्न ब्रह्मणि विज्ञात आकाश विज्ञायेत, ततश्च प्रतिज्ञाहानिः स्यात्‌ । 
नच प्रतिज्ञाहान्या वेदस्याप्रामाण्यं युक्तं कतुम्‌। तथा हि-प्रतिवेदान्त ते ते शब्दास्तेन 
नेन दृष्ठान्तेन तामेव प्रतिज्ञा ख्यापयन्ति इदं सबं यदयमात्मा' (१० २1४६), “मझे 
वेदमस्टतं पुरस्तात' ( सुण्ड २।२।११ ) इत्येवमादयः । तस्माज्ञ्वळनादिवदेच गगनमप्युत्प- 
दयते । यदुक्तमश्रुतेने वियदुत्पद्यत इति-तदयुक्तम्‌; वियदुत्पत्तिविपयश्रत्यन्तरस्य दर्शित- 
त्वात्‌ “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः’ ( ते० २।१ ) इति । सत्यं दितम्‌ ; विरुद्ध तु 
'वच्ेजोऽसजत' इत्यनेन श्रुत्यन्तरेण, न; एकवाक्यत्वात्सवंश्रुतोनाम्‌ । मवत्वेकवाक्यत्वमः 
विरुद्धानाम; इद तु विरोध उक्त, सहच्छुतस्य स्रएुः खएव्यद्वयसंघन्धासंभवाद्‌ 
योश्च प्रथमजत्वासंमवाद्विक्पासँमवा्चेति । नेष दोषः-ते जःसर्गस्य तैत्तिरीयके तृती- 
यत्वश्चवणात्‌ “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः । आकाशाद्वायुः । वायोरग्निः ( तै० २1३ ) 
इति। अशक्या हीयं श्रुतिरन्यथा परिणेतुम्‌ । शाक्या तु परिणेतुं छान्दोग्यश्रुतिस्तदा- 
काशं वायुं च खषा 'तत्तेजोञ्सजत' इति । # न होयं श्रुतिस्तेजोजनिप्रधाना सती श्रुस्यन्त- 


रप्रसिद्धामाकाशस्योप्पत्ति चारयितुं शक्नोति) एकस्य चाक्यस्य व्या गव वारयिते शक्नोति; एकस्य वाक्यस्य व्यापारद्वयासंभवात्‌। 


( उस-सत्ने ईक्षण-संकल्प किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार ब्रह्मसे कायं समुहको उत्पत्ति 
दिखलाकर 'ऐतदात्म्यमिदं सवम? ( एतद्रूप ही यह सब है) ऐसा आरम्मकर प्रपाठक-अध्यायको 
समाप्ति पयन्त अव्यतिरेक (अभेद) दिखलाते हैं। इसलिए यदि आकाश ब्रह्मका कायं न हो तो ब्रह्मके 
विज्ञात होनेपर आकाश विज्ञात नहीं होगा और उससे प्रतिज्ञाका वाध होगा । प्रतिज्ञाको हानिसे वेदका 
अप्रामाण्य करना युक्त नहीं है, क्योंकि “इदं सवं यद्यमात्मा' ( यह सव आत्मा ही है ) ्र्मैवेद्‌मस्टतं 
पुरस्तात? ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वे वे श्रुतिवाक्य प्रत्येक उपनिपद्‌में तत्‌, तत्‌ हृशन्तसे 
उसी प्रतिज्ञाका ज्ञापन करते हैं। इसलिए अग्नि आदिके समान ही आकाश मी उत्पन्न होता है । जो 
यह कहा गया है कि श्रुतिके न होनेसे आकाश उत्पन्न नहीं होता, वह अयुक्त है। क्योंकि 'तस्माद्वा- 
एतस्मादात्मन आकाशः सं भूतः' इसप्रकार आकाशकी उत्पत्ति विषयक अन्य श्रुति दिखलाई गई है। 
ठीक, दिखलाई गई है । परन्तु “तत्तजो5सजत' (को तेज उत्पन्न किया ) इस अन्य श्रुतिसे तो वह 
विरुद्ध है । ऐसा नहीं, कारण कि सवं श्रृतियोंकी .एकवाक्यता है। पु०--अविरुद्ध वाक्योंकी एक 
वाक्यता मळे हो, किन्तु यहाँ तो विरोध कहा गया है । कारण कि एक वार धुत स्रष्टाका दो स्र्टव्योके 
साथ सम्बन्यका सम्मव नहीं है, दोनोंकी प्रथमोत्पत्तिका असम्मव और विकल्पका असम्भव है। 
सि०--यह दोप नहीं है, क्योंकि तस्माद्वा एतस्मादात्मन० ' ( इस प्रत्यगमिन्न उस आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ, आकाशसे वायु और वायुसे अग्नि ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें तेजकी सृष्टि तीसरी सुनी गई 
है, अतः यह श्रुति अन्यथा परिणत नहीं की जा सकती है । परन्तु “तदाकाशं०' 'उसने आकाश ओर 
वायुको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किथा' इसप्रकार छान्दोग्य श्रुति तो परिणउकी जा सकती है । 
यह श्रुति तेजकी उत्पत्ति प्रधान होती हुई अन्य श्रुतिमें प्रसिद्ध आकाशकी उत्पत्तिका निवारण करनेमें 
सत्यानन्दी 

# सिद्वान्ती--अपौरपेय वेद वाकयोमें अप्रामाण्य कल्पना करनेकी अपेक्षा एकवाक्यता द्वारा 
प्रामाण्य मानना युक्त है । वरवती श्रुतिके साथ दुर्बल श्रुतिकी एकवाक्यता युक्त है। तैत्तिरीय श्रुति 
प्रबळ है, क्योंकि उसमें हेतुवाचक पश्चमीसे, क्रम पूर्वक उत्पत्ति कही गई है । छान्दोग्यमें केवल 'तत्ते- 
जोड्सूजत' तेजकी उत्पत्ति श्रुत है, इसलिए तैत्तिरीय श्रूतिके अनुसार तेजकी उत्पत्ति प्रतिपादक 
छान्दोग्य श्र तिको परिणत करना चाहिए, इससे तेजको उत्पत्ति तीसरे नम्बरमै होगो। इसप्रकार 
दोनों श्र तियोंकी एकवाययतासे कोई विरोध नहीं है । 


४७८ ब्रह्मसूत्र-शाइरआाष्य [ अ० २ पा० ३ 


ष्टा त्वेकोऽपि क्रमेणानेक सष्व्यं सृजेत्‌-इत्येकवाक्यत्वकदपनायां संभवन्त्यां न बिरु- 
द्वार्थत्वेन थुतिहीतव्या । न चास्माभिः सकृच्छुतस्य टु स्रणव्यद्व यसंबन्धो 5भिप्रेयत; 
शरत्यन्तरवदोन स्व्यान्तरोपसंग्रह्ात्‌। यथा च “सवे खल्विदं ब्रह्मा तज्जलान! 
(छा० ३१०१) इत्यत्र साक्षादेव सर्वस्य वस्तुजातस्य चह्मजत्व॑ श्ूयमाणं न 
प्रदेशान्तरविहितं तेजःप्रमुखमुत्पत्तिक्रमं वारयति, एवं तेजसोऽपि ्रह्मजत्वं श्रूयमाणं 
न श्रुत्यन्तरविद्वितं नभःप्रमुखमुत्पत्तिक्रमं चारयितुमर्हति । नचु दामविधानार्थमेतद्वा- 
क्यम्‌, तज्जलानिति शान्त उपासीत' इति श्रुतेः, नेतत्स्टिवाक्यम्‌, तस्मादेतन्न प्रदेशान्तर- 
प्रसिद्धं क्रममुपरोद्धमहँतीति 'तत्तेजो$स्‌जत' इत्येतत्खष्टिवाक्यस्‌ , तस्मादब यथाश्रुति क्सो 
ग्रहीतव्य इति । * नेत्युच्यते-नहि तेजः प्राथस्याबुरोधेन श्रुत्यन्तरभलिद्धो वियत्पदाथः 
परित्यक्तव्यो भवति, पदार्थंघर्मत्वात्क्रमस्य। अपि च 'तत्तेजो$रजत' इति लात क्रमस्य 
वाचकः कश्चिच्छव्दोऽस्ति अर्थात्तु क्रमोऽवगम्यते, स॒ च 'वायोरग्नः इत्यनेन थुत्यन्तर- 
प्रसिद्धेन क्रमेण निवार्यते । विकव्यसमुच्चयौ तु वियत्ते जसोः प्रथमजत्वविषयावसंभवान- 


पर प क र ट्क मनका लान लक 
समर्थ नहीं है, क्थोक एक वाक्यमे दो व्यापारोंका सम्भव नहीं है । सश एक होनेपर भी वह क्रमसे 
अनेक स्रष्व्योंको उत्पन्न करे, इसप्रकार एकवाक्यताकी कल्पनाका सम्भव होनेपर' विरुद्ध अर्थसे 
भ्र्‌ तिकी हानि नहों करनी चाहिए । एक वार श्रृत खशका दो स्रष्ठव्योंके साथ सम्बन्ध हमें भी अभीष्ट 
नहीं है, क्योंकि अन्य श्रतिके वशसे अन्य खट्व्यका संग्रह होता है। जेधे सब खल्विदं ०” ( निश्चय 
यह सव ब्रह्म हो है, यह उसीसे उलन्न होनेवाला उसीमें छोन होनेबाडा और उसीमें चेष्टा करनेवाला 
है) इसमें समस्त कायं समुदायकी ब्रह्मसे साक्षात्‌ उत्पत्ति श्रयमाण है वह अन्य स्थानोंमें विहित तेज 
प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण नहीं करतो, वेसे तेजको भी ब्रह्मते श्रूयमाण उत्पत्ति अन्य श्र तिमें विहित 
आकाश प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण करनेसे समर्थ नहीं है । पू०-परन्तु “तज्जलानिति शान्त डपासीत' 
( उसीसे उत्पन्न होनेवाडा, उसीमें लीन होनेवाला, और उसीमें चेटा करनेवाला है, अतः शान्त 
होकर उसकी उपासना करनी चाहिए ) इस श्र्‌ तिसे यह वाक्य रामके विघानके लिए है । इसलिए यह 
ृष्टिवाक्य नहीं है, अत यह अन्य प्रदेशमे प्रसिद्ध क्रमका विरोध नहीं कर सकता । “तत्तेजोऽसजत' यह 
सृष्टि वाक्य है । इससे यहाँ श्र तिके अनुसार क्रमका ग्रहण करना चाहिए । सिं०-नहीं, ऐसा कहते हैं- 
तेजको प्रथमताके अनुरोधसे अन्य-तैत्तिरीय श्रुति प्रसिद्ध आकाश पदाथं परित्याग करने योग्य नहीं 
होता, क्योंकि क्रम पदाथेका धमं है। और 'तत्तेजोसञजत' इस श्र तिमे क्रम वाचक कोई शब्द नहीं 
है । परन्तु अथतः क्रम अवगत होता है? तो उसका 'बायोरग्नि:' (वायुसे अग्नि) इस अन्य श्रू ति प्रसिद्ध 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& 'सर्वं खल्विदं ब्रह्म तज्जळान? इस श्र तिमें सम्पूणं जगतकी ब्रह्मसे उत्पत्ति भाननेपर भी 
जैसे 'तत्तेजो$स॒जत' ऐसा कहनेसे कोई विरोध नहीं है, वैसे क्रम बोधक तैत्तिरोय श्र.तिके साथ 
छान्दोग्य श्रुतिका विरोध नहीं होना चाहिए । पु ०-'तज्जलान' यह श्रुति तो 'यत्परः शाब्दः स शब्दाथेर 
(जो शब्द जिसके लिए होता है वही शब्दका अथं होता है) इस न्यायके अनुसार शाम परक है सृष्टि परक 
नहीं । इससे छान्दोग्य श्रुतिमें प्रसिद्ध सृष्टि क्रमका बाघ नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्तेजोऽसुजत' यह 
सृष्टिवाक्य है, अतः श्र तिके अनुसार तेजकी प्रथमता स्वीकार करनी चाहिए । 

४४ आकाश और तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक और समुच्चय ( गौके दक्षिण और वाम स्र्जुके 
समान एक साथ उत्पन्न होना ) न सम्भव है और न स्वीकार किया गया है, क्योंकि, वस्तुमें विकला 


नहीं होता और समुच्चयमें कोई प्रमाण नहीं है । समुच्चय होनेमें 'चायोरग्नि इस श्रौत क्रमका बाघ 
होगा, अतः दोनों शर तियोमे विरोध नहीं है । दर 


| 


| 
| 


RN SST यया 
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भ्युपगमाश्यां लिवारिती । तस्मान्नास्ति श्रुत्यार्विप्रतिपेधः । अपि च छान्दोग्ये यिनाशुतं 
श्रुव मवति' इत्येतां प्रतिज्ञा वाक्योपक्रमे श्रुतां समर्थयितुमसमाम्नातमपि वियदुत्पत्ता- 
बुपसंख्यातन्यम्‌। किमङ्ग पुनस्तैत्तिरीयके समाम्नातं नमो न संगृह्यते ! यञ्चोक्तमाका- 
हास्य सर्चेणानन्यदेशकालत्वादू्रह्मणा तत्कायैँश्च सह विदितमेब तद्भवत्यतों न प्रतिज्ञा 
हीयते, नच तएकमेचाद्वितीयम? इति श्रुतिकोपो भवति, क्षीरोदकवद्घ्रहानभसोरव्यति- 
शेकोपपत्तेरिति। # अचोच्यते--न क्षीरोदकन्यायेनेदमेकविशानेन सवंविज्ञानं नेतव्यम्‌ 
मृदादिदष्टान्तम्रणयनाद्धि प्रक तविकारन्य़ायेनैवेदं सर्वविज्ञानं नेतव्यमिति रस्यते । 
्षीरोदकन्यायेचं श्च सर्वविज्ञानं कल्प्यमानं न सम्यर्चिज्ञानं स्यात्‌ । नहि क्षीरक्षानग्रहीत- 
स्योद्कस्य लस्यर्चिश्ञानगृहीतत्वमस्ति । नच चेदस्य पुरुषाणामिच मायालीकवश्चनादि- 
[मिरर्थांचघारणसुपपद्यते । सावधारणा चेयम्‌ ' एकमेवाहित्मेयम्‌' इति श्रुतिः क्षीरोदकन्या- 
येन नीयमाना पीड्येत । नच स्वकार्यापेक्षयेदं वस्त्वेकदेशविपयं सर्चविज्ञानमेकमेवा- 
द्वितीयतावधारणं चेति न्याय्यम्‌, सृदादिष्त्रपि हि तत्संभवान्न तदपूर्वचदुपन्यसितव्यं 
भवति “धेतकेतो यशु सोम्येदं महामना अनूचानमानी स्तव्धोऽस्युत तमादेशमप्रादपो येनाश्रुतं 
भुतं भवति’ ( छा० ६।१।१ ) इत्यादिना । तस्माद्शेषवस्तुविषयमेवेद सर्वविज्ञानं सर्व॑स्य 
जहाकारयतापेक्षयोपन्यस्पत इति ह्म्‌ २ र ज बस 
कमसे निवारण होता है । आकाश ओर तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक विकल्प आर समुच्चय तो असम्भव 
और अस्वीकारसे निरस्त हैं, अतः श्रतियो (तैत्तिरीय और छान्दोग्य) में विरोध नहीं दै । किच छान्दो- 
में 'येनाश्रुतं०? (जिससे अश्नुत भुत हो जाता है) इस वाक्योपक्रममे श्रुतप्रतिज्ञाके समथंनके 


अनन्य देश काल होनेके कारण ब्रह्म और उसके कार्योके साथ वह विदित ही होता दै, अतः प्रतिज्ञाकी 
हानि नहीं होती । और “एकमेवाद्वितीयम्‌ इस श्रुतिका भी बाथ नहीं होता । क्योकि क्षीर ओर 
उदकके समान ब्रह्म ओर आकाशका अव्यतिरेक-अभेद उपपन्न होता है । सिद्धान्ती--इसपर कहते 
है- क्षीरोदक न्यायसे 'एक विज्ञानसे सबं विज्ञान' नहीं लेना चाहिए, किन्तु मृत्तिका आदि दृष्टान्तोके 
ग्रहण करनेसे शकुतिविकार न्यायसे यह सर विज्ञान लेता चाहिए, यह ज्ञात होता है । क्षीरोदक न्यायसे 
कल्प्यमान सवेविज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं होगा, बयोंकि क्षीरज्ञानसे गृहीत उदकका यथाथ ज्ञानसे ग्रहण 
नहीं है । वेदका अर्थनिएचय पुरुषोंके समान मायासे मिथ्या माषण और उससे वचना आदिसे उपपन्न 
नहीं होता, किन्तु ' एकमेवाद्वितीयस्‌ यह सावधारण ति क्षीरोदक न्यायसे ली जाय तो बाधित होगी। 
“सविज्ञान? और “एक ही अद्वितीय है” यह निश्चय स्वकायंकी अपेक्षासे वस्तु एक देश विषयक है, 
यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि मृत्तिका आदिमें भी उसका सम्मव है, और “श्रेतकेतो यन्नु०? 
( उदालक--हे सोम्य ष्वेतकेतु ! तू जो ऐसा महा नना पण्डितमन्य और अविनोत हो जिस आदेशे 
अभत भूत हो जाता है, वह आदेश तुमने आचायसे पूछा हैं? ) इत्यादिसे उसका अए गत्‌ उपन्यास 
योग्य नहीं है । इसलिए समस्त वस्तु विषयक यह सविज्ञान सबके ब्रह्म कायंत्वकी अपेक्षासे उपन्यस्त 
है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ६ ॥ या foe 
पूवं र उसके कार्यकें साथ आकाश 

इसमें पीत दाक म ल कीरे ज्ञानसे तद्‌ देश कालसे अभिन्न जलबिन्दु ज्ञात 
नहीं होते, कारण कि वे क्षीरसे अत्यन्त भिन्न हुँ । यहाँ तो कायकारण न्यायसे प्रतिज्ञा सिद्ध हो सकती 
है, क्योंकि कायं कारणका अमेद है अन्यका नहीं, अतः आकाश आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका काय 
है। इसकी अपेक्षासे ही “एकके विज्ञानसे सर्वविज्ञानकी' प्रतिज्ञाका उपन्यास किया गया है ॥ ६॥ 


४८० ब्रह्मलूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० ३ 
यत्पुनरेतदुक्तमसंभवाद्गौणी गगनस्योत्पत्तिशुतिरिति, अन्न घूसः- 
यावद्विकारं तु विभागो लोकवत्‌ ॥ ७ ॥ 
पद्च्छेद--यावद्विकारम्‌, तु विमागः, लोकवत्‌ । 

सत्राथे--( तु ) शब्द पूवंपक्षके निवारणके लिए है, ( याचद्विकारम्‌ ) जितने घट शरावादि 
विकार हैं, ( विभाग! ) उन सबका विभाग है और विमक्त होनेसे वे सब कायं हैं, ( लोकवत्‌ ) उन 
लौकिक पदार्थोके समान आकाश मी विमक्त होनेसे कायं है । 

$ तुशब्दोऽसंभघाशङ्कव्यादृतत्यथः । न खल्वाकाशोत्पत्तावसंभयाशङ्का कर्तव्या, 
यतो याबर्किचिद्विकारजातं इद्यते-घटघटिकोद्‌ञ्चनादि वा, कटककेयूरकुणऽळादि वा, 

. सूचीनाराचनिखिशादि वा-तावानेव विभागो लोके लक्षयते । न त्वविकृतं किचित्कुतश्रिद्धि- 
भक्तमु पलभ्यते। विभागश्चाकाशस्य पृथिव्यादिभ्यो5वगस्यत, तस्मात्सोऽपि विकारों भविः 
तुमईति। पतेन दिकाळमनःपरमाण्वादीनां कार्यत्वं व्यास्यातम्‌ । नन्वात्माप्याकाशादिभ्यो 
चिमक्त इति तस्यापि कार्यत्वं घटादिवत्प्राप्नोति, न, 'आव्मन आकाश; संभूतः' ( तै० २१) 
इति श्रुतेः। यदि ह्यात्मापि विकारः स्वात्तस्मात्परमन्यन्न भ्रुतमित्याकाशादि सर्च कार्य 
निरात्मकमात्मनः कार्यत्वे स्यात्‌, तथा च शून्यवादः प्रसज्येत । आत्मत्वाच्चात्मनो निरा- 
करणराङ्कानुपपत्तिः। न ह्यात्मागन्तुकः कस्यचित्‌, स्वयंसिद्धत्वात्‌। # न ह्यात्मात्मनः 
प्रमाणमपेक्ष्य सिध्यति । तस्य हि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणान्यप्रसिद्धप्रमेयसिद्धय डपादीयन्ते। न 

ओर जो यह कहा गया है कि उत्पत्तिके असम्मत होनेसे आकाशको उत्पत्ति श्रुति गौणी न कुर रक्त गया हे कि उलसिके असम्मव होनेसे आकाशकी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, 
इसपर हम कहते हैं-- 

“तु? शब्द असम्मवकी आशक्ञा निवृत्तिके लिए है। आकाशकी उत्पत्तिमें असंमवकी आद्द्धा 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि जो कुछ घट, घटिका, उदःन आदि अथवा कटक, केयूर, कुण्डल आदि- 
अथवा सुई, बाण, खद्भ आदि विकार समूह देखा जाता है, वही लोकमें विमक्त देखनेमें आता है, 
झौर अविकृत पदार्थ किसीसे किंचित्‌ विभक्त होकर उपलब्ध नहीं होता । आकाशका पृथिवी आदिसे 
विभाग अवगत होता है, इसलिए वह भी कायं होना चाहिए। इससे ( विभागसिद्धिसे ) दिया, 
काल, मन, परमाणु आदि कायंख्पसे व्याख्यात हुए । परन्तु आत्मा मी आकाश आदिसे विमक्त 
है, इससे उसको मी घट आदिके समान कायंत्व प्राप्त होता है ? ऐसा नहीं, क्योंकि 'आत्मन आकारा? 
संभूतः' ऐसी भ्रूति है। यदि आत्मा भी कायं हो तो उससे पर अन्य कुछ भी श्रुति प्रतिपादित नहीं 
है, अतः आत्माके काय होन्रेपर आकाश आदि सब कायं निरात्मक हो जायेंगे और उससे शून्यवाद 
प्रसक्त होगा । सवका आत्मा ( स्वरूप ) होनेसे आत्माके निराकरणकी शङ्का अनुपपन्न है । आत्मा 
किस कारणका आगन्तुक-कायं नहीं है, क्योंकि वह स्वयं सिद्ध है । अपनेमें प्रमाणकी अपेक्षाकर आत्मा 
सिद्ध नहीं होता है, उसके प्रत्यक्ष आदि प्रमाण अप्रसिद्ध प्रमेयकी सिद्धिके लिए गृहीत होते हैं, क्योंकि 

सत्यानन्दी दीपिका 


नन्दी दीपिका न 
& 'आकाशो नोत्पद्यते सामग्रीश्ून्यत्वात” यह आकाशकी उत्पत्तिके असंभवमे पू्वपक्षीका 


अनुमान है । सिद्धान्ती--'आाकाशः, विकारः, विअक्तस्वात्‌ घरादिवत्‌' “आकाश उत्पन्न होता है, 
क्योंकि वह विमक्त है जैसे घट आदि? यह सतप्रतिपक्ष हेतु । “ओर जो अविकार है वह अविमक्त है 
जसे आत्मा' इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी आकाश कायं सिद्ध होता है। इससे दिशा आदि भी कायं हैं 
क्योंकि वे मी विभक्त हैं। 


` # सत्ता-स्फृति हो आत्माकी स्वयं सिद्धि है, आत्माकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है । 
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ह्याकादादयः पदार्थाः प्रमाणनिरपेक्षाः स्वयंसिद्धा: केनचिदभ्युपगस्यन्ते। आत्मा तु 
प्रमाणादिव्यवहाराश्रयत्वात्पागेव प्रमाणादिव्यघहारात्सिध्यति। न चेदशस्य निराकरणं 
सभवति । आगन्तुक हि वस्तु निराक्रियते, न स्वरूपम्‌। य एवं हि निराकर्ता तदेव 
तस्य स्वरूपम्‌ । न हाग्नेरौप्ण्यमग्निना निराक्रियते । तथा5हमेवेदानी जानामि वर्तमान 
चस्त्वहमेवातोतमतीततरं चाक्ञासिपमहमेचानागतमनागततर च ज्ञास्यामोत्यतीताना- 
गतवर्तमानभावेनाऽन्यथाभवत्यपि ज्ञातव्ये न $्वातुरन्यथाभावो5स्तिः सर्वदा वर्तमानः 
स्वभावत्वात्‌ । तथा भस्मीभवत्यपि देहे नात्मन उच्छेद्रो वर्तमानस्वभावाद्न्यथा- 
स्वमावत्वे वा न संभावयितुं शक्यम्‌। पचमप्रत्य/ख्येयस्वभावत्वादेवाका य॑त्वमात्मनः 
कार्यत्वं चाकाशस्य । & यत्तृक्तम्‌-समानज्ञातीयमनेकं कारणदरव्यं व्योम्नो नास्तीति, 
तत्प्रत्युच्यते--न तावत्समानजातीयमेवारमते न भिन्नज्ञातीयमिति नियमोऽस्ति । 
नहि तन्तूनां तत्संयोगानां च समानजातीयत्वमस्ति; द्रव्यगुणत्वाभ्युपगमात्‌। नच 
निमित्तकारणानामपि तुरीवेमादीचां समानजातीयत्वन्तियमोऽस्ति। स्यादेतत्‌-समः 
चायिकारणविषय एव समानजञातीयत्वाभ्युपगमो न कारणान्तरविषय इति। तदप्य 


नैकान्तिकम्‌ स्नगोवाळेहांनेकजातीयैरेका रज्ज खज्यमाला दस र सूत्रगोवालैहानेकजातीयैरेका रज्जुः सज्यमाना इच््यते। तथा सुत्रैरूर्णा- 


आकाश आदि पदार्थ प्रमाण निरपेक्ष स्वयं सिद्ध हैं, ऐसा किसीने मी स्वीकार नहीं किया है 1 आत्मा 
तो प्रमाण आदि व्यवहारका आश्रय होनेसे प्रमाण आदि व्यवहारसे पूवं ही सिद्ध है, ऐसे स्वयं सिद्ध 
आत्माका निराकरण नहीं हो सकता है । आगन्तुक वस्तुका ही निराकरण होता है, स्वरूपका निराकरण 
नहों होता । जो हि निराकर्ता है वही उसका स्वरूप है । अग्निके औष्ण्यका अग्निसे निराकरण नहीं 
होता । उसी प्रकार मैं ही इस समय दर्तमान वस्तुको जानता हूँ, मैने ही भूत नर उससे भी पूवंकी 
वस्तुओको जाना था, मैं ही मविष्य और उससे भी दूर भविष्यकी वस्तुओंको जानूंगा, इसप्रकार अतीत 
अनागत और वतेमानख्पसे ज्ञातश्य वस्तुके अन्ययामाव होनेपर मो ज्ञाताका अन्ययामाव नहीं होता 
है, क्योंकि वह सवंदा वर्तमान स्वमाव है। इसीप्रकार देहके भस्मीभूत होनेपर भी वतंमानस्वमाव 
होनेसे आत्माके उच्छेद ( विनाञ्च ) अथवा अन्यथास्तमावत्वको संभावना नहीं की जा सकती । इस 
प्रकार निराकरणके अयोग्यस्वमाव होनेसे आत्मा अकार्यं है ओर आकाश कायं है। जो यह कहा 
गया है कि समानजातीय अनेक कारणद्रव्य आकाशके नहीं हैं, उसका निराकरण किया जाता हे 
समानजातीय ही आरम्मक होते हैं मित्नजातीय आरम्भक नहीं होते, ऐसा कोई नियम नहीं है । तन्तु 
और उनका संयोग समानजातीय नहीं हैं, कारण कि उनको द्रव्य और गुणख्पसे स्वीकार किया 
गया है । इस प्रकार तुरी, वेम आदिं निमित्तकारणोंका भी समान क ह ह क 
ऐसा थक ही समान जातीयत्व स्वीकार हो अन्य कारण विषयक नहीं । 
भी आबा 5 सूत्र गोवालों (उन) से सृज्यमान एक रस्सी देखो जाती दै, 
सत्यानन्दी-दीपिका 


इस विषयमें सुरेश्वराचायंने कहा दै > 
“प्रमाता च प्रमाणं च प्रमेयं प्रमित्तिस्तथा । यस्य लिय रन ॥ 
और प्रमिति जिसके प्रसादसे सिद्ध होते हैं 
है?) य या आत्माका नाश मानते हैं उनका मी खण्डन हुआ समझना चाहिए । 
# यह समानजातीयत्व नियम कारणमात्र विषयक है अथवा निमित्तकारण वा समवायिकारण 
विषयक है ? प्रथम विकल्प तो तन्तु और उनके संयोगमें बाधित है, क्योंकि वन्छ द्रव्य और संयोग 


च्छेदक घमसे 
गुण है | द्वितीयपक्षमें 'नच' आदि कहते हैं । ॥ क्या समवायिकारणताव 
सजातीय है अथवा सत्त्व सत्तासे सजातीय हैँ? “स्यादेतत्‌ आदिसे कहते हैं । 
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दिभिञ्च बिचिचान्कस्वलान्वितन्वते । सत्त्वद्रव्यत्वाद्यपेक्षया चा समानज्ञातीयत्वे कल्प्य- 
माने नियमानर्थंक्यम, सर्वस्य सवण समानजातीयकत्वात्‌ । नाप्यनेकमे वारभते, नेकमिति 
नियमोऽस्ति, अणुमनसोराद्यकर्मारम्माभ्युपगमात्‌। एकेको हिं परमाणुमेनश्चा्यं कर्मा- 
रभते न द्रव्यान्तरे; संहत्येत्यभ्युपगम्यते । कै द्रव्यारस्म एवानेकारस्भकत्वनियम इति 
चेत्‌-न; परिणामास्युपगमात्‌। भवेदेष नियमो यदि संयोगलचिवं दरव्यं द्रव्यान्तर स्या- 
रम्भकमभ्युपयस्येत। तदेव तु द्रव्य विशेषवदचस्थान्तरमापच्चमानं कार्य नामाभ्युपगम्यते। 
तञ्च कचिदनेकं परिणमते सुृद्वीजादि अङ्करादिआवेन; क्चिदेक परिणमते क्षीरादि 
दध्यादिभावेन । नेश्वरशाखनमस्त्यनेकमेच कारणं कार्ये जनयतीति, अतः श्रुतिप्रामाण्या- 

आकाझादिमहाभूतोत्पत्तिक्रमेण जगज्ञातमिति निश्चीयते। तथा चोक्तम्‌- 
“उप्संहारदशनाझ्लेति चेन्न क्षीरवदि ( अ० सू० २।१।२४ ) इति । यच्चोक्तमाकाशास्योस्पत्तो न 
पूर्बोत्तरकालयोर्विशेषः संभावयितु दाक्यत इति, तदयुक्तम्‌; येनेच हि विशेषेण पृथि- 
व्यादिभ्यो व्यतिरिच्यमानं नभः स्वरूपचदिदानीसध्यचसीयते स एव विदोषः प्राणु 
तपत्तेनासीदिति गम्यते । यथा च ब्रह्म न स्थूलादिभिः एथिव्या देस्वमा स्वमान) शम्यते । यथा च ब्रह्म न स्थूलादिभिः एथिव्यादिस्त्रभाचैः स्वभावचत्‌, 


= 


वैसे ही लोग सूत्र और ऊनसे विचित्र कम्बल बुनते है । अथवा सत्त्व और द्रव्यत्वकी अपेक्षासे समान 
जातीयत्वकी कल्पना की जाय तो नियम निष्फल है, क्योंकि सब सबके साथ समानजातीय हैं । अनेक 


ही आरम्मक हैं एक नहीं यह नियम भी नहीं है, कारण कि परमाणु और मन आद्य कमंके आरम्मक 
स्वीकार किये गये हैं । एक-एक परमाणु गौर मन आद्य कमंक्रा आरम्म करते हैं अन्य द्रव्यसे संहत 
होकर नहीं, ऐसा स्वीकार किया जाता है। यदि कहो कि द्रव्यके आरम्ममें ही यह अनेक आरम्मकत्व 
नियम है, तो युक्त नहीं है, क्योंकि परिणामको स्वीकार किया है । यह नियम हो सकता है यदि संयोग 
सचिव द्रव्य अन्य द्रव्यका आरम्मक स्वीकार किया जाय। परन्तु वही द्रब्य सविशेष अन्य अवस्थाओं 
को प्राप्त हुमा कायं नामसे स्वीकार किया जाता है। वह कहीं अनेक मृत्तिका बीजादि अङ्कुर 
आदि भावसे परिणत होता है, और कहीं एक क्षोर आदि दवि आदि मावसे परिणत होता है। यह 
कोई ईश्वरका आदेश नहीं है कि अनेक कारण ही कायंको उत्पन्न करते हैं। अतः श्रुति प्रामाण्यसे 
एक ब्रह्मसे आकाश आदि महाभूतोंकी उत्पत्ति क्रमसे जगत्‌ उत्पन्न हुआ, ऐसा निश्चित होता है । इस 
प्रकार कहा है--'उपसंहारदशनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि' ( उपसंहार देखनेसे ब्रह्म जगतका कारण नहीं 
है, ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि क्षीरके समान उपपन्न होगा ) । और जो यह कहा गया है 
कि आकादाकी उत्पत्तिमें पूवं ओर उत्तरकालमें कुछ विशेप-वेलक्षण्य संमावित नहीं हो सकता, यह 
कथन अयुक्त है, क्योंकि जिस विरोषसे ही पृथिवी आदिसे व्यतिरिक्त हुआ आकाश स्वर्पवत वतंमानमें 
निश्चित होता है वही विशेष उत्पत्तिके पूर्व नहीं था, ऐसा ज्ञात होता है । जसे 'अस्थूलमनणु' ( वह 
सत्यानन्दी-दीपिका 

» क्या यह अनेकारम्मकत्व नियम आरम्मकमात्रमें है अथवा द्रव्यके आरम्मकमें दै? प्रथम 
पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि अहृष्टदाले आत्माके साय संयुक्त परमाणु और मन आद्यकमंके आरम्मक हैं । 
उस प्रथम क्रियाका एक-एक परमाणु और मन समवायिकारण दै । द्वितीयपक्ष मी ठीक नहीं है, 
क्योंकि वही द्रव्य भिन्न-भिन्न अवस्थासे काये नामसे व्यवहारमें आता है । इसके अतिरिक्त यह द्रव्य 
है यह गुण है” यह परिमाषा कणादसे कल्पित है । उससे श्रुति अथंका निर्णय नहीं हो सकता । अतः 
“नात्मन आकाशः संभूतः? आदि भूति प्रमाणसे एक ही ब्रह्मसे आकाश आदि समस्त जगतूकी 
निश्चित होती है । जिस शब्द आदि आश्रयरूप विलक्षणताको लेकर आकाश पृथिबी आदिसे मिन्न ज्ञात 
होता दै, वह॒ वैलक्षण्य उत्तत्तिके पूवं नहीं था । इसमें 'अनाकाशम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । 
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'अस्थूलमनणु' (व्ृ० ३।८।८) इत्यादिशुतिभ्यः, पवमाकारास्वभावेनापि न स्वभाववद्ना- 
काशमिंति शुतेरवगस्यते। तस्मात्यागुरपत्तेरनाकाशमिति स्थितम्‌ । के यदप्युक्तम-पृथि- 
व्यादिवैधर्म्यादाकारास्याजस्वसिति, तदप्यसत्‌ ; श्रुतिविरोधे सत्युत्पत््यसंमवाजुमानः 
स्थाभासत्वोपपत्त :, उत्पत्यचुमानस्य च दर्शितत्वात्‌/ अनित्यमाकाशमनित्यगुणाअय- 
त्वादूघटादिवदित्यादिप्रयोगसंभचाच्च । आत्मन्यनैकान्तिकमिति चेत-न; तस्योपनिषदं 
प्रत्यन्षित्यशुणाश्रयत्वाखिद्धेः, विशुत्वादीनों चाकारस्योत्पत्तिवादिनं प्रत्यसिद्धत्वात्‌ । 
यच्चोक्तमेतच्छः्दाच्चेति, तत्रास्रतत्वश्रुतिस्तावद्वियत्यसृता दिवौकस इतिवद्द्रर्या 
उत्पत्तिप्रलययोरुपपादितत्वात्‌ । 'आकाशवत्सवंगवइच नित्य इत्यपि प्रलिद्धमहच्वेनाकादो- 
नोपमानं क्रियते निरतिशयमहर्वाय, नाकाशसमत्वाय । यथेषुरिव सविता घाबतीति 
झिप्रगतित्वायोच्यते, नेषुतुल्यगतित्याय, तद्वत्‌। पतेनानन्तत्वोपमालश्रुतिर्व्याख्याता। 
“ज्यायानाकाझात' इत्य़ादिश्रतिभ्यशच ब्रह्मण सकादादा काझास्योनपरिमाणत्वसिद्धिः । 
न तस्म प्रतिमास्ति' (सवे० ७१९) इति च घह्मणो5चुपमानत्वे बाया (इवे० ४।१९) इति च ्र्मणोऽचुपमानस्वं दर्शयति । “भतोञ्न्यदातम्‌' 
स्थूल नहीं है अणु नहीं है ) इत्यादि श्रतियोंसे ब्रह्म स्थूल आदि पृथिवी आदि स्वभावोंसे स्वमाववाला 
नहीं होता, वैसे आकाशके स्वमावसे मी स्वभाव वाला ब्रह्म नहों दै, ऐसा 'अनाकाशस्‌' ( आकाथ 
रहित ) इस श्रुतिसे अवगत होता है । इसलिए अकाशको उत्पत्तिके पूवं ब्रह्म अनाकाथ या, ऐसा 
निश्चित हुआ है । जो यह कहा गया है कि पृथिवी आदिसे विरुद्ध घमं ( विभुत्व, निरवयवत्ववाला ) 
होनेसे आकाश उत्पत्ति रहित है, दह भी ठीक नहीं है, क्योंकि श्रू तिके साथ विरोध होनेपर उत्पत्तिके 
असंमवका अनुमान आमासमात्र उपपन्न होता है, ओर उत्पत्तिका अनुमान दिखलाया गया है 
“आकाश अनित्य है, अनित्य गुणका आश्रय होनेसे, घट आदिके समान, इत्यादि प्रयोगका संभव है ।_ 
यदि कहो कि अनित्य गुणाश्रयत्व हेतुका आत्मामें व्प्रमिचार है, तो यह युक्त नहों है, क्योंकि ओप- ` 
निषद्वादोके मतमें आत्मामें अनित्य गुणाश्रयत्व असिद्ध है। जोर आकाशके उत्पत्तिवादीके प्रति 
आकाशमें विमुत्व आदि असिद्ध हैं । म्हाव्दाच्च' ( शब्दसे मी ) जो यह कहा गया है---उसमें अमृतत्व 


' शरूति तो स्वगेमें देवता अमृत हैं इसके समान समझनी चाहिए । कारण कि आकाशकी उत्पत्ति और 


प्रलयका उपपादन किया गया है । 'आकाशवस्सवंगतइच नित्यः' (आकाशके समान संगत ओर नित्य 
है) यह मी प्रसिद्ध महत्त्वसे [ ब्रह्मवें ] निरतिशय महत्त्व दिखलानेके लिए आकाशके साथ उपमान 
किया है आकाशके समत्वके छिए नहीं । जैसे ववाणके समान सविता दौड्ता है' यह क्षिप्रगतिके लिए 
कहा जाता है बाणके तुल्य गतिके लिए नहीं, इससे अनन्तत्व उपमानवाली श्र तिका मी व्यख्यान 
हुआ । 'ज्यायानाकाशात्‌? ( आकाडासे बड़ा ) इत्यादि श तियोंसे आकाशका परिमाण ब्रह्मसें छोटा सिद्ध 
होता है । “न वस्य०' (उसकी उपमा नहीं है) यह भूति ब्रह्मको अनुपमत्व प्रतिपादित करतो है । "अतो 5- 
सत्यानन्दी दीपिका ; 
क्र अकाश, उत्पन्न नहीं होता, सामग्री शून्य होनेसे।' यह बनुमान “आकाश उत्पन्न होता 
है, विभक्त होनेसे घट आदिके समान' इस अनुमानसे बाधित है, अतः अनुत्पत्ति प्रतिपादक अनुमान 
आसासमात्र है । कणादके अनुयायी आत्माको विभु नित्य मानकर मी ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न आदि 
अनित्य गुणोंका आश्रय मानते हैं। उनके मतमें तो अनित्य गुणाश्रयत्व हेतुका व्यभिचार मले हो, परन्तु 
वेदान्तमतमें यह दोष नहीं है, क्योंकि निगुंग आत्मा अनित्य गुणोंका आश्रय ही नहीं है । किच जेसे 
'निजेरा अमरा देवाः? स्वगंस्थ देवताओंमें अमरत्व गौण है, वसे आकाशमें मी नित्यत्व आदि वय 
और 'आत्मन आकाशः संमूतः' इस उत्पत्ति श्रूति और उक्त अनुमानसे आकाशकी उत्पत्ति सिद्ध 
है । अतः 'आत्मन आकाशः सं भूतः' इस बवती तैत्तिरीय श्र्‌ तिसे तित्ते जरोञ्सुजत' छान्दोग्य थ्‌ तिसे प्रति- 
स तेजकी प्रथमोत्पत्तिके गौण होनेसे दोनोमें एकवाक्यता दै, अतः स्रष्टा ब्रह्ममें वेदान्त समन्वय 
युक्त है ॥ ७॥ 


४८४ न्रह्मसूघ-शाळूरभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


बृ० ४४२ ) इति च त्रह्मणो5न्येषामाकाशादीनामातंत्बं दशयति । तपसि ब्रह्मरब्दव- 
दाकाशस्य जन्मथ्‌.तेगौणत्वमित्येतदाकादसंभवथुत्यचुमानाभ्यां परिहृतम्‌। तस्माद्‌ 
ब्रह्मकार्य वियदिति सिद्धम्‌ ॥ ७ ॥ 

(२ मातरिश्वाधिकरणम्‌ खू० ८) 


एतेन मातरिश्वा व्याख्यावः ॥ ८ ॥ 

पद्च्छेद--एतेन, मातरिश्वा, व्याख्यातः । 

सूज्ञाथ--( एतेन ) आकाश उत्पत्तिवाला है, इस कथनसे ( मातरिश्वा ) वायु भी आकाशों- 
पाधिक ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, ( व्याख्यात. ) यह व्याख्यान हुआ । 

$ अतिदेशोऽयम्‌ । पतेन वियद्व्याख्यानेत्र मातरिश्वापि वियदाश्रयो वायुर्व्या- 
ख्यातः । तत्राप्येते यथायोगं पक्ष! रचयितव्याः --न वायुरुत्पद्यते छन्दोगानासुत्पत्तिप्र- 
करणेऽनास्नानादित्येकः पक्षः। अस्ति तु तैत्तिरीयाणामुत्पत्तिप्रकरण आज्ञानम्‌, 'आकाशा- 
द्वायु” ( तै० २३ ) इति पक्षान्तरम्‌ । ततइच श्रुत्योविप्रतिपेधे सति गौणी वायोरुत्पत्ति- 
थुतिः , असंभवादित्यपरोऽभिप्रायः। असंभवश्च “सैषाऽनस्तमिता देवता यद्वायुः (द्र०१।५।२२) 


इत्यस्तमयप्रतिषेधात्‌, अमृतत्वादिश्चवणाच्च । प्रतिज्ञा नुपरोधाद्याचदि कारं च विभागाभ्यु- 


न्यदातंम्‌' (उससे अन्य आतं-अनित्य है) यह श्र ति ब्रह्मसे अन्य आकाश आदिका अनित्यत्व दिखलाती 
है। जैसे तपमें ब्रह्म शब्द गौण है, वेसे आकाशकी उत्पत्ति श्रु ति गौण है, इसका आकाशको उत्पत्ति 
श्रुति और अनुमानसे परिहार किया गया है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आकाश ब्रह्मका काय है ॥७॥ 

यह अतिदेश है । इस आकाशके व्याख्यानसे मातरश्चापि आकाशाश्रय वायु भी व्याख्यात 
हुआ । उसमें मी यथायोग्य इन पक्षोंकी रचना करनी चाहिए-वायु उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि छान्दोग्य 
के उतत्तिप्रकरणमें पठित नहीं है, यह एक पक्ष है। तैत्तिरीयोंके उत्पत्ति प्रकरणमें तो श्र्‌ति है-- 
“आकाशाद्वायुः? ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है ) यह अन्य पक्ष है । उससे श्र तियोंका विरोध होनेपर 
वायुकी उत्पत्ति श्रति गोण है, क्योंकि उत्पत्तिका असंभव है, यह अन्य अभिप्राय है । 'सैषाऽनस्तमिता०' 
(यह जो वायु है, वह अस्त-विनाश न होनेवाळा देवता है) इस प्रकार अस्तमयके प्रतिषेष और 
अमृतत्व आदिके श्रवणसे वायुको उत्पत्तिका असम्भव है । प्रतिज्चाका वाध न होनेसे ओर सम्पूणं 

सत्यानन्दी-दीपिका . 

& “तत्तेजोऽसुजत’ इस श्र तिका "आकाशाद्वायुः? इस तैत्तिरीय श्र तिसे विरोध है कि नहीं ? इस 
प्रकार संशय होनेपर गोण पक्ष, पूवपक्ष और सिद्धान्तपक्षका 'तन्रापि' इत्यादिसे अतिदेश करते हैं। 
तेजकी आकाशके अनन्तर उत्पत्ति तैत्तिरीयमें निर्णीत है। यदि उसमें वायु और तेजका आन्यं 
समान हो, तो “वायोरग्निः? इस क्रम श्रू तिका बाघ होता है । और यदि दोनोंका पूर्वापयं मानें तो 
छान्दोग्यमे प्रतिपादित तेजकी प्रथमोत्पत्तिका भङ्ग होता है, इससे दोनों भ्र्‌ तियोंकी एकवाक्यता नहीं 
होती । ऐसा पुवंपक्ष प्राप्त होनेपर 'ततइच” इत्यादिसे गौणवादीका अभिप्राय कहते हैं--छान्दोग्यमें 
घायुकी उत्पत्ति नहीं कही गई है, और 'वायुइचान्तरिक्षं चेतदस्ट्तम? (बृह० २।३।२) (वायु और आकाश 
ये अविनाशी हैं) “वायुरेव स्यष्टिर्ायुः समष्टि (बृह० ३।३।२) (वायु ही व्यष्टि ओर वायु समष्टि है ) 
इस प्रकार वायु सर्वात्मा है । इससे 'आकाशाद्वायुः' यह उत्पत्ति श्रूति गौणो है । सिद्धान्ती-- वायु 
उतपन्न होता है विभक्त होनेसे घट ध्यादिके समान' 'येनाश्रृतं भुतं भवति' इस प्रतिज्ञाका बाघ न होनेये' 
और विभाग होनेसे वायुकी उत्पत्ति श्रुति मुख्य है । अत: आकाश और वायुको उत्पन्नकर तेज उत्पन 
किया, इस प्रकार दोनों श्रू तियोंकी एक वाक्यतासे ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है । यहाँ अतिदेश संगति दै । 


अघि०३ खू० ९ | आपाज॒वाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्दित ४८५- 


पगमादुत्पद्यते वायुरिति सिद्धान्तः । ® अस्तमयप्रतिपेघो5परविद्याविषय आपेक्षिकः; 
अझ्यातीनामिव-चायोरस्तमयाभावात्‌। कृतप्रतिविधानं चामृतत्वादिश्चवणम्‌। ननु वायो- 
राकाशस्य च तुस्ययोरुत्पत्तिप्रकरणे श्रवणाश्रवणयोरेकमेवाधिकरणमुभयविषयमस्तु 
किमतिदेशेनासति विशेष इति ? उच्यते-सत्यमेवमेतत्‌। तथापि मन्दधियां शब्दमा 
जकुताशकङ्कानिदृत्यथो श्यमतिदेशः क्रियते; संवर्गविद्यादिषु ह्युपास्यतया वायोम॑हाभाग- 
स्वश्रचणात्‌; अस्तमयप्रतिषेघादिभ्यदच भवति नित्यत्वाशङ्का कस्यचिदिति ॥ ८ ॥ 
( ३ असंभवाधिकरणम्‌ । स्‌० ९ ) 
असंमबस्तु सतोऽनुपपत्तेः ९॥ 
पद्च्छेद्‌- असंभवः, तु, सतः, अनुपपत्तेः । 
सूचाथे--( तु ) शब्द यङ्काको निवृत्तिके लिए है ( सतः ) सत्स्वरूप ब्रह्मकी ( असम्भवः ) 
उत्पत्ति असम्मव है, ( अनुपपत्तेः ) क्योंकि सत्सामान्यसे सत्सामान्यकी उत्पत्तिकी अनुपपत्ति है 
अर्थात्‌ अतिशयके न होनेपर ्रकृति-विकारमावको अनुपपत्ति है । 
४8 वियत्पवनयोरसंभाव्यमानजन्मनोरप्युत्पत्तिमुपश्र.त्य ब्रह्मणोऽपि भवेत्कुतश्चि- 
डुत्पत्तिरिति स्यात्कस्यचिन्मतिः । तथा विकारेभ्य एवाकाशादिभ्य उत्तरेषां विकाराणा- 
मुस्पत्तिमुपश्चुत्याकादास्यापि विकारादेव ब्रह्मण उत्पत्तिरिति कश्चिन्मन्येत। तामाशङ्काम- 


i ओळी क CAN ST 
विकारका विभाग स्वीकार होनेसे वायु उत्पन्न होता है, यह सिद्धान्त है । अस्तमयका प्रतिषेष अपर- 
विद्या विषयक और आपेक्षिक है, क्योंकि अग्नि आदिके समान वायु अस्त नहीं होता । अमृतत्व आदि 
श्रू तिका समाधान किया जा चुका है । परन्तु उत्पत्ति प्रकरणमें वायु ओर आकाशका [ तैत्तिरीयमें ] 
श्रवण और ( छान्दोग्यमें ) अवण तुल्य है, तो उमय विषयक ( दोनोंका ) एक ही अधिकरण हो, 
विदयेपके न होनेपर अतिदेशका क्या प्रयोजन है? कहते हैं--यह सत्य है, तथापि स्वल्पबुद्धिवाले 
पुरुषोंकी शब्दमात्रसे उत्पन्न हुई आशङ्काको निवृत्तिके लिए यह अतिदेश किया है, क्योंकि संवर्गविद्या 
आदिमें उपास्यर्पसे वायुमें महामागत्वका श्रवण है । अस्तमयके प्रतिषेष आदिसे किसीको नित्यत्वकी' 
आशङ्का हो सकती है ॥ ८॥ 

जिनकी उत्पत्तिकी सम्मावना नहीं है ऐसे आकाश ओर वायुकी मी उत्पत्ति सुनकर ब्रह्मकी 
भी उत्पत्ति किसीसे होगी, ऐसी किसीकी बुद्धि हो सकती है । उसी प्रकार आकाश आदि विकारोंखे 
ही उत्तर ( वायु आदि ) विकारोंकी उत्पत्ति सुनकर आकाशकी मी उत्पत्ति विकार ब्रह्मसे ही होगी, 
ऐसा कोई मानें, उस छाद्भाका निवारण करनेके छिए 'असंमवस्तु०' यह सूत्र दै। सदात्मक ब्रह्मकी 

सत्यानन्दी दीपिका ह 

$ वायु असृत है, यह देवताओंमें अमृतत्व व्य॑वहारके समान गौण है । किच संव 
“वापुहयवेतान्सर्वाच्‌० संबङक्ते' (प्रलयकालमें वायु ही अग्नि आदि इन सबका संहार करता है) इस विषयमें 
श्रुतिके अभिप्रायका विचार किये बिना किसीको वायुमें नित्यत्वकी शङ्का हो सकती है, उसको निवृत्तिके 
लिए यह अतिदेश किया गया है। इस प्रकार दोनों शरुतियोंकी एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय है 1८1 

& “अनाद्यनन्तं महतः परं घ्रुवस्‌० ( कठ० ३॥१५ ) ( जो अनादि, अनन्त, महत्तत्त्वसे पर 
और धुव है ) 'न चास्य कश्चिजनिता०' (इ्वेत० ६९) ( उसका कोई उत्पत्ति कर्ता नहीं है ) इत्यादि 
श्रतियाँ ब्रह्मको अनादि और अनन्त कहती हैं । उनका 'त्वं जातो मवसि विश्वतोसुखः' (तुम विश्वतोमुख 
उत्पन्न हुए हो) इस उत्पत्ति भुतिके साथ विरोध होनेपर सन्देह होता है । जैसे गत अधिकरणे | 
बसम्मवोत्पत्तिवाले आफाद्य और वायुकी श्रुतिबल्से उत्पत्ति कही पई है, वसे श्रुतिबलसे ब्रह्की 


४८६ ब्रह्मसूज़-शाइुरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


पनेतुमिदं सत्रम्‌-असंभवस्तु' इति । न खलु ब्रह्मणः सदात्म कस्य कुतश्चिदन्यतः संभवः- 
उत्पत्तिराशाङ्गितव्या। कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः । सन्मात्रं हि घ्म, न तस्य सन्मात्रादेवोत्पत्तिः 
संभवति; अखत्यतिशये प्रझतिविकारभाषाजुपपत्तः। नापि सद्विशेपाद्डएविपर्ययात्‌। 
खामान्याद्धि विरोषा उत्पद्यमाना श्यन्ते उदादेघंटादयो नतु विर पेभ्यः सामान्यम्‌। नाप्य- 


सतः; निरात्मकस्वात्‌। कथमसतः सज्जायेत' ( छा० ८1७1१ ) इति चाक्षेपश्रवणात्‌। ‘स कारणं . 
करणाधिपाश्रिपो न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः? ( श्रे० ६९ ) इति च ब्रह्मणो जनयितारं , 


चारयति । वियत्पवनयोः पुनरुत्पत्तिः प्रदृ्दिता, नतु ब्रह्मणः सा स्तीति चैषम्यम्‌ । नच विका- 


रेभ्यो विकारान्तरोत्पत्तिदशनाद््रह्मणीऽपि विकारत्वं भवितुमर्हति; सूळमरत्यनभ्युपगमे- ` 


ऽनवस्थाप्रसङ्गात्‌। या मूलप्र्ृतिरभ्युपगस्यते तदेव च नो बह्मेत्यविरोधः ॥ ९॥ , 
(४ तेज्ञोधिकरणम्‌ । स्‌० १० ) 
तेजोऽतस्तथा ह्याह ॥ १० ॥ 
पद्च्छेद-तेजः, अतः, तथा, हि, आह । 
खूञ्ाथ-( तेजः ) तेज ( अतः ) वायुसे उत्पन्न होता है, ( हि) क्योंकि ( तया ) ऐसा 
ही, ( माह ) 'वायोररिनः' यह श्र ति कहती है । 


किसी अन्यसे सम्मव-उत्पत्तिकी आशङ्का नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि उपपत्ति नहीं है। सन्मात्र 


ही ब्रह्म है, उसकी सम्मात्रसे ही उत्पत्ति सम्मव नही है, कारण कि अतिश्चयक्ते न होनेपर प्रक्ृत्ति:विकार- 
भाव नहीं हो सकता है । सद्दिशेषसे मो उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) से“विप॑यंय 
( विरोध ) है । सामान्यसे ही विशेष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, जैसे मृत्तिका आदिसे घट मदि । 
परन्तु विक्षेषोंसे सामान्य उत्सन्न होते हुए नहीं देखे जाते । इसप्रकार असत्‌ ( शून्य ) से भो सतुकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वह निरात्मक है 'कथससतः सज्ायेत' ( असतसे सत्‌ किस प्रकार 
उत्पन्न होगा ?) ऐसे आक्षेपका श्रवण है । स कारणं०' ( वह सबका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता 
जीवका स्वामी है, उसका न कोई उलत्तिकर्ता है और न स्वामी है ) यह श्र्‌ति ब्रह्मके उत्पत्तिकर्ताका 
वारण करती है । आकाश ओर वायुकी उत्पत्ति दिखलाई गयी है । परन्तु वह ब्रह्मको नहीं है, ऐसा 
वषम्य है । विकारोंसे अन्य विकारोंकी उत्पत्ति देखनेसे ब्रह्म मी विकार हो ऐसा नहीं हो सकता, 


क्योंकि मुलप्रकृतिका स्वीकार न करनेपर अनवस्था प्रसङ्ग होगा । जो मुरप्रकृति स्वीकारकी जाती है 
वही हमारा ब्रह्म है, अतः विरोध नहीं है ॥ ९ ॥ ह ड 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ब्रह्मसे उत्पत्ति हो । इसप्रकार दृ्टान्तसंगीतसे पूवंपक्ष करते हैं--जैसे वायु आदिमें अमृतत्व आदि 
“आत्मन आकाशः संभूत आकाशाद्वायुः’ इत्यादि उत्पत्ति श्र तिके बलसे आपेक्षिक माने गये हैं, वेसे 
ब्रह्मके अनादित्व आदि भी आपेक्षिक मानने चाहिए। और "ब्रह्म कुतश्चिज्ञायते कारणत्वात्‌ 
आकाश्चवत्‌' (ब्रह्म किसीसे उत्पन्न होता है कारण होनेसे आकाशके समान) इस अनुमानसे अनुगृहीत 
“त्वं जातो भवसि’ यह जन्म श्रुति अधिक बलवती है । अनादिको कारण न माननेपर अनवस्था मी 
नहीं होगी, क्योंकि बीजाङुरके समान अनादित्व उपपन्न हो सकता है। जैसे एक दीप अन्य दीपे 
उत्पन्न होता है, वेसे एक ब्रह्मसे अन्य ब्रह्म उत्पन्न होता है, अतः “त्वे जातो मवसि' इस उत्पत्ति 
श्रुतिसे “अनाद्यनम्तं०' अनादि श्रुतिको गौण मानना चाहिए । इससे अनादि और अनन्त ब्रह्मका 
समन्वय असिद्ध है। सिद्धान्ती--'ब्रह्म नोस्पद्यते कारणञ्न्यस्वात्‌ नरविषाणवत, व्यतिरेकेण घटवत्‌ 
(बरह्म उत्पन्न नहीं होता, कारण शून्य होनेसे जसे नर विषाण? जो कारण शून्य नहीं वह अनुत्पन्न मी 
नहीं है जैसे घट ) इस अनुमानसे अनुगृहीत अनादि प्रतिपादक श्र्‌ तियाँ उत्पत्ति शुतिसे अधिक बळवती 
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& छान्दोग्ये सन्सूलत्वं तेतसः श्वाचितम्‌, तैत्तिरीयके तु वायुमूलत्वम्‌। तत्र तेजो- 
योनि प्रति श्रुतिविप्रतिपत्ती सत्यां प्रास तावद्वरह्मयोनिक तेज इति । कुतः ¦ 'सदेव' इत्यु- 
पक्रम्य ततेजोञ्सजत' इत्युपदेशात्‌ । सर्वविज्ञानप्रतिज्ञायाञ्चव्रहाप्रभवस्वे सवेस्य संभवात्‌ । 
'तजलान्‌' ( छा० ८७1१ ) इति चाविरोषश्रुतेः, 'एतस्माजायते प्राण: ( सुण्ड २।१।३ ) इति 
चोपक्रम्य भ्र्‌ व्यन्तरे सर्वस्याविशेषेण ब्रह्मजत्वोपदेशात्‌ , तैत्तिरीयके च 'स तपस्तप्त्वा, 
इदं सवेमसजत' यदिदं किञ्च' ( तै० ३।६।१ ) इत्यविशे षञ्चवणात्‌ । तस्मात्‌ “वायोरग्निः' इति 
क्रमोपदेशो द्रएव्यो वायोरनन्तरमग्निः संभूत इति । ६ एवं प्रात डच्यते-तेजोऽतो 
मातरिश्वनो जायत इति । कस्मात्‌ ? तथा ह्याह-'वागोरग्निः इति । अव्यवहिते दि तेजसो 
त्रह्मजत्वे सति, असति वायुजस्वे वायोरग्निरितीयं श्रुतिः कद्थिता स्यात्‌। नजु क्रमा- 
भेदा सविष्यतीत्युक्तम्‌ । नेति बूमः तस्माद्वा एतम्मादात्मन आकाशः संभूवः (तै० २५1१) 
इति पुरस्तात्संभवत्यपादानस्यात्मनः पश्चमीनिर्देशात्‌, तस्यैव च संभवतेरिहाधि- 
कारात्‌, परस्तादपि च तदधिकारे 'यिब्या ओषधयः' ( तै० २1५1१ ) इत्यपादानपञ्चमी- 


छान्दोग्यमें तेजको सत्‌ मुलत्प्र सुनाया गया है अर्थात्‌ तेजका भूछ सत्‌ है और “77८ प्रप्न ख ख रस दाया गया है अर्थात तेजका मूल सत्‌ है ओर तेत्तिरोयकर्मे 
तो वायु मूलत्व अर्थात्‌ तेजका मूळ वायु कहा गया है । उन दोनोंमें तेजके कारणके प्रति श्रुतियोंका 
परस्पर विरोध होनेपर ब्रह्म कारणक तेज है, ऐसा प्रात होता है, क्योंकि “सदेव' “सत्‌ ही” इसप्रकार 
आरम्मकर 'तत्तेजोऽसुजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) ऐसा उपदेश है । 'तज्वलान! इस अविशेष 
श्रुतिसे सबको ब्रह्म जन्य होनेपर सर्वविज्ञान प्रतिज्ञाका सम्मव है । "एतस्माज्जायते प्राण” ( इससे 
प्राण उत्पन्न होता है ) ऐसा उपक्रमकर अन्य श्रुतिमें सव समानख्पसे ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार 
उपदेश है । और तैत्तिरीयकमें “स तपस्तप्स्वा०' ( उसने तप ( ज्ञान ) करके ही यह जो कुछ है 
सबकी रचनाकी ) यह अविशेष श्रुति है । इसलिए “वायोरग्निः? (वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ) इसप्रकार 
वायुके अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ यह क्रमोपदेश समझना चाहिए । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर 
कहते हैं--तेज अतः-वायुसे उत्पन्न होता है, किससे ? इससे कि “बायोरग्निः? ऐसा कहा है । तेजकी 


द्ीनाद्वायोरग्निरित्यपादानपञ्चम्येवैषेति गम्यते। अपिच वायोरूध्वमर्निः संभूत इति 


` बरहम व्यवधान रहित ( सीधी ) उत्पत्ति होनेपर ओर वायुसे उत्पत्ति न होनेपर “वायोरग्नि” यह श्रुति 


बाघित हो जायगी । परन्तु यह जो कहा गया है कि यह श्रुति क्रमके लिए होगी । हम कहते हैं कि 

ऐसा नहीं, क्योंकि 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशःसंभूततः' इसप्रकार पूर्वमें उत्पत्ति क्रियाके अपादान 

आत्माका पचमीसे निर्देश है, उसी उत्पत्ति क्रियाका यहाँ अधिकार है । आगे भी उसके अधिकारमें 

“पृथिव्या ओषधयः०' (पृथिवीसे ओषधियाँ उत्पन्न हुई) इसप्रकार अपादान पच्चमीका दशन-निर्देश है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

हैं। अतः कारणत्व हेतुके बाघ होनेसे जन्मश्रृतिका कार्य-कारणके अभेदको लेकर व्याख्यान करना 

चाहिए । अत: ब्रह्म समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥९॥ 

& सामान्यसे सामान्यकी उत्पत्ति मत हो, सामान्य ब्रहासे विशेष तेजकी उत्पत्ति हो इसप्रकार 
प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है । पूवंपकषमे कार्यमात्र ब्रह्मका विवतं होनेसे कल्पित वायु तेजका कारण 
नहीं हो सवता, इसलिए ब्रह्म ही तेजका कारण है । अतः “वायोः! यह पश्चमी विभक्ति क्रममे है उपा- 
दान नहीं है । 

क be यहाँ तो प्रकृति रूप अपादान कारक तो निरपेक्ष पच्च मीसे प्रतीत होता है और 


पत्चभीका अपादान अर्थ निश्चित है । विरोध होनेपर निश्‍्चितसे कल्पितका बाघ होता है, अतः वायुसे 
अग्नि उत्पन्न होती है । 
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कल्प्य उपपदार्थयोगः, क्लसस्तु कारकार्थयोगो वायोरग्निः संभूत इति। तस्मादेषा 
श्रुतिर्बायुयोनित्व॑ं तेजलो5वगमयति । & नन्वितरापि श्रुतिर््रह्मयोनित्वं तेजसो 5वगम- 
यति? 'तत्तेजो$स॒जत' इति, न; तस्याः पारम्पर्यंजत्वेऽप्यविरोधात्‌। यदापि ह्याकाशं चायुं 
च खुष्ट्रा वायुभावापन्नं र्म तेजो५सजतेति कल्प्यते, तदापि बह्माजत्वं तेजसो न विरु- 
ध्यते, यथा तस्याः श्टतं तस्या दघि तस्या आमिक्षेत्यादि । दर्शयति च ब्रह्मणो विक- 
रात्मनाचस्थानं 'तदात्मानं स्वयमङुरुव' (ते० २।७१) इति । तथा चेश्वरस्मरणं अवति-- 
'बुद्धर्ञानमसंमोहः? (म० गी० १०।४) इत्याद्यनुक्रम्य “मवन्ति सावा भूतानां मत्त एव पृथ- 
र्विधाः' (५० गी० १०७) इति। यद्यपि चुद्धथादयः स्वकारणेभ्यः प्रत्यक्षं भवन्तो 
इच्यन्ते; तथापि सर्वस्य भावजातस्य साक्षात्प्रणाञ्या वेश्वरवंच्यत्वात्‌। एतेनाक्रम- 
वत्सष्टिवादिन्यः श्र.तयो व्याख्याताः; तासां सर्वथोपपत्तेः, क्रमवत्खष्टिवादिनीनां त्वन्य- 
थाचुपपत्तेः, प्रतिज्ञापिं सद्वइयस्वमात्रमपेक्षते, नाव्यचहितजन्यत्वमित्यविरोधः ॥ १० ॥ 
( ५ अवधिकरणम्‌ । सू० ११ ) 
आपः ॥ ११॥ 
सूत्रार्थ--जल तेजसे उतपन्न होता है, क्योंकि 'अग्नेराप।' यह श्रुति है । 


इससे “वायोरग्निः' यह अपादान पचमी है, ऐसा ज्ञात होता है। ओर 'वायोरूध्वंमग्निः' ( वायुके 
अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार उपपदके अर्थके योगको कल्पना करनी पड़ती है, और 
'बायोरग्निः' ( वायुसे अग्नि उत्पन्न हया ) इसमें कारकके अर्थका योग तो निश्चित है । इसलिए यहु 


श्रुति तेज वायुकारणक बोध कराती है अर्थात्‌ तेजका कारण वायु है । परन्तु “तत्तेजोऽसजत' यह 
अन्य श्रुति भी तेजको ब्रह्मकारणस्व बोध कराती है । ऐसा नहीं, क्योंकि परम्परासे तेज ब्रह्मासे उत्पन्न 
होनेपर मी उस श्रुतिका विरोध नहीं है । यदि आकाश ओर वायुको उत्पन्नकर वायुभावापन्न ब्रह्मने 
तेज उत्पन्न किया, ऐवी कल्पना की जाय, तो भी तेज ब्रह्मासे उत्पन्न होता है इसमें विरोध नहीं है। 


th] 


जसं “तस्याः शतं०' ( गोका गरम किया हुआ दूध, उसकी दही, उसकी आमिक्षा-पनीर ) इत्यादि । 
'तदात्मानं स्वयमङुरुत' ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) यह श्रृति ब्रह्मकी विकारखूपसे अवस्थिति 
दिखलाती है। इसप्रकार भववद्गीता मी है--'बुद्विर्ञानमसंमोहः' ( बुद्धि, ज्ञान ओर अमूढता ) 
इत्यादि उपक्रम कर “मवन्ति भावा०' ( प्राणियोंके नाना प्रकारके वृद्धि आदि माव मेरेसे ही होते हैं) 
यद्यपि वुद्धि आदि स्वकारणोंसे प्रत्यक्ष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, तो मी सम्पूणं पदाथं साक्षात्‌ 
वा'परम्परासे ईश्वरसे उत्पन्न होते हैं। इस कथनसे क्रम रहित सृष्टि प्रतिपादक शरू तियोंका व्याख्योन 
हो गया, क्योंकि उनकी सवंभ्रकारसे उपपत्ति होती है। परन्तु क्रक युक्त सृष्टि प्रतिपादक श्रू तियाँ 


अन्यथा अनुपपन्न हैं, इससे प्रतिज्ञा भी सत्से उत्पत्ति मात्रकी अपेक्षा करती है, अव्यवहित उत्पत्तिकी 
नहीं, इसलिए अविरोध है ॥ १० ॥ र र 


® जंसे गोसे दूष, दूघसे op Sunn साक्षात्‌ दहीसे उत्पन्न होतेपर मी 
परम्परासे गौसे उत्पन्न होनेमें कोई विरोध नहीं है, वैसे साक्षात्‌ अथवा परम्परासे सब विकार ब्रह्मसे 
उत्पन्न होते दै । “तजछान्‌' 'इदं सवेमसूजत' इत्यादि अक्रम प्रतिपादक श्र तियां साक्षात्‌ अथवा 
परम्परासे सव पदायं ब्रह्मसे उपत्न्न होते हैं इस अथमें उपपन्न होती हैं। अत! वळवतो क्रम वोधक 
श्र तियोके अनुसार 'तत्तेजोऽमुजत' इसप्रकारकी अक्रम वोधक श्र्‌ तियोंको एकवाक्यता होनेसे गति 


हो सकती है अन्यथा नहीं, इसप्रकार क्रम अथवा अक्रम वोधक श्र तियोंमें कोई विरोध नहीं है । इस- 
लिए वैदान्तका ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है ॥१०॥ ८. 
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“अतस्तथाह्याह' इत्यनुबतंते। आपोऽतस्तेजसो जायन्ते । कस्मात्‌ ! तथाह्याह-- 
“हदृपोऽस्‌जत' इति 'अग्नेरापः' इति च। सति वचने नास्ति संशयः। तेजसस्तु सृष्टि 
व्याख्याय एथिव्या व्याख्यास्यन्नपोऽन्तरियामित्याप इति सूत्रयांबभूच ॥ ११॥ ` 

( ६ पृथिव्यधिकरणम्‌ । सू० १२ ) 
प्रथिव्यधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः ॥ १२॥ 

पदच्छेद--( पृथिवी ), अधिकाररूपशब्दान्तरेम्पः । 

सून्नार्थ--( पृथिवी ) अन्नशव्दसे यहाँ पृथिवी विवक्षित है ओदन आदि नहीं, ( अधिकार- 
रूपशव्दान्तरेम्यः ) क्योंकि 'तत्त जोऽसृजत' इसप्रकार महाभूतोंकी उत्पत्तिका प्रकरण है, 'यत्कृष्णं 
तदन्नस्य' ( जो कृष्ण रूप है वह अन्नका है) इसप्रकार पृथिवीः ७ ज्ञापक कृष्णरूपका श्रवण है और 
“अद्भ्य. पृथित्री' इसप्रकार अन्य थू ति है। 

“ता आप पऐंक्षन्त बह्वयः स्याम प्रजायेमहीति ता अन्नमसुजन्त' ( छा० ६।२।४ ) इति 
भ्रूयते। तत्र संशयः--किमनेनाज्नशब्देन वीहियवाद्यभ्यवह्याय वा ओद्नादुच्यते, किंवा 
पृथिवीति। तत्र प्राप्त तावद्व्रीदियवाद्योदनादि वा परिग्रहीतव्यमिति । तत्र ह्यन्नशाब्दः 
प्रसिद्धी लोके, वाक्यशोषो 5प्येतमर्थमुपोद्वलयति । “तस्मात्र क्वचन वर्षति तदेव भूयिष्ठमज्न 
अवति' इति । बीहियवाद्येच हि सति चपंणे बहु भवति न पृथिवीति । एवं प्राप्त घ्रुमः-प्रथिब्ये- 
वेयमन्नशब्देनाहुयो जायमाना विवक्ष्यत इति । कस्मात्‌? अधिकाराद्रपाच्छन्दान्तरा्च । 
अधिकारस्तावत्‌ 'तत्तेजो$स॒जत' 'तद॒पो$स्जत' इति महाभूतविषयो वतते । तत्र क्रमप्राप्तां 


पृथिवीं महाभूतं बिलङ्खय नाकस्मादूघीह्यादिपरिग्रहो न्याय्यः। तथा रूपमपि वाक्यशोषे 


“अतस्तथाह्याह' इसकी पूवं सूत्रसे अनुवृत्ति है । जळू अतः-तेजसे उत्पन्न होता है, क्योंकि 
“तद॒पो$स॒जत? ( उसने जल उत्पन्न किया ) और “अग्नेरापः' ( अग्निसे जल उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार 
शर्‌ तियाँ कहती हैं । श्र्‌तिवाक्य होनेपर संशय नहीं है । तेजकी सृष्टिका व्याख्यान कर पृथिवीकी सृष्टि 
का व्याख्यान करते हुए सूत्रकारने मध्यमें जलकी सृष्टि मी आ जाय, इसलिए “आप: इस सूत्रकी 
रचना की ॥ ११॥ 

“ता आप ऐक्षन्त०' ( उस जलने ईक्षण किया “हम बहुत हो जाये-अनेक ख्पसे उत्पन्न हो' 
उसने अन्तकी रचना की ) ऐसी भूति है। यहाँ संशय होता है कि क्या इस अन्न शब्दसे ब्रोहि, यव 
आदि कहे आते हैं अथवा मक्ष्प ओदन आदि वा पृथिवो कही जाती है । पूवंपक्षी--यहाँ ब्रीहि, यव 
आदि अयवा ओदन आदिका ग्रहण करना चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि लोकमें अन्नशब्द 
उनमें प्रसिद्ध है, और 'तस्माद्यत्न क्वचन०' ( इससे जहाँ कहीं वृष्टि होती है वहाँ बहुत अन्न होता है ) 
यह वाक्यशेष भी इसी अर्थको पृष्ट करता है, क्योंकि वृष्टि होनेपर ब्रीहि, यव आदि ही बहुत होते हैं, 
पृथिवी नहों । सिद्धान्ती--ऐसा प्रा होनेपर हम कहते है--जलसे जायमान यह पृथिवी ही अन्नथब्द- 
से विवक्षित है, किससे ? इससे कि अधिकार-प्रकरण है, रूप है और अन्य श्रुति है । 'तत्तेजोऽसजत' 
“तदृपोऽसजत' ( उसने तेजकी सृष्टि की, उसने जलकी सृष्टि की ) इसप्रकार महामूत विषयक अधि- 
कार है । उसमें क्रम प्रास महाभूत पृथिवीका उछङ्कगकर अकस्मात्‌ ब्रोहि, यव आदिका ग्रहण उचित 

सत्यानन्दी दीपिका 

क केवल श्रुतिका अविरोध जाननेके लिए हो यह अतिदेश नहीं है, किन्तु पञ्चमभूत पृथिवीके 
उत्पत्तिक्रमका निर्णय करनेके लिए भी है । इसलिए तेजोमावापन्न बहासे जलके उत्पन्न होनेपर इन 
श्रृतियोमें कोई विरोध नहीं है अर्थात्‌ इनका ब्ह्में समन्वय है॥ ११ ॥ 


ec) 
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पूथिव्यचुशुणं द॒श्यते-यत्कृप्णं तदन्नस्य' इति । नश्योदनादेरभ्यवहय॑स्य कृष्णत्वनियमो- 
ऽस्ति, नापि वीह्यादीनाम। * नज एथिव्या अपि नैव ष्णत्वनियमोऽऽस्तिः पयः पाण्डुरस्या- 
क्ाररोहितंस्य च शेत्रस्य ददानात्‌। नायं दोषः; बाहुल्यापेक्षत्वात्‌। भूयिष्ठं हि एथिव्याः 
कृष्णं रूपं न तथा इवेतरोहिते । पौराणिका अपि पृथिवीछायां शार्वरीसुपदिशान्ति। सा च 
कृष्णामासेत्यतः कृष्णं रूपं एथिव्या इति दिळष्यते।श्ुत्यन्तरमपि समानाधिकारम्‌-'अद्भथ: 
पृथिवी' इति भवति । (तदपां शर आसीत्तत्समहन्यत सा एथिव्यमवत्‌' (दृ० १।२।२) इति च। 
पृथिव्यास्तु ब्रीह्यादेरुत्पत्तिं दर्दायति-'एयिच्या ओषधयः ओषधीभ्योऽन्नम्‌ इति च। एबमधि- 
कारादिषु पृथिव्याः प्रतिपादकेषु सत्खु कुतो बीह्यादप्रतिपत्तिः £ प्रसिद्विरप्यधिकारादि- 
भिरेव बाध्यते । वाक्यशेषोऽपि पार्थिवत्वादन्नाद्यस्य तद्वारेण पृथिव्या णुचाद्भयः प्रभचत्वं 
सूचयतीति दर्व्यम्‌ । तस्मात्प्रथिवीयमन्नशव्देति ॥ १९ ॥ 
( ७ तदभिभ्यानाधिकरणम्‌ । सू० १३ ) 


तद्मिष्यानादेव तु तल्लिङ्गात्स; ॥ १३॥ 
पद्च्छेद-तदमिध्यानाद, एव, तु, तल्लिङ्गात्‌, सः । 

- ` सूत्राथ--( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथं दै ( सः ) वह ईस्वर ही ( तदभिध्यानादेव ) तत्‌- 
तत्‌ काये विषयक ईक्षणात्मक अभिध्यानसे ही ईक्षित भूतोंका अधिष्ठाता होकर तत्‌-तत्‌ कायंको उत्पन्न 
करता है, ( तल्लिङ्गात्‌ ) क्योंकि “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतियोंसे उस परमात्माका सवं निय- 
्तुत्व रिङ्ग सुना गया है। इसलिए परमेश्वरसे अधिष्ठित भूत स्रष्टा है, केवल नहीं । इसप्रकार 
श्रृतियोंकी एक वाक्यता है । 

& किमिमानि वियदादीनि भूतानि स्वयमेव स्वविकारान्सजन्ति, आहोस्वित्पर- 


नहीं हैं । इसप्रकार 'यत्कृष्णं तदन्नस्य’ ( जो ङृष्णरूप है वह अन्नका है) इस वाक्यहोषमें रूप भी 


पृथिवीके अनुकूल ही देखा जाता है, क्योंकि मक्ष्य ओदन आदिमें कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है। 
और व्रीहि आदिमें भी नहीं है। परन्तु पृथिवीका भी कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है, क्योंकि दूघ-सा 
सफेद, अङ्गार-सा रक्त क्षेत्र देखनेमें आता है । यह दोष नहीं है, कारण कि बहुळताकी अपेक्षासे है । 
पृथिवीका बहुधा कृष्ण हो रूप है, उसीप्रकार वेत और रक्त नहीं है। पौराणिक भी पृथिवीकी 
छायाको रात्रि कहते हैं । रात्रि तो कृष्णरूप है, अत! पृथिवीका क्ृष्णरूप है यह संगत है। इसप्रकार 
*अदूस्यः प्रथिवी' ( जलसे पृथिवी उत्पन्न होती है ) और “तद्यदपां शर०” ( सृष्टिकालमें उस जलका 
जो स्थूळ भाग ( फेन ) वह संहत हो गया, यह पृथिवी हो गई ) इसप्रकार यह समान प्रकरण वाली 
अन्य श्रुतियाँ भी हैं । “प्रथिव्या ओषधयः०' ( पृथिवीसे ओषधियाँ और ओषधियोंसे अन्न होता है ) 
यह श्रुति पृथिवीसे त्रीहि आदिकी उत्पत्ति दिखलाती है । इसप्रकार पृथिवीके प्रतिपादक अधिकार 
थयादिके होते हुए अन्नशब्दसे ब्रीहि आदिकी प्रतिपत्ति कंसे होगी ? प्रसिद्धिका भी प्रकरण आदिसे बाघ 


होता है । वाक्यशेष भी अन्न आदिके पाथिव होनेसे उसके द्वारा पृथिवीका ही जळ प्रभवत्व सूचित _ 


करता है, ऐसा समझना चाहिए । इसलिए यह पृथिवी ही अन्न शब्द वाच्य है ॥ १२॥ 
क्या ये आकाश आदि मूत स्वयं ही अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं अथवा परमेश्वर ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अतः 'अदूभ्यः एथिवी’ इस बलवती तैत्तिरीय श्रुतिके अनुसार 'अन्नससूजत' इस छान्दोग्य 
धुतिको गोण साननेसे मूतसृष्टिवाचक श्र तियोंका ब्रह्ममें समन्वय अविरुद्ध है ॥ १२ ॥ 
+ आकाश यादि भूत अपने कार्योको स्वयं ही उत्पन्न करते हैं अथवा आकाश आदि भूतोंके 
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नेश्वर एंच तेन तेनात्मनावतिष्ठमानोऽभिभ्यायंस्तं तं विकारं स॒जतीति संदेहे सति, प्राप्त 
तावत्‌-वयमेव स्टजन्तीति । कुतः ¦ 'आकाशादवायुर्वायोरभिः' इत्यादिस्वातन्त्र्यक्षवणात्‌ । 
नन्वचेतनानां स्वतन्त्राणां प्रबृत्ति: प्रतिषिद्धा । नेप दोपः; “तत्तेज पेक्षत', “ता आप पेक्षन्त' 
( छा० ६२४) इति च भूतानामपि चेतनत्वश्रवणादिति । # परं प्रा्ेऽभिघोयते-स एव 
परमेश्वरस्तेन तेनात्मनावतिष्ठमानोऽभिध्यायंस्तं तं विकारं सज्ञतीति । कुतः ¦ तलिङ्गात्‌। 
तथा हि शाल्मम्‌--यः एथिव्यां तिष्ठन्यः पृथिव्या अन्तरो यं प्रथिवी न वेद यस्य प्रथिवी शरीरं यः 
प्रथिवोमन्तरो यमयति’ ( हृ० ३।७।३ ) इत्येवंजातीकं साध्यक्षाणामेच भूतानां प्रवृत्ति दश 
यति । तथा “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय’ इति प्रस्तुत्य “सच त्यचामवत्‌ । तदात्मानं स्वयम- 
कुरुत? ( तै० २।६।१) इतिं च तस्यैव च सर्वात्मभावं दर्शयति । यत्त्वीक्षणथ्ववणमततेजसो- 
रतत्परमेश्वरावेदावदादेच द्रष्टव्यम्‌; “नान्योऽतोऽस्ति ब्रष्टा' (० ३।७।२३) इतीक्षित्रन्तरप्रतिषे- 
थात्‌ प्रकृतत्वाच्य सत ईक्षितुः ‘तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' (छा० ६।२।३) इत्यत्र ॥ १३ ॥ 
(८ विपर्ययाधिकरणम्‌। सू० १४ ) 
विपर्ययेण तु ऋमोत उपपद्यते च ॥ १४॥ 
पद्च्छेद्‌--विपर्ययेण, तु, क्रमः, अतः, उपपद्यते, च । 
__ सखलाथ-(5 ) किन ( अतः) वचित निपल) पा तु ) किन्तु ( अतः ) उत्पत्तिक्रमसे ( विपयंयेण ) विपरीतङ्रमसे ही ( क्रमः ) 


ज्र 
तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण करता हुआ उस उस विकारको उत्पन्न करता है, ऐसा सन्देह 


होनेपर पूर्वपक्षी-ये भूत स्वयं हो अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं, ऐसा प्राप्त होता है, क्यों ? क्योंकि 
“आकाशाद्वायुर्वायोरपिः ( आकाशसे वायु ओर वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ है ) इत्यादि स्वतन्त्रताका 
श्रवण होता दै । परन्तु स्वतन्त्र अचेतनोंको प्रवृत्ति निषिद्ध है । यह दोप नहीं है, क्योंकि 'तत्तेजो ऐक्षत०' 
(उस तेजने ईक्षण किया उस जलने ईक्षण किया) इसप्रकार भूतोंमें मी चेतनत्वका श्रवण होता है। 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--वही परमेश्वर तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण 
करता हुआ तत्‌, तत्‌ विकारको उत्पन्न करता है, किससे ? इससे कि उसका लिङ्ग है। जेसे कि 'यः 
प्रधिब्या तिन्‌०' (जो पृथिवीमें रहता हुआ पृथिवीके आम्यत्तर है, जिसे पृथिवी नहीं जानती, जिसका 
पृथिवी शरीर है और भीतर रहकर पृथिवीका नियमन करता है) इसप्रकारकी श्रुति साध्यक्ष ही भूतोंकी 
प्रवृत्ति दिखछाती है । इसप्रकार 'सो$्कामयत०' ( उसने कामनाकी बहुत होऊ, उत्पन्न होऊं ) ऐसा 
प्रस्तुतकर “सच्च त्यच्चामवत' ( वह सत्‌-ूतं और त्यत्‌-अमूते हुआ, उसने स्वयं अपनेको रया ) यह 
श्रुति उसका ही सर्वात्ममाव दिखलाती है । जल ओर तेजकी जो ईक्षण श्रुति है वह परमेश्वरके आवेश 
( सम्बन्ध ) के अधीन ही समझनी चाहिए, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति ब्र्टा०' ( क र दष्टा नहीँ 
है ) इससे अन्य ईक्षिताका प्रतिपेब है और 'तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण किया बहुत होऊ उत्पन्न होऊं ) 
यहाँ सत्‌ ईक्षणकर्ता प्रकृत है ॥ १३ ॥ 


-दीपिका 
अधिष्ठातृ देवता विकारोंकी सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होते हैं ? प्रथम पे तो युक्त नहीं है, क्योंकि रचना- 
जुपपत्तेश्र' इस न्यायसे विरोध है। द्वितीयपक्ष ता आप ऐक्षन्त इसका क आदिमें ईक्षण सुना 
जाता है, अतः प्रकाद्य आदि मूतोंके अधिष्ठातृ देवता ही स्वतस्त्ररूपसे तत्‌, तत्‌ कार्यको सृष्टि करते हैं, 
क्योंकि वे मी चेतन हैं । इससे समस्त जगतका कारण इम है, यह बाधित है । 

# परमेश्वर ही आकाश आदि मावापत्त होकर तत्‌ पय्‌ विकारोंको सृष्टि करता है, अतः ब्रह्म 
समन्वयमें कोई विरोध नहीं है ॥ १२॥ 
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प्रलय कह क्योंकि अपने कारणमें ही कार्योंका लय देखा जाता है ( उपपद्यते च) और ऐसा उपपन्न 
भी होता है । 

भूतानामुत्पत्तिक्रमञ्चिन्तितः । अथेदानीमप्ययक्रमञ्चिन्त्यते-किमनियतेन क्रमेणा- 
प्ययः, उतोरपत्तिक्रमेणाथवा तद्विपरीतेनेति ! त्रयोऽपि चोत्पत्तिस्थितिप्रलया भूतानां 
ब्रह्मायत्ताः श्रूयन्ते-'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यत्मयन्त्यमिसंवि- 
शन्ति’ (तै०३।१।१) इति । तंत्रानियमोऽविशेषादिति प्राप्तम्‌। अथवोत्पत्तेः क्रमस्य श्रुतत्वा- 
तप्रळयस्यापि क्रमाकाङ्किणोः स एव क्रमः स्यादिति । * एवं प्राप्तं ततो व्रुमः--विपयंयेण 
तु प्रलयक्रमो5त उत्पत्तिक्रमाद्भवितुमर्हति। तथा हि लोके इञ्यते-येन क्रमेण सोपानमा- 
रूढस्ततो विपरीतेन क्रमेणावरोहतीति । अपि च इञ्यते-सुदो जातं घटशरावाद्यपप्ययकाले 
सुद्भावमप्येति,अद्भ्यश्च जाते हिमकरकाद्यन्भाचमप्येतीति । अतञ्चोपपद्यत एतत्‌-यत्यूथि- 
व्यद्भ्यो जाता खती स्ितिकाळच्यतिक्रान्तावपोऽपीयादापश्च तेजसो जाताः सत्यस्तेजो- 
ऽपीयुः। एवं क्रमेण सूक्ष्मं सूक्ष्मतरं चानन्तरमनन्तरतरं कारणमपीत्य सवं कार्यजातं परम- 
कारणं परमस्‌क्ष्मं च ब्रह्माप्येतीति वेदितव्यम्‌ । नहि स्वकारणव्यतिक्रमेण कारणकारणे 
कार्याप्ययो न्याय्यः। स्खुतावप्युत्पत्तिक्रमविपर्ययेणेचाप्ययक्रम स्तत्र तत्र दृद्ित-'जगत्प्रतिष्ठा 
देवर्ष प्रथिव्यप्सु प्रलीयते । ज्योतिष्यापः प्रलीयन्ते ज्योतिर्वायौ प्रलीयते’ इत्येवमादौ । उत्पत्ति- 
क्रमस्तूत्पत्तावेव श्रुतत्वान्नाप्यये भवितुमर्हति । न चासावयोग्यत्वादप्ययेनाकाङ्कथते । नहि 


भूतोंके उत्पत्तिक्र मका विचार किया गया । अव प्रलय क्रमका विचार किया जाता है- क्या 
अनियत क्रमसे प्रलय होता है अथवा उत्पत्तिक्रमसे वा उसके विपरीतक्रमसे ? 'यतो वा०? ( जिससे 
निश्‍चय ही ये सब भूत उत्पन्न हते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयसे जीवित रहते हैं और प्रवेश करते 
, हुए जिसमें थे छीन होते हैं ) यह श्रुति भूतोंकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय ये तीनों ब्रह्मके अधीन 
कहती है । परन्तु श्रुतिमें किसी प्रकारका विशेष न होनेसे प्रलयके विषयमें कोई नियम नहीं है, ऐसा 
प्राप्त होता है।, अथवा उत्सत्ति क्रम धुतिमें प्रतिपादित होनेसे क्रमाकांक्षा प्रलयका भो वही (सृष्टि) क्रम 
होना चाहिए । ऐसा प्राप्त होता है, सि०--अतः हम कहते हैँ—प्रलयक्रम अतः-उत्पत्तिक्रमसे विपरीत 
होना चाहिए, जसे लोकमें देखा जाता है कि जिस क्रमसे सोढियोंपर चढता है उससे विपरीत क्रमसे 
उतरता है, और भी देखा जाता है कि मृत्तिकासे उत्पन्न हुए घट, शराव आदि लयकालमें मृत्तिका- 
भावको प्राप्त होते हैं और जलसे उत्पन्न हुए हिम, करक आदि जलमावको प्राप्त होते हँ । इससे यह 
उपपन्न होता है कि जलसे उत्पन्न होती हुई पृथिवी स्थिति कालका अवसान होनेपर जलमें लीन होती 
है । तेजसे उत्पन्न होता हुआ जळ तेजमें छीन होता है। इसप्रकार क्रमसे अनन्तर अनन्तरतर सूकम 
सुक्मतर कारणमें छीन होकर सम्पूणं कायं समुदाय परमकारण परम सूक्ष्म ब्रह्ममें लय होता है, ऐसा 
समझना चाहिए, क्योंकि अपने कारणका व्यतिक्रमकर कारणके कारणमें कायंका ल्य उचित नहीं 
है । क्योंकि 'जगठतिष्ठा०' ( हे देवर्षे ! जगत्‌की आधार भूत पृथिवी जहूमें प्रलीन होती है, एवं जळ 
तेजमें लीन होता है और तेज वायुमें लीन होता है ) इत्यादि स्मृतियोंमें मी उत्पत्ति क्रमसे विपरीतरूपसे 
प्रलय क्रम तत्‌ तत्‌ स्थलमें दिखछाया गया है । उत्पत्तिक्रम तो उत्पत्तिमें श्रत है, इससे वह प्रलयमें 
होना युक्त नहीं है । ओर अयोग्य होनेसे भी वह ( उत्पत्तिक्रम ) प्रलयसे आकांक्षित नहीं है । कायके 
* गत अधिकरणमें भूतोंका Ts मळ, उनका लयक्रम कहा जाता है, 
इसप्रकार प्रसंगसंगति है । सिद्धान्तमें भूतोंके प्रतिलोमतः लय ध्यान पृदक प्रत्यग्ब्रह्ममें मनका 
समाधान फल है ओर पूर्वपक्षमे कारणका नाश होनेपर कार्यका नाश होता है, इससे सम्पूर्ण छयके 
आधार भूत ब्रह्मकी असिद्धि होनेसे मनका समाधान असिद्ध है। जो प्रलय नहीं मानते उनके छिए 
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कार्ये ध्रियमाणे कारणस्याप्ययो युक्तः, कारणाप्यये कार्यस्यावस्थानानुपपत्तेः, कार्याप्यये 
तु कारणस्याचस्थानं युक्तं-स॒दादिष्येचं दष्टत्वात्‌ ॥ १४॥ 
( ९ अन्तराविश्ानाधिकरणम्‌ स्‌० १५) 
अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण तल्चिज्ञादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ १५॥ 

पद्च्छेद- अन्तरा, विज्ञानमनसी, क्रमेण, तल्लिङ्गात्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

सूच्नार्थ--( अन्तरा ) आत्मा और भूतोंके मध्यमें ( तल्लिङ्गात्‌ ) 'एतस्माज्जायते प्राणः०' 
इत्यादि सृष्टि वोधक वाक्यसे ( विज्ञानमनसी ) बुद्धि, इन्द्रिय और मनका अनुक्रम होता है, इससे 
आत्मासे बुद्धि, इन्द्रिय और मन उत्पन्न होते हैं। ( क्रमेण ) इस क्रमसे सृष्टि क्रमका विरोध है, 
( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहों है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि इन्द्रिय, बुद्धि ओर मनके मोतिक होनेसे 
भूतोत्पत्ति क्रमसे इन्द्रिय आदिके उत्पत्तिक्रमका साम्य है. इसलिए कोई विरोध नहीं है । 

४ भूतानासुत्पत्तिप्रलयावनुलोमप्रतिलोमक्रमाभ्यां भवत इत्युक्तम्‌, आत्मादिरुः 
त्पत्तिः प्रलयइचात्मान्त इत्यप्युक्तम्‌। सेन्द्रियस्य तु मनसो वुद्धेश्चसद्भावः प्रसिद्धः श्रुतिः 
स्मृत्योः:-'बुदिं तु सारथिं विद्धि मनः प्रग्रहमेव च। इन्द्रियाणि हयानाहुः' (कठ० ३।३) इत्यादिः 
रिङ्गेभ्यः। तयोरपि कस्मिश्चिदन्तराले क्रमेणोत्पत्तिप्रळ्याबुपसंग्राह्मौ, सर्वस्य चस्तुजा- 
तस्य ब्रह्मजर्वाभ्युपगमात्‌। अपि चाथर्वण उत्पत्तिप्रकरणे भूतानामात्मनश्चान्तराले 
करणान्यजुक्रस्यन्ते । 'एतस्माज्जायते प्राणो सनः सर्वेन्द्रियाणि च । खं वायुज्योंतिरापः एथिवी 
विश्वस्य धारिणी? (सुण्ड० २।१।३) इति । तस्मात्पूर्वोक्तोत्पत्तिप्रलयक्रमभङ्गप्रसङ्गो भूताना- 


मिति मिति चेत्‌-न, अविशेषात्‌ । यदि तावद्भौतिकानि करणानि, ततो भूतोत्पत्तिमलयाभ्यामे अविरोषात्‌ । यदि तावद्भौतिकानि करणानि, ततो भूतोत्पत्तिप्रलयाभ्यामेः 


रहनेपर कारणका विनाश युक्त नहीं है, क्योंकि कारणके विनाश होनेपर कार्यकी अवस्थितिं नहीं हो 
सकती । कार्ये विनाद्य-प्रलय होनेपर कारणकी अवस्थिति युक्त है, क्योंकि मृत्तिका आदिमें इस- 
प्रकार देखा जाता है ॥ १५॥ 

भूतोंकी उत्पत्ति और प्रलय जिस अनुलोम और प्रतिलोम क्रमसे होते हैं, वह कहा गया है । 
और यह भी कहा जा चुका है कि आत्मासे उत्पत्ति आदि और आत्मा पयंन्त प्रय होता है । 'बुढ्धि 
तु०' ( बुद्धिको सारथि जान, मनको लग!थ समझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोंको अस्व कहते हैं) इत्यादि 
लिज़ोंसे इन्द्रिय सहित मन और बुद्धिका सद्भाव भूति और स्मृतिमें प्रसिद्ध दै । समस्त वस्तुओंको ब्रह्म 
जन्य स्वीकार करनेसे उनके मी क्रमसे उत्पत्ति और प्रलयका किसीके मध्यमें संग्रह करना चाहिए । 
"एतस्माज्जायते प्राणः०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है, मन, सब इन्द्रियां, आकाश, वायु, तेज, जल 
ओर विश्वको घारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है) इस प्रकार आथवंणमें उत्पत्तिके प्रकरणमें 
भूत ओर आत्माके मध्यमें इन्द्रियोंका अनुक्रम है । यदि कहो कि इससे भूतोंकी पूर्वोक्त उत्पत्ति और 
प्रल्यक्रमका भङ्ग होगा; तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अविशेष है--यदि इन्द्रियां मौतिक हैं, तो मूतोंकी 
उत्पत्ति और प्रळयसे ही इनकी उत्पत्ति और प्रलय होते हैं, अतः इनके लिए अन्य क्रमकी खोज नहीं 
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“यतो वा०' इत्यादि शरू ति प्रमाण है। जिस प्रकार साक्षात्‌ अथवा परम्परोसे समस्त काय ब्रहासे ही 
उत्पन्न होता है, उस प्रकार प्रलयमे भी साक्षात्‌ अथवा परम्परासे ब्रहामे ही रय होता है ॥ १४ ॥ 

# बुद्धि, इन्द्रिय और मनके उत्पत्ति क्रमका विचार किया जाता है--मूतोंका उसत्तिक्रम 
इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे विरुद्ध है कि नहीं और इन्द्रियाँ भौतिक हैं कि नहीं ? इस प्रकार संशय होता 
है । “पुतस्माज्जायते प्राण? इस श्रुतिमें इन्द्रियोंका उत्पत्तिक्रम मूतोंके उत्पच्तिक्रमसे पूव है और 


४९४ त्रह्मलखूञ-शाङ्करभाष्य [ अ० ९ पा०३ 


चैषासुत्पत्तिप्रलयो भवत इति नैतयोः क्रमान्तरं सुग्यम्‌। भवति च भौतिकत्वे लिङ्गं करणा- 
नाम्‌- “अन्नसयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमयी वाक्‌' (छा० ६।५।४ ) इत्येचंजातीय- 
कम्‌ । व्यपदेशो5पि क्चिद्धुतानां करणानां च ब्राह्मणपरित्राजकन्यायेन' नेतव्यः । अत 
त्वमौतिकानि करणानि,तथापि भूतोत्पत्तिक्रमो न करणेविशष्यते-प्रथमं करणाल्युत्पद्यन्ते 
चरमं भूतानि, प्रथमं वा भूतान्युत्पद्यन्ते चरमं वा करणानीति । आथवेणे तु समास्नाय- 
क्रममान्रं करणानां भूतानां च, न तत्रोत्पत्तिक्रम उच्यते । तथान्यत्रापि पृथगेव भूतक्रमा- 
स्करणक्रम आस्नायते- “प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्स आस्मानसेक्षत स मनोऽसूजत तन्मन 
पुवासीत्तदात्मानमेक्षत तद्वाचमसुजत' इत्यादिना । तस्मान्नास्ति भूतोत्पत्तिक्रमस्य भङ्ग; ।१५। 
( १० चराचरव्यपाश्रयाधिकरणम्‌ स्‌० १६ ) 

चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तद्वयषदेशो माक्तस्तज्वावभावित्वात्‌ ॥ १६॥ 

पद्च्छेद्‌--चराचरव्यपाश्रयः, तु, स्यात्‌, तद्ृयपदेश्ः, भाक्तः, तद्भावभावित्वात्‌ । 

सूज्ञाथ--(तद्दथपदेशः) जन्म और मरणका जो यह लौकिक व्यवहार है, (चराचरव्यपाश्रयः) 
वह स्थावर मौर जङ्गम देह विषयक मुख्य है और ( भाक्तः ) जीवमें गोण है, ( त-द्धावमावित्वात्‌ ) 
क्योंकि जन्म-मरणका व्यपदेश देहुकी उत्पत्ति और नाशके अन्वय और व्यतिरेकका अनुसरण करता 
दै । देहका प्रादुर्माव होनेसे ही जातकम आदिका विधान है, अतः जीवके नित्यत्व प्रतिपादक शास्त्रका 
कोई विरोध नहीं है । 

& स्तो जीवस्याप्युत्पत्तिप्रलयौ, जातो देवदत्तो खतो देवदत्त इत्येबंजातीयकाललीकि- 


करनी चाहिए । “अन्नमयं हि सोम्य मन०' (हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 


मयी है ) इस प्रकारका इन्द्रियोंके भौतिकस्वमें लिङ्ग है । कहींपर भूत और इन्द्रियोंका व्यपदेश 
( शब्द प्रयोग ) भी ब्राह्मण-परिन्नाजक न्यायसे ग्रहृण करना चाहिए । यदि इन्द्रियाँ अमोतिक हैं, तो 
सी भूतोंका उत्पत्तिक्रम इन्द्रियोंस पृथक्‌ नहीं है--प्रथम इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं अनन्तर भूत, अथवा 
प्रथम भूत उत्पन्न होते हैं पश्चात्‌ इन्द्रियां । आथवंणमें तो भूत और करणोंका केवळ पाठक्रम है, वहाँ 
उत्पत्ति क्रम नहीं कहा है । इस प्रकार “प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्‌०' ( आरम्ममें यह प्रजापति था 
उसने अपने विषयमें ईक्षण किया, उसने मन की रचनाको, वह मन ही था, उसने अपने विषयमें 
ईक्षण किया, उसने वाणी उत्पन्नकी ) इत्यादिसे अन्य स्थलोंमें भी करणक्रम भूतक्रमसे पृथक्‌ ही कहा 
जाता है । इससे भूतोत्पत्तिफ्रमका भङ्ग नहीं है ॥ १५॥ 

जीवके मी उत्पत्ति ओर प्रळय होते हैं, क्योंकि देवदत्त उत्पन्न हुआ, देवदत्त मर गया, इस 
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“आत्मन आकाशः संभूत:' इस तैत्तिरीय श्रुतिमें आकाश आदि भूतोकी उत्पत्तिक्रम पहले है । इस 
प्रकार इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे भूतोंके उत्पत्ति और प्रल्यक्रमका बाघ होता है । किच “एतस्माज्जायते 
प्राण: इस श्र्‌ तिमें इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भूतोंकी उत्पत्तिसे पृथक होनेसे इन्द्रियां मौतिक मी नहीं है । 
शतः आथवेण और तैत्तिरीय श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे श्रू तियोंका ब्रह्ममें समन्वय असिंद्ध है । 
सिद्धान्तमें उत्पत्ति श्रुतियोंका विरोध न होनेपर उसका ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है। सिद्धान्ती--न, अवि- 
शेषात्‌' आदिसे कहते हैं । “एतस्माज्जायते प्राणः इस श्रुतिमें भूतोंसे इन्द्रियोंका पृथक्‌ ग्रहण ब्राह्मणः 
परिक्नाजकन्यायसे गोण है ॥ १५ ॥ 

& पहले “तस्वमसि' इस थ ति वाक्यस्थ “तत्‌” पद वाच्य कारणका निर्णय करनेकै लिए भूत 
शुतियोके परस्पर विरोधका परिद्दार किया गया है; अब पादकी समाप्ति पन्त “स्वस्‌' पदके 
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कव्यपदेशात्‌ जञातकर्मादिसंस्कारविधानाच्चेति स्थात्कस्यचिद्‌भ्रान्तिस्तामपचुदामः । न 
जीवस्योत्पत्तिप्रल्यौ स्तः, शाख्रफलंचन्धोपपत्तेः। शारीरानुविनाशिनि हि जीवे दारी- 
रान्तरगतेषानिप्राततिपरिहदारार्थी विघिप्रतिषेधावनथंकौ स्याताम्‌ । भूयते च--'जीवापेतं 
बाव किलेदं ख्रियते न जीवो स्रियते' ( छा० ६।११।३ ) इति | नन्नु लौकिको जन्ममरणव्यप- 
देशो जीवस्य दशितः । सत्यं दशितः । आक्तस्त्वेप जोवस्य जन्ममरणव्यपदेदाः । किमा- 
श्रयः पुनरयं सुख्यो यदपेक्षया भाक्त इति ? उच्यते-चराचरव्यपाश्चयः | स्थावरजङ्गम- 
दारीरविषयो जन्ममरणशाव्दौ । स्थावरजङ्गमानि हि भूतानि ज्ञायन्ते च भ्रियन्ते च, 
अतस्तद्विपयौ जन्ममरणशब्दी सुख्यो सन्तौ तत्स्थे जीवात्मन्युपचयंते, तद्भावभावि- 
त्वात्‌ । शरीरभादुर्भावतिरोभावयोहि सतो जन्ममरणशद्द्रौ भवतः, नासतोः। नहि 
शरीस्संवन्धादल्यत्र जीवो जातो सूतो वा केनचिछक्ष्यते। 'स वा अयं पुरुपो जायमानः 
रीरममिसंपद्यमानः स उत्कासन्‌ श्रियमाण:! ( बृ० ४।३।८) इति च शरीरसंयोगवियोगनिमि- 
त्तावेव जन्समरणशब्दौ दर्शायति । जातकर्मा दिविधानमपि देहप्रादुर्भावापेक्षमेव द्रएन्यम्‌, 
अभावाजीचप्रादुर्भावस्य । जीवस्य परस्मादात्मन उत्पत्तिर्वियदादीनामिवास्ति नास्ति 
वेत्येतडुत्तरेण सूत्रेण वक्ष्यति । देहाश्रयौ तावज्जीवस्य स्थूलाबुत्पत्तिप्रलयौ न स्त इत्ये- 
तदनेत सून्रेणाचोचत्‌ ॥१६॥ 
( ११ आत्माधिकरणम्‌ । सू० १७ ) 
नात्माउशुतेनित्यत्वाच ताभ्यः ॥ १७॥ 
पढ्च्छेद्‌- न, आत्मा, _ पव्च्छेद न, आत्मा, बभूत, नित्यत्वात्‌, च, तास __ , नित्यत्वात्‌, च, ताम्यः । 


CORR SS 
प्रफारका लौकिक व्यवहार होता है ओर जातकमं आदि संस्कारोंका विधान है, किसीको इस प्रकारकी 


शान्ति हो, हम उसको निवृत्त करते है--जीवकी उत्पत्ति और प्रख्य नहीं होते, क्योंकि शास्त्रफलके 
सम्बन्धकी उपपत्ति होती है । शरीर विनाशके साथ जीवका विनाश हो तो अन्य शरीरगत इष्टकी प्राप्ति 
धोर अनिष्ट परिहारके लिए विधि और निषेध व्यथं हो जायेंगे । ओर 'जीवापेतं०' ( जीव रहित यद्द 
शरीर मरता है जीव नहीं मरता ) ऐसी श्रुति है । परन्तु लोकिक जन्म-मरणका व्यपदेश तो जीवमें 
दिखलाया गया है । सत्य, दिखलाया गया है । यह जन्म-मरण व्यपदेश जीवमें गोण है, तो पुन! इस 
मुख्य व्यपदेशका आश्रय कौन है, जिसको अपेक्षासे यह गोण है ? कहते हैं--चर ( जंगम ) ओर अचर 
( स्थावर ) शरीरोंके आश्रित यह मुख्य है। स्थावर और जंगम शरीर विषयक ही जन्म-मरण शब्द 
है, क्योंकि स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न होते ओर मरते हैं, इसलिए उनमें जन्म-मरण शब्द मुख्य 
होते हुए उसमें स्थित जीवात्मामें गोण हैं, क्योंकि तद्भाव मावो हैं । शरीरके आविर्माव और तिरोमाव 
होते हुए जन्म और मरण शब्द होते हैं, न होनेपर नहीं होते। शरीर सम्बन्धके विना अन्यत्र "जीव 
उत्पन्न हुआ अथवा मर गया” ऐसा किसीसे नहीं देखा जाता । और 'स वा अय (वह यह पुरुष 
जन्म लते समय शरीरको आत्ममावसे प्रास होता है वह शरीरसे निकलते हुए मरा हुआ होता 
है) यह श्रुति शरीरके संयोग और वियोग निमित्तक जन्म मरण शब्द दिखलाती है । जात कमं आदिका 
विधान मी देहके आविर्मावकी अपेक्षासे समझना चाहिए, क्योंकि जीवके प्रादुर्मावका अमाव है । 
जीवकी परमात्मासे आकाश आदिके समान उत्पत्ति है अथवा नहीं, यह आगेके सूत्रसे कहेंगे । देहाश्रय 
स्थूल उत्पत्ति और प्रलय जीवोंमें नहीं हैं, ऐसा सूत्रकारने इस सूत्र कहा है॥ १६॥ 


सत्यानन्दी दीपिका कक 
शुद्धिके लिए जीव श्रृतियोंके विरोधका परिहार किया जाता है । पुर्वेपदामे जीव ओर ब्रह्मका ऐक्य 
असिद्ध है और सिद्धान्तमें वह सिद्ध हे ॥ १६॥ 


४९६ ब्रमसूत्र-दाङइरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


सूचार्थ--( आत्मा ) जीव (न ) उत्पन्न नहीं होता, ( अश्चूतेः ) क्योंकि उसकी उत्पत्ति 
विषयक श्र ति नहीं है, (ताभ्यः) स वा एष महानज आत्मा' (च) और “अजो नित्यः' इत्यादि श्र्‌ तियोंसे 
जीव नित्य प्रतीत होता है । 

$ अस्त्यात्मा जीवाख्यः शरीरेन्द्रियपञ्जराध्यक्षः कर्मफळसंचन्धी। स कि 
ब्योमादिवदुत्पद्यते ब्रह्मणः, अहोस्विदूच्रह्मवदेव नोत्पद्यत इति श्रुति विप्रतिपत्तेविशायः। 
कासुचिच्छृतिष्वग्निविस्फुलिज्ञादिनिद शनिर्जी बात्मनः परस्मादूत्रह्माण उत्पत्तिरास्नायते, 
कासुचित्त्वविकृतस्येच परस्य ब्रह्मणः कार्यप्रवेशोन जीवभावो विज्ञायते, न चोत्पत्ति- 
राम्नायत इति । तत्र प्राप्तं तावढुत्पद्यते जीव इति । कुतः? प्रतिज्ञानुपरोधादेव । 
'एक्स्मिन्विदिते सर्वमिदं विदितम्‌' इतीयं प्रतिक्षा स्वस्थ वस्तुजातस्य त्रह्मप्रमवत्वे सति 
नोपरुध्येत, तस्वान्तरत्बे तु जीवस्य प्रतिज्ञेयसुपरुध्येत । न चाविकृतः परमात्मैव जीव 
इति शाक्यते विज्ञातुं, लक्षणमेदात्‌ । अपद्दतपाऱ्मत्वादिधर्मको हि परमात्मा, तद्विपरीतो 
हि जीवः, विमागाच्चास्य विकारत्वसिद्धिः यावान्ह्याकादादिः प्रविभक्तः स सवाँ विकारः, 
तस्य चाकाशादेसत्पत्तिः समधिगता जीवात्मापि पुण्यापुण्यकर्मा छुखदुःखयुक्प्रतिशरीर' 
प्रविभक्त इति तस्यापि प्रपञ्चोत्पच्यवसर उत्पत्तिर्मवितुमर्हति । ® अपि च 'यथाऽनेः छुड्ा 
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शरीर भौर इन्द्रियरूपी पञ्जरका स्वामी और कमंफलका सम्बन्धी जीव नामक आत्मा है, क्या 
वह आकाश आदिके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है अथवा ब्रह्मके समान उत्पन्न नहीं होता है? इस 
प्रकार श्रुतियोंके परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है । किन श्रुतियोंमें अग्नि विस्फुलिङ्ग आदि हृशन्तोंसे 
जीवात्माकी परब्रह्मसे उत्पत्ति कही जातो है, और किन श्रुतियोंमें अविकृत परत्रह्मका ही कार्यमें प्रवेशके 
द्वारा जीवमावसे जाना जाता है, परन्तु उत्पत्ति नहीं कही जाती । इस प्रकार संशय होनेपर यह प्राप्त 
होता है कि जीव उत्पन्न होता है, किससे ? इससेकि प्रतिज्ञाका अनुपरोध-अवाघ ही है । “एकस्मिन्विदेते० 
"( एकके विदित होनेपर सब विदित होता है) यह प्रतिज्ञा सम्पूर्ण वस्तु समूहके ब्रह्म जन्य होनेपर 
बाधित नहीं होगी । जीवके अन्य तत्त्व होनेपर तो यह प्रतिज्ञा वाधित होगी । अविकृत परमात्मा ही जीव 
है, इस प्रकार भी नहीं जाना जा सकता, क्योंकि लक्षणभेद है । परमात्मा पापरहित आदि घमंवाला है 
ओर जीव उससे विपरीत है और विभागसे भी जीवमें विकारत्व सिद्ध है। जो आकाश आदि प्रविभक्त हैं 
बे सब विकार हैं, उन आकाश आदिकी उत्पत्ति मी निश्चित है। इस प्रकार जीवात्मा इभ्य पाप कमं- 
वाला, सुख दुःखसे युक्त प्रति शरीरमें विभक्त है, अतः प्रपत्च॒की उत्पत्तिके अवसरमें उसकी भी उत्पत्ति हो 
सकती है। और भी 'यथाग्नेः०' (जैसे अग्निसे छोटो-छोटी चिनगारियाँ निकलती हैं, वैसे इस आत्मासे 

- सत्यानन्दी-दीपिका 

७ 'अग्नेर्दिस्फुलिज्ञवदेतस्मात्परमात्मन: सर्वे जीवात्मनो ब्युच्वरन्ति' (जसे अग्निसे चिनगारियाँ 
निकलती हैं वैसे इस परमात्मासे सब जीव निकलते हैं) इत्यादि जीवोप्पत्ति प्रतिपादक श्रूतियों और 
“स पुष इह प्रविष्ट आनखाग्रेम्य अज आत्मा'० ( वृह० १1४७ ) ( यह इस शरोरमें नखके अग्र 
पर्यन्त प्रविष्ट है वह आत्मा अज है ) इत्यादि जीवकी अनुत्पत्ति सूचक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 
संशय होता है। परन्तु देहके जन्म-मरणसे जीवका जन्म-मरण मत हो, क्योंकि अन्य देहे भोगे जाने- 
वाले स्वगं आदिके निमित्त विधि आदिका असंमव हो ज्ञायगा । परन्तु कल्पके आदि और अन्तमें जैसे 
आकाशकी उत्पत्ति और प्रलय होते हैं, वेसे जीवको भी उत्पत्ति और प्रलय हों, क्योंकि उनका सम्भव 


है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है । इसलिए जीवकी उत्पत्ति मानना चाहिए, इससे एक 
विज्ञानसे सर्वविज्ञान' यह प्रतिज्ञा भी सिद्ध होगी, अन्यथा प्रतिज्ञाका बाध होगा । 


# 'तदात्मानं स्वयमकुरुत' (उसने स्वयं अपनेको किया) इसके समान प्रवेश श्रू तिका ै “विकार 
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विस्फुलिज्ञा व्युच्चरन्त्येवमेवास्मादात्मनः सर्च प्राणाः? ( चु० २।१।२० ) इति प्राणादेभांग्यजातस्य 
सृष्टि शिष्टवा “सवे एव आत्मानो च्युचरन्ति' इति भोक्तृणामात्मनां पुथक्सष्टि शास्ति । 'यथा 
सुदी्तास्पावकाद्दिस्फुलिङ्गाः सहखशः प्रमवन्ते सरूपाः । तथा$क्षराद्रिविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते 
तन्न चैवापियन्ति’ ( सुण्ड° २।१।१ ) इति च जीवात्मनासुत्पत्तिप्रळयाबुच्येते । सरूपवच- 
नात्‌, जीवात्मानो हि परमात्मना खरूपा अवन्ति, चैतन्ययोगात्‌ । नच कचिदश्रवण- 
मन्यत्र श्रुतं वारयितुमहति, श्रुत्यन्तरगतस्याप्यविरुद्वस्याधिकस्यार्थस्य सबंत्रोपसंदवतंव्य- 
त्वात्‌ । प्रवेशश्चुतिरप्येवं सति विकारभावापत्त्येव व्याख्यातव्या, 'तदाव्मानं स्वयमकुरुत' 
( तै० २ ) इत्यादिचत्‌। तस्मादुत्पद्यते जीव इति । एवं प्राप्ते बूमः-नात्मा जीव उत्पद्यत 
इति । कस्मात्‌? अश्रुतेः। न ह्यस्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति भूयःखु प्रदेशेषु । ननु 
क्चिद्श्रचणमन्यत्र श्र॒तं न चारयतीत्युक्तम्‌। खत्यमुक्तम्‌। उत्पत्तिरेव त्वस्य न संभव- 
तीति चदामः। कस्मात्‌ ? नित्यत्वाच्च ताभ्यः! चशव्दादजत्वादिभ्यश्च । नित्यत्वं ह्यस्य 
श्रुतिभ्योऽवगम्यते तथाऽजत्वमचिकारित्वमविङृतस्यैव ब्रह्मणो जीवात्मनावस्थानं ब्रह्मा 
त्मना चेति । न चैचंरूपस्योव्पत्तिरुपपद्यते । ताः काः श्रुतयः १ “न जीवो श्रियते' ( छा० 
६।११।३ ), “स वा पुष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽड्तोऽमयो ब्रह्म ( दृ० ४।४।२२ ), न 
जायते श्रियते वा विपश्चित' ( कठ० २।१८ ) अजो नित्यः शाइवतोऽयं पुराणा' ( कठ० २1१८ ), 


“तत्सृष्टवा तंदेवानुप्राविशत्‌' ( तै० २।६।१ ), “अनेन जीवेनात्मनानुम्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि’ 


प्राण निकलते हैं ) इसप्रकार प्राण आदि भोग्य समुदायकी सृष्टि कहकर “सवं एव०' 2७ सब आत्मासे 
निकलते हैं ) इसप्रकार श्रुति भोक्ता जीवात्माओंकी पृथक्‌ सृष्टिका उपदेश करती है “यथा सुदी- 
छ्षात्‌०' ( जिस प्रकार अत्यन्त प्रदीक्त अग्निसि उसीके समानरूपवाली सहस्रशः चिनगारियाँ निकलती हैं, 
हे सोम्य ! उसी प्रकार उस अक्षरसे अनेकों भाव उत्पन्न होते हैं और उसीमें लीन हो जाते हूँ) इस 
प्रकार जीवात्माओंकी उत्पत्ति और प्रलय कहे जाते हैं, क्योंकि भ्रुतिमें सहूपवचन ( जीववचन ) है । 
जीवात्मा परमात्माके समान होते हैं, क्योंकि चैतन्यका योग दै । कहीपर अश्चवण अन्यत्र थुतका 
वारण नहीं कर सकता, क्योंकि अन्य श्रुतिगत अविरुद्ध अधिक अथंका मी सर्वत्र उपसंहार ( ग्रहण ) 
करना चाहिए। ऐसा होनेपर 'तदात्मानं स्वयमकुरुत' इत्यादि थुतिके समान प्रवेश श्रुतिका भी 
विकारमावापत्तिसे ही व्याख्यान करना चाहिए । इससे जीवात्मा उत्पन्न होता है। सिद्धान्ती--ऐसा 
प्रात होनेपर हम कहते है--आत्मा-जीव उत्पन्न नहीं वोता, किससे ? इससे कि श्रुति नहों है । अनेक 
स्थळोमें उत्पत्ति प्रकरणमें इसकी श्रुति नहीं है । परन्तु जो यह कहा गया है कि कहोंपर अश्रवण अन्यत्र 
शुतका वारण नहीं करता । ठीक कहा है, किन्तु हम कहते हैं कि उसकी उत्पत्ति ही नहीं हो सकती, 
किससे ? इससे कि उन श्रुतियोंसे वह नित्य प्रतिपादित है। च शब्दसे अजत्व आदि धर्मोसे अवगत 
होता है । उसका नित्यत्व तथा अजत्व, अविकारित्व और अविक्ृत ब्रह्मका ही जीवरूपसे और ब्रह्म ल्पसे 
अवस्थान श्रुतियोंसे हो अवगत होता है । अतः इसप्रकार रूपवाले जीवकी उत्पत्ति युक्त नहीं है । वे कोन- 
सी श्रुतियाँ हँ? “न जीवो ज्ियते' (जीव मरता नहीं) 'स वा एष०' (वह यह महान्‌ अज आत्मा है, 
अजर, अमर, अमृत और अमय ब्रह्म है) “न जायते०' ( विद्वान्‌ जन्मता मरता नहीं है ) 'अजो ०! 


( यह जन्म रहित, नित्य, शाश्वत और पुराण है ) “तस्थष्द्बा०' ( उसे उत्पन्नकर उसमें प्रविष्ट हुआ ) 
'अनेन०' (दीतर र और रूपको अभिव्यक्त करूं ) 'स एष इह०' ( वह-यह 


जीवरूपसे ईश्वर प्रविष्ट हुम’ ऐसा अथं करना चाहिए.। अत! प्रवेशभुतिं गोण है ओर उत्पत्ति 
श्रुति मुख्य है । 
६३ 
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९ छा० ६।३।२ ), 'स पुष इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः’ ( ० १।४।७ ), 'ततत्वमसि' ( छा० ६1८७ ) 
महं ब्रह्मास्मि’ ( बृु० 1७३० ), “अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः' ( द° २।५।१९ ), इत्येवमाद्या 
ञत्यत्ववादिन्यः सत्यो जीवस्योत्पत्ति प्रतिवध्नन्ति। नजु प्रविभक्तत्वाद्विकारो विकारत्वा- 
द्योत्पद्यत इत्युक्तम्‌, अन्नोच्यते-नास्य प्रविभागः स्वतो ऽस्ति, 'एको देवः सबं भूते घु गूडःसवंच्यापो 
पर्वभूतान्तरात्मा' ( श्वे० ६1११ ) इति श्रुतेः। बुद्ध्ाद्युपाधिनिमित्तं त्वस्य प्रविभागप्रतिभान- 
` प्राकाशस्येव घटादिसंवन्धनिमित्तम्‌। तथा च शास्त्रम्‌--स वा अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयो 
मनोमयः प्राणमयश्चक्षुमयः ओोतमयः? ( ३० ४।४।५ ) हत्येचसादि ्रह्मण एवाविक्कतस्य सतो- 
ऽप्येकस्यानेकवुद्धयादिमयत्वबं दर्शायति। तन्मयत्वं चास्य चिविक्तस्वरूपानभिव्यकत्या तदु- 
परक्तस्चरूपत्वं स्त्रीमयो जाल्म इत्यादिवद्द्रष्टव्यम्‌। ७ यदपि कचिदस्योत्पत्तिप्रयश्रचणं 
तदप्यत पवोपाधिसंवन्धास्नेतव्यम्‌। उपाध्युत्पत््याऽ स्योत्पत्तिस्तत्प्रलयेन च प्रय इति । 
तथा च दशंयति-प्रज्ञानघन एवैतेभ्यो भूतेभ्यः ससुत्थाय तान्येवाचु विनश्यति न प्रेत्य संज्ञाऽस्ति’ 
(० ४५१३) इति तथोपाधिप्रज्य एवायं नात्मविळय इत्येतदपि 'अत्रेच मा भगवान्मोहान्त- 
सापीपदन्न वा अहमिम विजानामि न प्रेत्य संज्ञास्ति' इति प्रध्नपूर्वेकै प्रतिपादृयति--न वा अरेऽहं 
सोहं ब्रवीम्यविनाशी वा अरेऽयमात्माऽनुच्छित्तिधर्मा मान्नासंसगंस्त्वस्य भवति’ ( ० ४।५।१४ ) 
इसमें नखाग्रपयन्त प्रविष्ट है ) 'तस्वमसि' ( वह तु है ) शहा लसि (जह तृ ह ) अर अह्मास्मि' (मै महम है ) अयमात्मा”' ब्रह्मस्मि’ ( मैं ब्रह्म हूँ) “अयमात्मा०' 
( यह आत्मा ही सबका अनुभव करनेवाला ब्रह्म है ). इत्यादि श्र्‌ तियाँ जीवका नित्यत्व कहती हुई 
लीवकी उत्पत्तिका निषेध करती हैं । परन्तु ऐसा कहा गया है कि जीवात्मा विभक्त होनेसे विकार है 
ओर विकार होनेसे उत्पन्न होता है । इसपर कहते है-इसका विभाग स्वतः नहीं है, क्योंकि "एको 
देव:०” ( एक देव सब मूतोंमें गूढ, सबंव्यापी और सव मूतोंका अन्तरात्मा है) ऐसी शति है । जैसे 
आकाशका विभाग घट आदि सम्बन्ध निमित्तक भासता है, वैसे बुद्धि लादि उपाधिके निमिते 
इसमें ( जीवमें ) प्रविमाग भासता है । जैसे कि “स चा अयसास्मा०' ( यह आत्मा ब्रह्म दै, वह 
विज्ञानमय, मनोमय प्राणमय, चशुमंय ओर श्रोत्रमय है ) इत्यादि शास्त्र अविकृत एक होते हुए भी 
ब्रह्मका अनेक बुद्धि आदि मयत्व दिखलाता है । [ स्त्रीपरतन्त्र कामीपुरुषको | जसे 'स्त्रीमय 
जाल्म' ( काम जड़ ) कहा जाता है, वैसे विविक्तस्वरूपकी अनमिव्यक्तिसे उस बुद्धि आदिसे 
उपरोक्त स्वरूपत्व ( तादासम्यापन्नत्व ) इसका तन्मयत्व दै, ऐसा समझना चाहिए । जो भी कहींपर 
इसके उत्पत्ति और. प्रछयका श्रवण है, वह भी इस उपाधिके सम्बन्धसे समझना चाहिए । 
उपाधिकी उत्पत्तिसे इसकी उत्पत्ति और उसके प्रल्यसे प्रलय है। और जेसे 'प्रज्ञानधन ०' 
(भूतोंके द्वारा यह प्रज्ञानधन समुत्यान-अमिव्यक्त होकर इन भूतोंके नाशके साथ ही साथ नष्ट हो जाता 
है, मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती) यह श्रुति दिखळाती है। इस प्रकार उपाधिका ही यह प्रलय है 
आत्माका प्रलय नहीं है, यह भी अत्रेव मा मगवान्‌०' (मैत्रेयी- हे भगवन्‌ ! यहीँ मुझे मोहको प्रास 
छरा दिया है । मैं इसे विशेषरूपसे नहीं समशती कि मरणानन्तर संज्ञा नहीं है) इस प्रकार प्रश्‍न पूवक 
प्रतिपादन करते हैं--'न वा अरेऽहं मोहं०” (याज्वल्व्य-हे मैत्रेयी | मैं मोहकी बात नहीं कर रहा ह । 
अरी! यह आत्मा निश्‍चय ही अविनाद्यी है, अपरिणामी है विषयोंके साथ उनका सम्बन्ध नहीं है) इस प्रकार 
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& उत्पत्ति आदि श्रृतियाँ तो आत्मामें अध्यस्त उत्पत्ति आदिका अनुवादमातर करती हैं, 
आत्माका नित्यत्व प्रतिपादक श्रुतियाँ वळवती हैं, इसलिए कोई विरोध नहीं है । अतः 
उत्पत्ति और प्रलय नहीं होते हैं ॥ १७ ॥ 


0505 र” 


| 
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इति, प्रतिज्ञाजुपरोधो 5प्यविक्तस्येव ब्रह्मणो जीवभावाभ्युपगमात्‌ । लक्षणभेदोऽप्यनयो- 
रुपाधिनिसित्तए॒व' अत ऊर्ध्व विमोक्षायेव बरहि" (8० ४।३।१५) इति च प्रकृतस्येच विज्ञान- 
मयस्यात्मनः सर्वेसंसारचघमंप्रत्याख्यानेन परमात्ममावप्रतिपादनात्‌। तस्मान्नैवात्मो- 
त्पद्यते प्रविळीयते चेति ॥ १७ ॥ 

( १९ ज्ञाधिकरणम्‌ । सू० १८) 


ज्ञोऽत एव ॥ १८॥ 

पदच्छेदू---शः, अतः, एव । 

सृूचाथे- [जीव] (ज्ञः) स्वयं ज्योतिः स्वरूप हं, [अतएव] क्योंकि उसकी उत्पत्ति नहीं होती है। 

#स कि कणसुजानामिवागन्तुकचेतन्यः; स्वतोऽचेतनः, आहोस्वित्सांख्यानामिव 
नित्यचेतन्यस्वरूप पचेति वादिविप्रतिपत्तः संशयः | कि तावत्प्राप्तम्‌? आगन्तुकमा- 
त्मनच्चेतन्यमात्ममनःसंयोगजमग्निघटसंयोगजरोदितादियुणवदिति ग्राप्तम्‌। नित्य- 
चैतन्यत्वे हि. खुत्तमूच्छितग्रहाविशनामपि चेतन्यं स्यात्‌ । ते पृष्टाः सन्तो न 
किंचिद्दयमचेतयामहोति जरपन्ति, स्वस्थाश्च चेतयमाना इद्यन्ते । अतः कादाचित्क- 
चैतन्यत्वादागन्तुकचेतन्य आत्मेति | # एवं प्रापे५भिघीयते-ज्ञो नित्यंचेतन्यो5य- 


SMD क > स्ट पप्पा 
अविकृत ब्रह्मका ही जीवमाव स्वीकार करनेसे प्रतिज्ञाका अबाधं है । इनका ( जीव और व्रह्मका ) 


लक्षणभेद भी उपाधि निमित्तक ही है। कारण कि 'अत ऊध्व॑०' ( इसके आगे विमोक्षके लिए 
उपदेश कोजिए ) यह मी प्रकृत विज्ञानमय आत्माके ही सव धमाके निराकरणसे परमात्ममाव 
प्रतिपादित करता है । इससे आत्मा न उत्पन्न होता है और न प्रविल्य होता है ॥ १७ ॥ 

वह ( जीवात्मा ) क्या कणादमतके समान आगन्तुक चेतन्य वाला होता हुआ स्वतः अचेतन 
है, अथवा सांख्योंके समान नित्य चैतन्य स्वरूप ही है? इस प्रकार वादियोंको विप्रतिपत्तिसे संशय 
होउा है । तो क्या प्राप्त हुआ ? अग्नि और घटके संयोगसे [ घटमें ] उत्पन्न हुए रक्त आदि गुणोंक्े 
समान जीवात्मामें आत्मा और मनके संयोगसे जन्य आगन्तुक चैतन्य है, ऐसा प्राप्त हुमा । नित्य 
चैतन्य होनेपर सुप्त, मूर्छित और ग्रहाविद्टोंको मी चैतन्यकी प्राप्ति होगी । परन्तु वे पूछे जानेपर 
“हम कुछ भी नहीं जानते हैं” ऐसा वोलते हैं और स्वस्थ होनेपर चेतनता युक्त देखे जाते हैं । 
इसलिए कमी कमी चैतन्य होनेसे जीवात्मा आगन्तुक चैतन्य है। ऐसा प्राप्त होनेपर कहते-हैं--यह 
आत्मा ज्ञ--नित्य चेतन्यरूप है, अतएव-क्र्योकि वह उत्पन्न नहों होता, इससे अविकृठ परब्रह्म ही 

सत्यानन्दी-दीपिका € 

& जीवात्मा विषयक उत्पत्ति और प्रलयका प्रतिषेधकर अब उसे स्वप्रकाशरूप सिद्ध करनेके 
लिए पूवपक्षकी अवतरणिका दिखाते हँ--'आस्मैवास्य ज्योति? ( वृह० ४।३।६ ) (आत्मा ही इसको 
ज्योति है) इत्यादि श्र्‌ति आत्माको स्वप्रकाश कहतो हैं । ओर 'पश्यज्ञक्ुः ण्बनश्रत्रम्‌' (वृह० १।४।७) 
( दशंन करता हुआ चक्ष है, अवण करता हुआ श्रोत्र है ) इत्यादि शर तियाँ अनित्य ज्ञानका प्रतिपादन 
करतो हैं। इस प्रकार श्र तियोंका परस्पर विरोध होनेपर संसभ होता है कि जीव ब्रह्मल्य होनेसे नित्य- 
ज्ञानरूप होनेपर ज्ञानकी उत्पत्तिके इन्द्रिय आदि साधन व्यथं होंगे, इससे आत्मा अनित्य ज्ञानवाला 
मानना चाहिए । सुषुप्ति आदि अवस्थाओमें भी ज्ञानका अमाव प्रतीत होठा है । अतः आत्मा और 
मनके संयोगे जीवात्मामें ज्ञान उत्पन्न होता है, यह पूर्वपक्ष है । पूर्वोक्त जीवकी अनुत्पत्तिरूप हेतुको 
लेकर स्वप्रकाशत्वके साधनसे हेतुहेतुमड्भाव संगति है । 

# आत्मा नित्य चंतन्यस्वरूप और असङ्ग दै, अतः उसका विषयोके साथ स्वतः सम्बन्ध न धोने 


५०० बरह्मसूच-शाइरसाज्य [ अ० २ पा०३ 


मात्मापत एव, यस्मादेच नोत्पद्यते परमेव ्रह्माविकृतसुपाथिखंपर्का ज्ञीवभावेनाच- 
तिष्ठते । परस्य हि त्र्मणइचैतन्यस्वरूपत्वमास्नातम्‌- विज्ञानमानन्दं व्रहा' (इ० ३।९।२०), 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहा' ( तै० २।१।१ ), अनन्तरोऽबाद्मः छृत्स्नः भ्रज्ञानबन एव ( दु० ४।५।१३ ), 
इत्यादिषु श्रतिघु । तदेव चेत्परं ब्रह्म जीवस्तस्माज्ीवस्यापि नित्यचैतन्यस्वरूपत्व- 
मन्न्यौष्ण्यप्रकाशबदिति गस्यते । विज्ञानमयप्रक्रियायां च श्रुतयो भवन्ति--'असुपः 


सुप्तानभिचाकशीति' ( द० ४।३।११ ) 'भन्नायं पुरुष: स्वयंज्योतिमंचति’ ( त्रू० ४।३।९ ) इति, ` 


“नहि विज्ञातुविज्ञातेिपरिलोपो विदयते’ ( द° ४।३।३० ) इत्येवंरूपाः । 'अथ यो वेदेदं जिघ्राणीति 
स आत्मा! ( छा० ०१२४) इति च सवैः करणद्वारेरिदं वेदेदं वेदेति विज्ञानेना- 
बुसंधानात्तद्रपत्वसिद्धिः । नित्यचेतन्यस्वरूपत्वे घाणा्यानर्थक्यस्रिति चेत्‌-- 
न, गन्धादिविषयविशेषपरिच्छेदार्थत्वात्‌। तथा हि दर्शायति-गन्धाय घाणम्‌' इत्यादि। 
क यत्त खुप्तादयो न चेतयन्त इति तस्य शू_त्यैव परिद्दारो5मिहितः । खरपुस प्रत्य 'यद्द 
तन्न पञ्यति पञ्यन्वे तन्न पश्यति । नहि दष्ट्दृष्टेविपरिळोपो विद्यतेऽविनाशिस्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति 
उपाधिके सम्वन्घसे जीवमावसे अवस्थित है । कारण कि "विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( ब्रह्म विज्ञान और 
आनन्दस्वरूप है) 'सत्यं ज्ञानमनन्तं त्र ह्म' “अनन्तरो०' ( अन्तर रहित, बाह्म रहित, इतस्त विज्ञानेकरस 
है ) इत्यादि श्र तियोंमें परब्रह्मका ही चेतन्यस्वरूप कहा गया है । यदि वही परब्रह्म जीव है तो इससे 
अग्निकी उष्णता और प्रकाशके समान जीवका भी नित्य चेतन्यस्वरूप है, ऐसा ज्ञान होता है । और 
“असुप्तः सुप्तानभिचाकशीति' ( स्वयं न सोता हुआ सोये हुए समस्त पदार्थोको प्रकाशित करता है) 
“अन्नायं०' (स्वप्नावस्थामें यह पुरुष स्वयं ज्योतिः स्वरूप होता है ) “नहि विज्ञातुः०' (विज्ञाताकी विज्ञान 
शक्तिका सवंथा लोप नहीं होता) इस प्रकरकी श्रुतियाँ विज्ञानमयके प्रकरणमें हैं । 'अथ यो वेदेदं०( जो 
ऐसा अनुमव करता है कि में सूंधूँ वह आत्मा है ) इस प्रकार सव इन्द्रियों द्वारा इसको जानता है, 
इसको जानता है इत्याकारक विज्ञानके साथ अनुसंघान होनेसे त द्रपत्व-ज्ञानखूपत्व सिद्ध होता है। यदि 
यह कहो कि नित्य चैतन्यस्वरूप होनेपर प्राण आदि व्यथं होंगे, तो ऐसा नहीं, क्योंकि वे गन्ध आदि 
विषय विद्येषाकारवृत्तिके लिए हैं। उसी प्रकार “गन्धाय घ्राणम्‌' (गन्ध विषयक अन्तःकरणी वृत्तिके 
लिए प्राण है) इत्यादि भूति दिखलाती है। सुप्त आदि नहीं जानते, ऐसा जो कहा गया है, उसका 
दबा के कि “द्वे तन्न पश्यति० ( सुषुप्तावस्थामे वह जो नहीं देखता सो देखता हुआ ही नहीं 
» प्रशकी दृष्टिका कमी लोप नहीं होता, क्योंकि शी है, य उससे अन्य विमक्त 
तीय नहीं है, जिसे देखे) इत्यादि भते ही परिहार, खा गया ई । तात्यं यह है कि विषयके 
आ सत्यानन्दी-दीपिका 
ण म्वन्ध योंके 
हैं। यहाँ Bla अ मूत वृत्तियोंके लिए इन्द्रिय आदि ज्ञानके साधन अवश्य स्वीकृत 
& सुपुप्तिमे बुद्धि, इन्द्रिय, विषय आदि निशेष ज्ञानकी उत्पादक सामग्री नहीं है । इससे विशेषः 
ज्ञानके अमाव होनेसे स्वरूपात्मक ज्ञानका अभाव नहीं होता । ओर “णवन्‌ श्रोन्नम' इस भरू तिसे ॥॥ 
अ ज्ञान अनित्य ७4 गया है, वह मी वृत्ति विषयक है, “आत्मा न ज्ञानं ह 
त्मा ज्ञान स्वरूप नहीं } ¥ 1 ९८ ० ७ १ श्र 
बाधित है, क्योंकि A आ os वित र ज्ञात 
उत्पन्न ही नहीं होगा ओर समवायके न होनेसे अपनेमें समवाय सम्बन्धसे उत्पन्न ज्ञानद्वारा आत्मा 
वेद्य है, यह अयुक्त है, क्योंकि कमकतृंमाव विरोध है । जिसको वेशेषिक मतमें ज्ञान कहा जाता है, 


वस्तुतः वह वृत्तिज्ञान है, 'कामः सङ्कल्पः? । ह ती है । इसलिए 
बनि कम बात सर इत्यादि श्रुति 'सब मन हो है' ऐसा कहती है 


ना? जि 
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ततो$न्यद्विभक्त यप्पश्येत' (द° ४।३।२३) इत्यादिना। पतदुक्तं भवति--विषयाभाचादिय- 
मचेतयमानता, न चैतन्याभावादिति। यथा वियदाश्रयस्य प्रकाशस्य प्रका्याभावा- 
दनभिव्यक्तिने स्वरूपामावात्तद्वत्‌। चैशेषिकादितर्कश्च शुतिविरोच आभासीभवति । 
तस्मान्नित्यचेतन्यस्वरूप पचात्मेति निश्चिनुमः ॥१८॥ 
( १३ उत्क्रान्तिगत्यधिकरणम्‌ । सू० १९-३२ ) 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ ॥ १९॥ 

सूज्ञार्थ--अस्माच्छरीरा दुत्कामति' “चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति’ 'तस्माल्लोकात्पुनरेति' इस 
प्रकार उत्क्रमण, गति और आगतिके श्रवणसे जीव अणु है, अतः जवकी सकंब्यापक प्रतिपादक 
'सवेव्यापी? श्र तिका 'एंषोऽणुरात्मा' इस श्र्‌तिके साथ विरोध है । 

इदानीं तु किंपरिमाणो जोव इति चिन्त्यते-किमणुपरिमाण उत मध्यमपरिमाण 
आहोस्विन्महापरिमाण इति । नजु च नात्मोत्पद्यते नित्यचेतन्यश्चायमित्युक्तम्‌। अतश्च 
पर एवात्मा जीव इस्यापतति, परस्य चात्मनोऽनन्तत्वमास्नातम्‌, तत्र कुतो जीवस्य 
परिमाणचिन्तावतार इति! उच्यते- सत्यमेतत्‌ , उत्क्रान्तिगत्यागतिश्रवणानि तु 
जीवस्य परिच्छेदं प्रापयन्ति । स्वशब्देन चास्य कचिदणुपरिमाणत्वमाम्नायते। तस्य 
सर्वस्यानाङळत्योपपादनायायमारम्मः । तत्र प्रासं तावदुत्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्प- 
रिच्छिन्ञोऽणुपरिमाणो जीव इति । उत्क्रान्तिस्तावत्‌--स यदास्माच्छरीरादुव्कामति सहैवेतेः 
सर्वेरुव्कामति' ( कौषीत० ३।३ ) इति। गतिरपि ये चे $ै चास्माछोकारप्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते 
सर्वे गच्छन्तिः ( कौषीत० १।२ ) इति । आगतिरपि “तस्माछ्योकारयुनरेत्यस्मे छोकाय कमंणे' 
(दृ ४४४६ ) इति । आसामुस्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्परिच्छिन्नस्तावज्जीव इति . 
प्राप्नोति । नहि विभोश्चलनमचकल्पत इति। सति च परिच्छेदे शरीरपरिमाणत्वस्या- 
हतपरीक्षायां निरस्तत्वादणुरात्मेति गम्यते ॥१९। ` 
अभावसे यह चेतनताका अमाव है चेतन्यके अभावसे नहीँ । जसे आकाश आश्रय अगा यह बेतनताका जमाव है यतने जगावे गही । पसे बाश आय प्रकाशकी भ्राकदवके 
अमावसे अनभिव्यक्त है स्वरूपके अमावसे नहीं । वेशेषिक आदिके तक तो श्रृतिके विरोध होनेपर 
अमास होते हैं । इससे हम यह निश्चय करते हैं कि नित्य चैतन्य स्वरूप ही आत्मा है॥ १८॥ 


जीव किस परिमाणवाळा है अर्थात्‌ जीवका क्या परिमाण है, अब यह विचार किया जाता 
है--क्या वह अणुपरिमाणवाला है, वा मध्यम परिमाणवाळा है अथवा महत्परिमाणवाला है ? 


परन्तु यह कहा जा चुका है कि यह आत्मा उत्पन्न नहीं होता और नित्यचैतन्य है, अतः जीव परमात्मा 
ऐसा प्राप्त होता है, परमात्मा अनन्त है ऐसा श्रूतिमें कहा गया है, तो पुनः जीवके परिमाण 


है, 
विषयक चिन्ता-विचारका अवतरण कैसे हुआ ? कहते हैं--यह ठीक है, तो भी उत्कान्वि, गति, 


आगतिका श्रवण जीवका परिच्छिततव प्राप्त कराता दै कहींपर भूति स्वशब्दसे इसको अणुपरिमाण 
कहती है । उन सबका अनाकुलत्व-अवाघत्व उपपादन करनेके छिए यह आर्म है । ऐसा प्राप्त हुना । 
पूर्वपक्षी-जीव परिच्छिन्न और आणु परिमाण है, क्योंकि उत्क्रान्ति, गति ओर आगतिका श्रवण 
है, 'स यदास्माच्छरीरादु०' ( वह जव मरण समय इस शरीरसे उत्क्रमण हा इन रच 
उत्क्रमण करता है) यह उत्क्रान्ति भूति है । थे वे के०' ( और जो कोई इस छाक मा करते हूँ, 
वे सब चको ही जाते हैं ) यह श्र ति गति भी कहती है। ओर वक ; 
पुनः इस कमंलोकमें आता है) इस प्रकार यह भूति आगति भी कहती है। इन उत्ति, ग र्‌ 
आगति विषयक श्र तियोंसे दै पर्छन है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि विश्ुकी गति नहीं हो सकती 
है। परिच्छिन्नत्व प्राप्त होनेपर शरीर परिमाणका अहंत मतकी परीक्षामें निराकरण होनेसे आतमा 


अणु है, ऐसा ज्ञात होता है ॥ १९॥ 


, ५०६ परह्मलून्र-शाङ्करमाष्य  [ अ०२प्‌०३ 


स्वात्मना चोत्तरयोः ॥ २०॥ | 
पद्च्छेद- स्वात्मना, च, उत्तरयोः । | 
सूत्रार्थ--( उत्तरयोः ) उत्क्रमणके अनन्तर होनेवाले गमन और आगमनका ( स्वात्मना) ' 
स्वात्मा कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेसे आत्मा अणु सिद्ध होता है। | 
उत्क्रान्तिः कदाचिद्चछतो5पि भ्रामस्वास्यनिड्त्तिवद्देहस्वास्यनिवुत्त्या कमेक्षये- 
णावकल्पेत । उत्तरे तु गत्यागती नाचळतः संभवतः । स्वात्मना हि तयोः संबन्धो 
अघति, गमेः क्स्थक्रियात्वात्‌ । अमध्यमपरिमाणस्य च गत्यागती अणुत्व एव संभ- 
वतः । सत्योश्व गव्यागत्योरस्क्रान्तिरप्यपसुसतिरेव देहादिति प्रतीयते। न हानपसप्तस्य 
देहादूगत्यागती स्याताम्‌। देहप्रदेशानां चोत्क्रान्तावपादानत्ववचनात्‌। चश्चुशे बा 
सुध्यो वान्येभ्यो वा शरोरदेशेम्य:' ( दृ० ४।-।२ ) इति । 'स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो 
हृदयमेवान्ववक्रामति' ( बु० ४।४।१ ), झुक्रमादाय पुनरेति स्थानम्‌' ( दृ० ४।३।११ ) इति. 
चान्तरेऽपि शारीरे शारीरस्य गत्यागती भवतः। तस्मादप्यस्याणुत्वसिद्धिः ॥२०॥ 
नाणुरदच्छूतेरिति चेन्नेवराधिकारात्‌ ॥ २१ ॥ 

पद्च्छेद्‌-न, अणुः, अतच्छते!, इति, चेत्‌, न, इतराधिकारात्‌ । 

सूत्रार्थं -( नाणुः.) जीव अणु परिमाण नहीं है, ( अतच्छते: ) क्योंकि 'सवं म्यापी' इत्यादि 
भूति जीवको सवंगत कहती हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( इतराधिकारात्‌ ) 
इतर-ब्रह्मका प्रकरण है । 

* अथापि स्यान्नाणुरयमात्मा । कस्मात्‌ ? अतच्छुतेः । अणुत्वविपरीतपरिमाण- 
श्रवणादित्यथेः । 'स वा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानसयः प्राणेपु' (६० ७1४1४ २), 'आकाश- | 
वरसवंशतश्च नित्यः’ _वत्सबेगतश्व नित्य”, 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ग्रह्म' (तै० २।१।१) इत्येवंजातीयका हि. शुतिरात्मन 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (तै० २।१।१) इत्येवंजातीयक्रा दि शुतिरात्मनो- | 

कदाचित्‌ उत्क्रान्ति तो अचल आत्माकी भी ग्रामके स्वामित्वको निवृत्तिक्रे समान देहके स्वा" | 
मित्व निवृत्तिवे कमंक्षय होनेसे हो सकती है। परन्तु आगेको गति ओर आगति तो अचल आत्माको 
नहीं हो सकती, क्योंकि उनका सम्बन्ध अपने आत्माके साथ होता है, कारण कि “म्‌? घातु कतृंनिष्ठ | 
क्रिया है । मध्यम परिमाण रहित जीवके अणु होनेपर ही गति और आगति हो सकती हैं । गति ओर 
आगतिके होनेपर देइसे अपसृष्ठि ( बाहर निकलना ) ही उत्क्रान्ति है, ऐसा प्रतीत होताः दै । दे 
बाहर न निकले हुए की गति और आगति नहीं होती । 'चक्षुशे०' ( उसीसे यह आत्मा चक्षसे, मूर्धि । 
अथवा शरीरके अन्य भागोसे बाहर निकलता है ) इसप्रकार देह प्रदेश उत्क्रान्तिमे अपादानरूपसे | 
कहे गये हैं । 'पतास्तेजो०' ( वह आत्मा इन तेजोमात्राओं ( इन्द्रिय समूह ) का सम्यक्‌ प्रकारसे | 
ग्रहणकर हृदयमें ही अनुक्रान्त-अभिव्यक्त ज्ञानवान्‌ होता है) “शुक्रमादाय०' ( प्रकाशक इन्द्रिय 
मात्राको लेकर आत्मा पुनः जागरित-स्थानमें आता है) इसप्रकार शरीरके आन्तर मी जीवात्माकी 
ग्रति ओर आगति होती हैं । इससे भी इस ( जीव ) की अणुत्व सिद्धि है ॥ २० ॥ 

तो मी शङ्का होती है झि यह जीवात्मा अणु नहीं है, किससे ? इससे कि अतच्छूति है-अणु परिमाणके | 
विपरीत परिमाणकी श्र ति है, ऐसा अथं है । 'स वा एष महानज०' (यह महानु अज आत्मा है जो वह 
प्राणोंमें विज्ञानमय है) 'आकाशवत्‌०' (आकाशके समान सवगत और नित्य है) “सस्यं ज्ञानमनन्तं बढ | 

& पास्त्रदृष्टिसे जैसे गर्भस्थ वामदेवने 'अहं मजुरमवं सूश्च? ( मैं ही मनु हुआ और है 
भी ) जीव होते हुए मी परमाथ ृष्टिस कहा है, वेसे विकाररूप जीव कारण ब्रह्मसे परमाथंसे अगि | 


SSS 
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ऽणुत्वे चिप्रतिषिध्येतेति चेत्‌-नेप दोषः, कस्मात्‌ १ इतराधिकारात्‌ 1 परस्थं ह्यात्मनः 
प्रक्रियायामेषा परिमाणान्तरश्च॒तिः, परस्येवात्मनः प्राधान्येन वेदान्तेषु वेद्तिव्यत्वेन 
प्रकृतत्वात्‌, विरजः पर आकाशादित्येवंविधाञ्च परस्येवात्मनस्तत्र तत्र विशेषाधिका- 
रात्‌ । नचु योऽयं विज्ञानमयः प्राणेपु' (३० ४।४,२२) इति शारीर एव महत्त्वसंवन्धित्वेन 
प्रतिनिर्दिश्यते । शास्त्रदृष्ट्या त्वेष निदेशो वामदेववद्द्रष्टव्यः । तस्मात्प्राक्षविषयत्वा- 
त्परिमाणान्तरश्रवणस्य न जीवस्याणुत्वं विरुध्यते ॥२१॥ 
स्वशन्दोन्मानास्यां च ॥ २२॥ 

पद्च्छेद्‌-स्वशब्दोन्मानाभ्याम्‌, च । 

सूत्रार्थ--“एषो$णुरात्मा' इस अणुत्व वाचक श्रुति ओर “वालाग्रशतमागस्य' इस श्रुतिमें 
अत्यन्त अपकृष्ट परिमाणसे जीव अणु है । 

इतञ्चाणुरात्मा, यतः साक्षादेवास्याणुत्ववाची शव्दः भूयते--एषोऽशुरात्मा चेतसा 
वेदितब्यो यस्मिन््राणः पञ्चघा संविवेश’ (सुण्ड० ३।१।९) इति। प्राणसंवन्धाञ्च जीव एवाय- 
मणुरभिहित इति गस्यते। तथोन्मानमपिं जीवस्याणिमानं गमयति--'वालाग्रशतमागस्य 
शतधा कल्पिठस्य च । मागो जीवः स विज्ञेयः' ( इवे० ५९ ) “आराग्रमात्रो झवरोऽपि इष्टः’ 
( इबे० ०८ ) इति चोन्माचान्तरम्‌ ॥ २९ ॥ 

नन्वणुत्वे सत्येकदेदास्थस्य सकळदेहगतोपलग्धिविरुध्यते । इश्यते च जाहवी- 
इदनिमग्नानां सर्वाङ्गशौत्योपलन्धिनिंदाघसमये च सकळशरीरपरितापोपळब्धिरिति, 
अत उत्तरं पठति-- 


अत उत्तर पठारी 5 MM NS EN SR RR 
. इसप्रकारकी श्रृतियां आत्माको अणु मानने पर विरुद्ध होंगी । पू०--ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
है, क्यों ? क्योंकि इतरका अधिकार है-परमात्माके प्रकरणमें यह अन्य परिमाणकी श्रुति है, क्योंकि 


परमातमा ही मुख्यरूपसे वेदान्तोंमें वेदितव्यल्पसे प्रहृत है । ओर 'विरजः०' ( वह विरज है और 
आकासे पर है ) इसप्रकारके वचनोंसे परमात्माका ही तत्‌ तत्‌ स्थलमें विशेष अधिकार है । परन्तु 
“योयं विज्ञानमयः प्राणेपु' ऐसा चारीर ( जीवात्मा ) का ही महत्त्व सम्बन्विरूपसे प्रतिनिर्देश किया 
जाता है । यह निर्देश तो शास्त्रष्टिसे वामदेवके समान समझना चाहिए 1 इसलिए अन्य परिमाण 
विषयक श्रुति प्राज्ञ ( परमात्मा ) विषयक होनेसे जीवका अणुत्व विरुद्ध नहीं है ॥२१॥ 

और इससे भी जीवात्मा अणु है, क्योंकि एषोऽणुरात्मा०' ( यह अणुतूक्म आत्मा, केवल 
विशुद्ध विज्ञानसे जानने योग्य है, जिस शरीरमें प्राण पाँच प्रकारका होकर प्रविष्ट है) इसप्रकार 
साक्षात्‌ ही इसका अणुत्व वाचक शब्द ( श्रुति ) सुना जाता है । ओर ऐसा ज्ञात होता है कि प्राणके 
सम्बन्धसे यह जीव ही अणु कहा गया है। उसोप्रकार 'बाळाग्रशतमागस्य० ( सौ मागोंमें विमक्त 


` किया हुआ जो केशके अग्रमागका सोवाँ माग है, उसके समान जीवको जानना चाहिए ) यह उन्मान 


( अत्यन्त सुक्मपरिमाण ). मी जीवको अणु बतलाता है । “आराम्रमात्रो०' ( लकड़ोके डण्डेमें लगे 
सूक्ष्म लोह कप्टकके समान अकारवाला आतमा देखा गया है) यह अन्य उत्मान-अश्पन्त ताऊड 


परिमाण है ॥ २२॥ क 
परन्तु जीवके अणु होनेपर देहके एक देशस्थित जीवको सम्पूणं शरीर गत उपलब्धिका 


विरोध होगा, क्योंकि गङ्गा अथवा तालावमें स्नान करनेवालोंको सर्वाङ्गमे शेत्यकी उपलब्धि ओर 
उष्णकारमें सम्पूणं शरीरमे परितापकी उपलब्धि देखनेमें आती है । इससे उत्तर कहते द 


सत्यानन्दी दीपिका 
होनेके कारण अभेदददष्टिसे महत्त्व परिमाणका निर्देश है । इससे जीवमें स्वतः अणुत्वका विरोध नहों 
है अर्थात्‌ जीवात्मा अणु है॥ २१ ॥ | 
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अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥ २३॥ 
पदच्छेद- अविरोधः, चन्दनवत्‌ । 


सूत्रार्थ --( चन्दनवत्‌ ) जैसे शरीरके एक अवयवमें स्थित चन्दन विन्दु शरीर व्यापी सुखको ' 


उत्पन्न करता है, वैसे अणु जीव भी देहव्यापी शीत आदिकी उपलब्धि करेगा, अतः ( अविरोधः ) 
कोई विरोध नहीं है। 

यथा हि हरिचन्दनबिन्दुः शारीरैकदेशसंबद्धोऽपि सन्सकलदेहव्यापिनमाहादं 
करोति, पवमात्मापि देहैकदेशस्थः सकळदेहव्यापिनीसुपलव्धि करिष्यति। त्वक्संचन्धा- 
च्चास्य सकलशरोरगता चेदना न विरुध्यते । त्वगात्मनोर्दि सम्बन्धः इत्स्नायां त्वचि 
वर्तते, त्वक्च इत्स्नशरीरव्यापिनीति ॥ 2३ ॥ 

अवस्थितिवैशेष्यादिति वेन्नाभ्युपगमाद्ष्टदि हि || २४॥ 
पदच्छेद-अवस्थितिवंशेष्यात्‌, इति, चेत्‌, न, अभ्युपगमाद्‌, हृदि, हि। 

सूतञार्थ--( अवस्थितिवंशेष्यात्‌ ) प्रत्यक्षरूपसे चन्दनविन्दुकी शरीरके एक भागमें अव- 
स्थिति देखी जाती दै, परन्तु जीवकी इसप्रकार नहीं देखी जाती । अतः अतुल्य होनेसे चन्दन दृष्टान्त 
पुक्त नहीं दै, ( इति चेन्न ) तो यद्द कथन युक्त नहीं दै, ( अभ्युपगमात्‌ ) क्योंकि जीवका अणुत्व 
स्वीकार है, ( हृदि ) अल्पपरिमाण हृदयमें 'हद्यन्तज्योंति।' इत्यादि श्रृतिमें जीवका पाठ है, (हि) 
इससे जीवका अणुत्व स्वीकार है, इसभ्रकार दृशन्तमें भी वेषम्य नहीं है । 

छ अताइ--यदुक्तमविरोधश्चन्दनवदिति-यदयुक्तम्‌ः इष्टान्तदाष्टान्तिकयोरः 
तुल्यत्वात्‌। सिद्धे ह्यात्मनो देहैकदेशस्थत्वे चन्दनदष्टान्तो भवति, प्रत्यक्षं तु चन्दः 
नस्यावस्थितिवैरोष्यमेकदेशस्थत्वं सकळदेहाह्णादनं च। आत्मनः पुनः सकल- 
देहोपलन्धिमात्रं प्रत्यक्षं नेकदे शावरतित्वम्‌ । अनुमेयं तु तदिति यद्‌प्युच्येत । न 
चात्रानुमानं सम्भवति। किमात्मनः सकळशारीरगता वेदना त्वरिन्द्रियस्येव 
सकळदेहव्यापिनः सतः! कि वा विभोनंभस इव, आद्दोरिविशवन्दनविन्दो- 


रिवाणोरेकदेशस्थस्येति संशयानतिवृत्तेरिति ! अत्रोच्यते-नायं दोषः, कस्मात्‌ ! 


जैसे शरीरके एक देशसे सम्बद्ध होता हुआ भी हरिचन्दन विन्दु सकल देहव्यापी आह्लाद 

उत्पन्न करता है, वंसे आत्मा भी देहके एक देशस्य होता हुआ सकल देहव्यापी उपलब्धि करेगा । 

इसका त्वचा के सम्बन्धसे सम्पूर्ण शरीर गत वेदना विरुद्ध नहीं है, क्योंकि त्वक्‌ ओर आत्माका सम्बन्ध 
सम्पूणं त्वचामें है और त्वक्‌ समस्त शरीरव्यापी है ॥ २३ ॥ 

यहाँ कहते हैं--जो यह कहा गया है कि चन्दनके समान अविरोध है, वह अयुक्त है, क्योंकि 

दृष्टान्त और दार्टान्तिकमें समानता नहीं है, आत्माका देहके एकदेशस्थत्व सिद्ध होनेपर चन्दन दृष्टान्त 

हो सकता है । परन्तु चन्दनका अवस्थितिविशेष एक देद्यमें स्थिति और सम्पूर्ण देहमें आह्लाद तो 

प्रत्यक्ष है । और पुनः आत्माका सम्पूणं देहमें उपलब्धि मात्र प्रत्यक्ष है न कि एक देशवतित्व है । 

यदि कहो कि वह अनुमेय है, तो यहाँ अनुमान मी नहीं हो सकता, क्योंकि क्या आत्माकी सकल 

शरीरमें प्रात वेदना त्वक्‌ इन्द्रियके समान सकल शरीरव्यापी आत्माकी है अथवा, आकाशके समान 

व्यापक आत्माकी है अथवा हरिचन्दन विन्दुके समान एक देशस्थ अणु आत्माकी दै । इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका 
% 'आत्मा, अल्पः, व्यापीकायंकारिस्वात, चन्दनबिन्दुवत? ( आत्मा अणु है, क्योंकि व्यापी 
- क्ारय करनेवाला है, जैसे चन्दन बिन्दु ) इस अनुमानसे आत्माकी चन्दन बिन्दुके समान एक देश अवः 


अधि० १३ सू० २५ ] भाषानुचादःसत्यानन्दी-दीपिकासहित ५०५ 


अभ्युपगमात्‌ । अभ्युपगम्यते ह्यात्मनोऽपि चन्दनस्येव देहैकदेशबृत्तित्वमवस्थितिवैशे- 
व्यम्‌ । कथमिति ? उच्यते-हृदि होप आत्मा पठथते वेदान्तेपु । इदि येप आत्मा' (पइन० 
३1६) 'स वा एप आत्मा हृदि’ ( छा० ८।३।३ ) ‘कतम आत्मेति योऽयं विज्ञानमय्रः प्राणेपु हृद्यन्त- 
ज्योतिः पुरुष ( इह » २।३।७ ) इत्याद्युपदे शेभ्यः | त स्माद्डप्टान्तदार्टान्तिकयोरवेपस्या- 
्यक्तमेवेतदविरोघश्चम्दनवदिति ॥२४॥ 

गुणाद लोकवत्‌ ॥ २५॥ 

पदच्छेद्‌- गुणाद्‌, वा, लोकवत्‌ । 

सूत्राथी--( वा ) अथवा ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें गृहमध्यवर्ती दीपकके अल्प होनेपर मी 
( गुणात्‌ ) उसके प्रमारूप गुणसे गृहव्यापी प्रकाश आदि कायं होते हैं. वंसे ही आत्माके अणु होने 
पर भी आत्मनिष्ठ चैतन्य गुणको व्यापक माननेसे व्यापी गुणसे व्यापी कायं हो जायगा । 

६ चरै लन्यशुणव्यासेचाऽणोरपि सतो जीवस्य सकलदेहव्यापि कार्य न विरुध्यते । 
यथा लोके मणिप्रदीपप्रसृतीनामपचरकेकदेशवतिनामपि प्रमा5पवरकव्यापिनी सती 
कृत्स्ने$परबरके कार्य करोति, तद्वत्‌। स्यात्कदाचिच्यन्दनस्य सावयवत्वात्स्माचय व 
विसर्पणेनापि सकलदेह आह्ृ(द्यित्त्वं न त्वणोर्जीचस्यावयवाः सन्ति यैरयं सकलदेहं 
विप्रसपं दित्याशङ्कय 'गुणादवा लोकवत्‌' इत्युक्तम्‌ (२५ 

कथं पुनगुंणो गुणिव्यतिरेकेणान्यत्र चर्तेत ? न हि पटस्य शुक्लो गुणः पटव्यतिरे- 
_केणान्यतर वर्तमानो इच्यते | भदीपप्रभावद्ववेदिति चेत न डा वर्तमानो च्यते | प्रदीपप्रभावद्धवेद्ति चेत्‌-न) तस्या अपि द्रव्यत्वाभ्युपगमात्‌। 
संशयकी निवृत्ति नहीं होती । पू०--इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, क्यों ? क्योंकि अभ्युपगम है । 
आत्माका मी चन्दनके समान देहके एकदेशमें वृत्तित्व-अवस्थिति विशेषत्व स्वीकार किया जाता है । 
कैसे ? कहते हैं-/ह॒दि ह्येष आत्मा “यह आत्मा हृदयमें दै. सवा एष०' (वह यह आत्मा हृदयमें है) 

'कतम आत्मेति०' (आत्मा कौन है ? ) यह जो प्राणोमें-बुद्धि वृत्तियोंके भीतर रहनेवाला विज्ञानमय है, 
हृदयके अन्तर ज्योतिः स्वरूप है) इत्यादि उपदेशोसि वेदान्त-वाक्योमें हृदयमें ही यह आत्मा पढा जाता 
है । इसलिए हान्त और दाशञेत्तिकमें वेषम्य न होनेसे चत्दनके समान यह अविरोघ युक्त है ॥२४॥ 
अथवा चैतन्य गुणकी व्यासिसे जीवके अणु होनेपर मी सकल देहव्यापी कायं विरुद्ध नहीं है । 
जैसे लोकमें गृहके एक देशव्ी मणि, प्रदीप आदिकी भी भमा गृहव्यापी होती हुई सम्पूर्ण गृहमे कायं 
( प्रकाश ) करती है । इसप्रकार भ्रकरणमें भी समझना चाहिए । चन्दन सावयव है, अतः सूकम 
अवयवोके फैळनेसे कदाचित्‌ वह सकल देहमें आह्लाद कर सकता है, परन्तु अणु जीवके अवयव 
नहीं है जिससे कि वह सकल देहमें फैले । ऐसी आश द्भाकर 'गुणाद्वा लोकवद्‌' ऐसा कहा है ॥२५॥ 
परन्तु गुण गुणीको छोड़कर अन्यन्न किंस प्रकार रहेगा ? क्योंकि पटका शुळ जा पटसे 
| -चीपिका EF 
स्थिति सिद्ध होती है । परन्तु इस अनुमानका हेतु व्यभिचारो है, क्योंकि त्वगिर्द्रियमें हेतु दै. साध्य नहीं 
है । त्वक्‌ समस्त शरीरव्यापी है, इसलिए व्यभिचारी हेतु पक्षमें साध्यकी सिद्धि नहीं कर सकता । इस 
प्रकार त्वचाके दृष्टान्तसे संशयकी निवृत्ति नहीं हो सकती है । यह दोष नहीं है, क्योंकि आत्माके 
अणुत्वमें केवल अनुमान प्रमाण नहीं है, किन्तु 'स वा पुष आत्मा हृदि' इत्यादि श्रुति मी प्रमाण है, 
इसलिए चन्दन दृष्टान्तके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २४ ॥ का 

# अणु आत्मा निरवयव है ओर चन्दन सावयत है, इससे कायंमें मी विषमता है, इस अरुचिसे 
प्रदीपका दृष्टान्त दिया गया है ॥ २५ ॥ 

६४ 
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निबिडावयवं हि तेजोद्वव्यं प्रदीपः, प्रविरलावयवं तु तेजोद्रव्यमेच प्रभेति। अत उत्तरं पठति- 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ ॥२६॥ 
पद्च्छेद--व्यतिरेकः, गन्धवत्‌ । ८ 
_( गन्धवत्‌ ) जेसे भी गन्धकी स्थिति गुणी द्रव्यसे पृथक 

होती है, डा क तकी प्या (तिरेक ) पृथक्‌ अवस्थिति हो सकती है t द 

& यथा गुणस्यापि सतो गन्धस्य गन्धवद्द्व्यव्यतिरेकेण वृत्तिभवति । अप्रापते- 
ष्वपि कुखुमादिषु गन्धवत्खु कुसुमगन्धोपलब्धेः । एचमणोरपि खतो जीवस्य चैतन्य 
शुणव्यतिरेको भविष्यति । अतश्चानेकान्तिकमेतद्शुणत्वाद्रूपादिवदाश्रयचिइरेषाञुप- 
पत्तिरिति, गुणस्यैव सतो गन्धस्या्रयविइलेषदशनात्‌। गन्धस्यापि सहेबाश्रयेण 
विश्लेष इति चेत्‌-न, यस्मान्मूलद्रव्याद्विरळेषस्तस्य क्षयप्रसङ्गात्‌। अक्षीयमाणमपि 
ततपूर्वाचस्थातो गम्यते।: अन्यथा तत्पूर्वावस्थैणुदत्वादिमिहीयेत । स्यादेतत्‌ 
गन्धाश्रयाणां विरिलिएानामवयवानामल्पत्वात्सन्नपि विशेषो नोपलक्ष्यते। सूक्ष्मा 
हि गन्धपरमाणवः सवंतो विप्रसृ्ता गन्धवुद्धिमुतपादयन्ति नाखिकापुटमजुप्रविशन्ति 
इति चेत्‌-न, अतीन्त्रियत्वात्परमाणूनां स्फुटगन्धोपछव्धेश्च नागकेसरादिु। न 
च लोके प्रतीतिगन्धवद्द्रव्यमाघातमिति। गन्ध पवाधात इति तु लौकिकाः 
प्रतियन्ति । रूपादिष्वाश्रयव्यतिरेकानुपळच्धेर्गन्धस्याप्य युक्त आश्रयब्यतिरेक इति चेत्‌- 
न, प्रत्यक्षत्वादनुमानाप्रवृत्तेः। तस्माद्यद्यया लोके इष्टं तत्तयैवानुमन्तव्यं निरूपकेर्ना- 
व्यतिरिक्त अन्यत्र वर्तमान होता हुआ नहीं देखा जाता । यदि कहो कि प्रदीप प्रमाके समान हो जायगा, 


तो यह युक्त नहीं है, कारण कि वह मी द्रव्य माना गया है । घन अवयव तेजोद्रव्य ही प्रदीप है और 
प्रविरळ अवयव तेजोद्रव्य ही तो प्रमा है। इससे उत्तर कहते हैं-- 


जसे गुण होते हुए भी गन्धकी गन्धवद्‌ द्रव्यसे अतिरिक्त वृत्ति होती है, क्योंकि गन्ध युक्त 


कुसुम आदिके अप्राप्त होनेपर मी कुसुम गन्धकी उपलब्धि होती है, वसे जीवके अणु होनेपर भी चैतन्य . 


गुणका व्यतिरेक होगा । इससे “गुण होनेसे रूप आदिके समान आश्रयसे उसका विइलेष अनुपपन्न है' 
यह व्यमिचरित है । कारण कि गुण होते हुए गन्धका ही आश्रयसे विइलेश देखा जाता है। यदि कहो 
कि गन्धका भी आश्रयके साथ ही विदलेश होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि जिस मूल द्रव्यसे 
विइलेष है उसका क्षय प्रसंग होगा । परन्तु वह मूलद्रव्य पूर्वावस्थासे अक्षीण होता हुआ ज्ञात होता 


है, अन्यथा वह पूवं अवस्थिति गुरुत्व आदिसे रहित हो जायगा । ऐसा होनेपर भी पृथक्‌ हुए गंधके . 


आश्रय अवयर्वोके अल्प होनेसे विशेष होता हुआ भी वह उपलक्षित-ज्ञात नहीं होता । क्योंकि चारों 
ओर फैले हुए सूक्ष्म गन्ध परमाणु नसिका पुटमें प्रवेश करते हुए गंघज्ञान उत्पन्न करते हैं, ऐसा यदि 
कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि परमाणु अतीन्द्रिय हैं ओर नाग-केसरमें स्पष्ट गंधकी उपलब्धि 
होती है । छोकमें 'गन्धवद्‌ द्रव्य मैने सू घा' ऐसी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत “गन्ध ही मैंने सू वा 
इसप्रकार लोग अनुभव करते हैं। यदि कहो कि रूप आदिको आश्रये व्यतिरिक्त उपलब्धि 
नहीं होती, तो एतावता गाथका भी आश्रय व्यतिरेक अयुक्त है, तो यह ठीक नहीं है, कारण कि 
प्रत्यक्ष होनेसे अनुमान प्रवृत्त नहीं होगा। अतः जो जसे लोकमे देखा गया हो उसका उसके 
सत्यानन्दी-दी पिका 

# सिद्धान्ती पूवंपक्ष वारणके लिए अनुमान कहते है--'ज्ञानं न गुणिव्यतिरिक्तदेशब्यापी गुण" 
त्वात्‌, रूपवत्‌? ( ज्ञान गुणी आत्मासे अधिक देश व्यापी नहीं है, क्योंकि वह 'गुण है जंसे रूप ) प्रमाके 
द्रव्य होनेसे उसमें व्यभिचार नहीं है । पु०--परन्‍्तु गंधमें व्यभिचार है, इसलिए वह हेतु पक्षमें साष्यको 


SS ला 


fn क जि डा + 
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न्यथा । नहि रसो गुणो जिह्वयोपळभ्यत इत्यतो रूपाद्योऽपि निद्वयैचोपलभ्येर 
क्षिति नियन्तुं शाक्यते ॥२९॥ a £ 


तथा च दशेयति ॥ २७॥ 
पदच्छेद तथा, च, दशयति । 
सूज्ञार्थ--( च ) और 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः? इत्यादि श्रुति ( तथा ) आव्माका ज्ञानसे 
सम्पूणं शरीर व्यापित्व ( दशेयति ) प्रतिपादित करती है । 
I णुपरिमाणत्वं चात्मनोऽभिघाय तस्यैच 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः 
( छा० ८८1३ ) इति चेतन शुणेन समस्तञारीरव्यापित्वं दशयति ॥९७॥ 


पृथगुपदेशात्‌ ॥ २८॥ 

पदच्छेदू-- 7 थक्‌ , उपदेशात्‌ । 

सूची प्रज्ञया शरीरं समारुह्य०' इस श्रुतिसे आत्मा और ज्ञानका कतूंकरणरूपसे (पृथक्‌) 
पृथक्‌ ( उपदेशात्‌ ) उपदेश है, भतः जीवका गुणद्वारा सकळ शरीर व्यापित्व है। 

“प्रज्ञया शरीरं समारुद्य' ( कौपी० ३।६ ) इति चात्मप्रश्योः कर्टृकरणमावेन पृथगुप- 
देशाच्चैतन्यगुणेनैचास्य शरीरव्यापिता शास्यते । 'तदेपां आणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय 
(ढृ० २।१।१७ ) इति च कतुः शारीरात्पृथग्विक्षानस्योपदेश एतमेवाभिप्रायमुपोहलयति 
तस्मादणुरात्मेति ॥९८॥ 

एवं प्राप्ते चरमः ` 

_ तद्शुणसारत्वाचु तडयपदेशः माजवत ॥२९॥ 
पदच्छेद्‌--तदगुणसारस्वात्‌, छु तद्व ्पदेशचः, प्राज्ञवत्‌ । 

सूजार्थे--( ठु ) शब्द पु्वेपक्षकी व्यावृत्ति करता है, ( तद्गुणसारत्वात्‌ ) बुद्धि और आत्माके 
तादात्म्य होनेसे जीवमें बुद्धिके अगुत्व, उत्क्रमण, गमन, आगमन, सुख-दुःख आदि गुण प्रधान हँ 

उससे उसमें ( तद्ृथपदेश्वः ) अणुत्वं व्यपदेश होता है, वह स्वामाविक नहीं है ( प्राजवत्‌ ) जैसे 
परमात्माकी सग्रुणोपासनाओंमें दहर आदि उपाधियोंके कारण उसमें अणुत्वादि व्यवहार होता है । 

___#तुबच्दः पक्ष व्यावयति। नेतवस्ति-भ् उल्म हेग तो पक्षे व्यावर्तयति। नैतदस्ति-भणुरात्मेति। उत्पत्त्य्रवणाद्धि परस्येच तु 
अनुसार ही निरूपकोंसे अनुमान करना चाहिए अन्यथा नहीं। रस युग जिह्वासे उपलब्ध होता है, तो 
इससे रूप आदि गुण मो जिह्लासे ही उपलब्ध हों, ऐसा नियम नहीं किया जा सकता ॥ २६ ॥ 

. आत्माका हृदयमें स्यान और अणुपरिमाण कहकर उसका ही “आ लोसम्य० ( हम अपने इस 
आत्माको लोमपयन्त और नखपयंन्त ज्योंका त्यों देखते हैं ) यह | 
च्यापिस्व दिखलाती है ॥ २७॥ 

“प्रज्ञया शरीरं०' (प्रज्ञाद्वारा शरीर पर सम्यग्रपसे आरूढ होकर सुख, दुःखका अनुमव करता 
है) इसप्रकार आत्मा और प्रज्ञाका कतृं-करणमावसे पृथक्‌ उपदेश होनेसे उसकी चवन्यशुगढारा ही 
शरीर व्यापिता ज्ञात होती है । तदेपाँ० ' ( सुपुप्तिमें यह वाग आदि प्राणोंके विषय ग्रहण करनेकी 
सामथ्यंको अपने चैतन्य गुणसे ग्रहण कर सोता है ) इस प्रकार कर्ता जीवात्मासे पृथक्‌ विज्ञानका 
उपदेश इसी (चैतन्यगुण व्याप्ति विषयक) अभिप्रायको पुष्ट करता है, इसलिए आत्मा अ है॥२८॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- 
सत्यानन्दी दीपिका 
सिद्ध नहीं कर सकता । अतः ज्ञान मो गन्धके समान आत्मासे अधिक देशवृत्ति हो सकता है ॥२६॥ 


ति चैतन्य गुणसे समस्त शरीर ' 


कील आज कक फीकी लक 
snaps 


| 
| 


| 
| 
| 
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ब्रह्मणः प्रवेशश्ववणात्तादात्म्योपदेशाच्च परमेव ब्रह्म जीव इत्युक्तम्‌ । परमेच चेद्त्रह्म 
जीवस्तस्माद्यावत्परं ब्रह्म तावानेच जीयो भवितुमहंति | परस्य च बह्मणो विभुत्व- 
मास्नातम्‌, तस्माद्विभुर्जीवः। तथा च सवा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमय: 
प्राणेषु? ( ब्रह० ४।४।२२ ) इत्येबंजातीयका जीवविषया विशुत्ववादाः थोताः स्मार्ताञ्च 
समर्थिता भवन्ति । न चाणोर्जीवस्य सकलशरीरगता वेदनोपपद्यते । त्वक्संवन्धात्स्या- 
दिति चेत्‌--न; कण्टकतोद्नेऽपि सकलदारीरगतेब वेदना प्रसज्येत, त्वक्कण्टकयोईि 
संयोगः ऊ्स्नायां त्वचि चतंते-त्वक्च कत्स्नशरीरव्यापिनीति। पादतल एव तु 
कण्टकजुन्नो वेदनां प्रतिळभते। न चाणोझुंगव्यासिरुपपद्चते, शुणस्य शुणिदेरात्वात्‌।. 
गुणत्वमेद हि शुणिनमनाश्रित्य शुणस्य हीयेत । प्रदीपप्रभायाश्च द्रव्यान्तरत्वं व्या- 
ख्यातम्‌। & गन्धोऽपि शुणत्वाभ्युपगमात्साश्रय णव संचरितुमहँति। अन्यथा 
शुणत्वहानिप्रसङ्गात्‌। तथा चोक्तं द्वैपायनेन--'डपलभ्याप्सु चेद्गन्धं केचिूयुरनेधुणाः । 
शृथिब्यामेव तं चिद्यादपो वायुं च संश्रितम्‌ ॥' इति । यदि च चैतन्यं जीवस्य समस्तं 
शरीरं व्याप्नुयान्नाणुर्जीवः स्यात्‌ । चेतन्यमेच ह्यस्य स्वरूपमग्नेरिवौष्ण्यप्रकाशो । नात्र 
तु शब्द [पूवं ] पक्षकी व्यावृत्ति करता है । आत्मा अणु है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्माकी 
उत्पत्तिके अश्चवणसे परब्रह्मके ही प्रवेश भ्रवणसे और तादात्म्यके उपदेशसे परब्रह्मा ही जीव है, ऐसा 
कहा गया है । यदि परत्रह्म ही जीव है तो उससे जितना परब्रह्म है उतना ही जीव हो सकता है । 
परब्रह्मको श्रुतियोंमें विभु कहा गया है उससे जीव भी विभु है । उसी प्रकार 'स वा एप०? ( वह यह 
महानु अज आत्मा है जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है ) इस प्रकारके ज़ीव विषयक श्रौत और स्मातं 
विभुत्ववाद समर्थित होते हैं। और अणु जीवमें सम्पूर्ण शरीर गत वेदना उपपन्न नहों होती । यदि 
कहो कि त्वक्‌के सम्बन्धसे होगी, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि त्वचामें काँटा चुमने पर भी सकल शरीर 
गत ही वेदना प्रसक्त होगी, कारण कि त्वचा और काँटेका संयोग ( सम्बन्ध ) सम्पूर्ण त्वचामें है और 
त्वक्‌ समस्त शरीर व्यापी है। परन्तु काँटा चुंमनेवालेको पैरके तलवेमें वेदना उपलब्ध होती है । अणुके 
गुणकी व्याप्ति उपपन्न नहीं होती, कारण कि गुणका गुणी प्रदेश होता है । यदि गुण गुणीके अनाश्रित 


होकर रहे तो गुणका गुणत्व ही न रहेगा । प्रमा तो अन्य द्रव्य है, ऐसा व्याख्यान किया जा चुका है। 
गन्ध मी गुण स्वीकार करनेसे आश्रय सहित ही संचारके योग्य हो सकता है, अन्यथा गुणत्वकी हानि 


सक्त होगी । इस प्रकार भगवाच द्वेपायनने कहा--'उपल्भ्याप्सु०? ( जलमें गन्ध उपलब्धकर कई 
अनिपुण पुरुष उसमें गन्ध है ऐसा कहते हैं, परन्तु जळ और वायुमें स्थित गन्ध पृथिवीका ही है ऐसा 
जानना चाहिए ) यदि जीवका चैतन्य समस्त शरीरको व्याप्त करेगा तो जीव अणु न होगा, क्योंकि 
जेसे ओष्ण्य और प्रकाश अग्निका स्वरूप है, वैसे चैतन्य ही जीवका स्वरूप है। इसमें गुणगुणि- 

& इस अधिकरणमें आत्माके ण मिल घर श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 
उनमें प्रामाण्य प्राप्त होनेपर पुवंपक्षीद्वारा जीव अणु है ओर ईश्वर विभु है, इस प्रकार दोनोंका 
भेदकर श्रुतियोंका अविरोध दिखलाया गया है। सिद्धान्ती--जीव अणु नहीं है, क्योंकि 'तत्सष्टा० 
'अनेन जीवेनात्मना' इत्यादि श्रुतियोंसे शरीर आदि कार्यमें जीवरूपसे परब्रह्मका ही प्रवेश प्रतिपादित 
दै बोर 'तत्त्वर्मास' इत्यादि श्रतियोंसे जीवकी ब्रह्मरूपता उपदिष्ट है, अतः ब्रह्मका परिमाण ही हट 
परिमाण है इसमें 'स वा आत्मा' 'नित्यः सवंगत: स्थाणुः? (म० गी० २।२४) इत्या 
बा पत का ठी मड महानज त्मा' 'नित्यः स्वगत: स्थाणुःः (म० गी० २२४) 

ॐ अब तक तो चेतन्यको आत्माका गुण मानकर उसीकी व्याप्तिसे गुणी आत्माका अणुत्व 
निराइत किया गया है । आगे चैतन्य जीवका स्वरूप है गुण नहीं है, इसे 'चेतन्यमेव' आदिसे कहते 


IER 


आघ० १३ रु० २९ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ५०९, 


गुणगुणिबिभागो विद्यत इति। शरीरपरिमाणत्वं च प्रत्याख्यातम्‌ । परिरोपा द्विभुजीचः। 
कथं तर्हणुत्वादिव्यपद्‌ दा इत्यत आह--तदगुणसारस्वात्त तद्न्यपदेशः' इति | तस्या बुद्धे- 
गुणास्तदूुणा इच्छा दवेषः सुखं दुःखमित्येवमादयस्तद्गुणाः सारः प्रधान यस्यात्मनः 
संसारित्वे सं मवति स तदूगुणसारस्तस्य भावस्तद्गुणसारत्वम्‌ । नहि बुद्धेगु णेविना केच- 
लस्पात्मनः संसारित्वमस्ति। वुद्धयुपाधिधर्माध्यासनिमित्त हि कर्ठृत्वभोक्तुत्वादिलक्षणं 
संसारित्वमक्तुरमोक्तुश्चासंसारिणो नित्यमुक्तस्य खत आत्मनः | तस्मात्तद्गुणसारत्याः 
दुचुद्धिपरिमाणेनास्य परिमाणब्यपदेशः, तदुत्त्रन्त्यादिभिश्चास्योत्क्ान्त्यादिव्यपदेशो न 
स्वतः । ® तथा च--'बाळाग्रञ्ततमागस्य शतधा कल्पितस्य च । भागो जीवः स विज्ञेयः स चान- 
न्याय कल्पते ॥'( खे० ५५९ ) इत्यणुरवं जीवस्योकस्वा तस्यैव पुनरानन्खमाद्द । तच्चैवमेच 
समञ्जसं स्याद्ययौपचारिकमणुत्वं जीवस्प भवेत्पारमार्थिकं चानन्त्यम्‌। न ह्मभयं सुख्यः 
मवकल्पेत । न चानन्त्यमोपचारिकमिति शक्यं विज्ञातुम्‌, सर्वापनिषत्सु मह्मात्मभावस्य 
प्रतिपिपानयिषितत्वात्‌ । तथेतरस्मिन्नप्युन्माने वदेयु णेनात्मशुणेन चेच आराम्रमात्रो ह्यवरोऽपि 
दृष्ट/ (श्वे ५८) इति च चुद्धिगुणखंबन्धेनेवाराग्रमात्रतां शास्ति न स्वेनेवात्मना । 'एषो- 
अ्शुरात्मा चेतला बेदितब्य/ ( शण्ड ३३ ९ ) इसाप अबसर रायन चेतक्षा वेदितव्यः' ( मुण्ड० ३।१।९ ) इत्यत्रापि न जीवस्याणुपरिमाणत्वं शिष्यते, 


तचत 
विभाग नहीं है । जीवका शरीर परिमाण तो पुवं ही खण्डित किया जा चुका है । परिशेषसे जोव 


विश्रु है । तो उसमें अणुत्व आदि व्यपदेश किस प्रकार है ? इसपर कहते हुँ-“तद्गुणसारत्वात्तु तद्वय- 
पदेशः' उसके बुद्धिके गुण वे तद्गुण--इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख इत्यादि, तद्गुण सार प्रधान जिस 
आत्माके संसारित्वमें संमव है वह तद्गुणसार, उसका भाव तद्गुणसारत्व है, क्योंकि वुद्धिके गुणोंके 
विना केवळ आत्मामें संसारित्व नहीं है । अकर्ता, अमोक्ता, असंसारी, नित्य मुक्त होते हुए आत्माका 
कतृंत्व, मोक्तृत्व आदि रूप संसारित्व बुद्धि उपाधिके धर्मोके अध्यासके कारण हो है। इसलिए 
तद्गुणसारत्व होनेसे बुद्धिके परिमाणसे इसका परिमाणव्यपदेश है और बुद्धिकी उत्क्रान्ति आदिसे 
जीवकी उत्क्रान्ति आदिका व्यपदेश है । उसके परिमाण और उत्क्रमण आदि स्वाभाविक नहीं हूँ। 
और इसी प्रकार 'बालाग्रशतमागस्य०' ( सौ मागोंमें विभक्त किया हुआ जो केश्चके अग्रमागका सौवाँ 
भाग है उसके समान जीवको जानना चाहिए, किन्तु वह स्वतः अनन्तके लिए समर्थ है ) इसप्रकार 
जीवको अणु कहकर पुनः उसको ही श्रुति अनन्त कहती है । वह तमो संगत हो सकता है जव जीवमें 
अणुत्व गौण हो ओर आनन्त्य पारमार्थिक हो । दोनों मुख्य नहीं हो सकते, और आनन्त्य गोण है, 
ऐसा जाननेको समथं नहीं है । समी उपनिषदोंमें ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन करना अमिलषित है । उसी 
प्रकार 'बुद्धेगु'णेन०' (बुद्धि गुण निमित्तक आत्मामें अध्यस्त गुणसे-अध्यस्त आत्मगुणसे जीव मी आरके 
नोकके समान आकारवाला देखा गया है ) इस तरह अन्य उन्मानमेँ बुद्धिगुणके सम्बन्धसे ही आराग्र- 
परिमाणका उपदेश करता है अपने स्वरूपसे नहीं । "एपो$णुरास्मा०' ( यह आत्मा अणु है; विशुद्ध 
ज्ञानद्वारा जानने योग्य है ) इसमें भी जीवके अणुपरिमाणका उपदेश नहीँ है, क्योंकि परमात्मा ही चक्षु 


हैं । आत्मामें अणुत्वका व्यपदेश आऔपाधिक है । जैसे अन्तरा विज्ञानमनसी' ( ब्र० सू० २1३1१५ ) 
(विज्ञान और मनके बीचमें) 'हृदि हि' ( #० (° २।३।२४ ) ( हृदयमें ) इस प्रकार वुद्धिके गुणोंका 


अध्यास होनेसे आस्मामें अणुत्व आदि व्यवहार होता है, स्वतः नहीं । 
# कि जैसे पत्यरसे बनी भूति पत्थर ही है, तो भी “पत्यरकी मूर्ति' ऐसा केवळ काल्पनिक 


भेद व्यवहार होता दै । वैसे प्रकरणमें मो समझना चाहिए ॥ २९॥ 


| 
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५१० . भद्मखूत्-शाह्ुरसाष्य [ अ० ५ पा० ६ 


परस्येवात्मनश्वश्षुराद्यनवग्राद्यत्वेन ज्ञानप्रसादगस्यत्वेन च प्रकृतत्वात्‌ू । जीवस्यापि च 
सुख्याणुपरिमाणत्वानुपपत्तेः । तस्माद्दुर्शानत्वामिप्रायमिदमणुत्ववचनसुपाध्यभिप्रायं 
चा दृष्टव्यम्‌ । तथा प्रया शरीर समारुद्य' (कोषो० ३1९) इत्येचंजातीयकेष्बपि भेदोपदेशेपु 
बुद्ध यैबोपाधिभूतया जीवः शरीरं समारह्येत्येचं योजयितव्यम्‌ । व्यपदेशमात्रं चा शिला- 
घुत्रकस्य शरीरमित्यादिवत्‌ । नद्वात्र गुणगुणिविभागो5पि विद्यत इत्युक्तम्‌, हृद्यायत- 


लत्ववचनमपि वुद्धेरेच तदायतनत्वात्‌। तथोत्कान्त्यादीनामण्युपाध्यायत्ततां दशंयति-- . 


“कस्मिन्न्वहसुत्कान्त उत्क्रान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामीति' ( प्रइन० ६1३ ) 
मस प्राणमसृजत' ( प्र ६।४ ) इति । उत्क्तान्त्यभावे हि गत्यागत्योरप्यआवो विज्ञायते। न 
ह्यनपस्रधस्य देहाद्गत्यागतो स्याताम्‌। एवचसुपाधिशुणसारत्वाज्जीवस्याणुत्वादिव्य- 
पदेदाः, प्राज्ञवत्‌ । यथा प्राज्ञस्य परमात्मनः सशुणेषूपाखनेषूपाधिगुणसारत्वाद्‌ णीयस्त्वा- 
दिव्यपदेशः--'अणीयान्त्रीहेर्वा यवाद्वा’ (छा०३।१४।३) 'मनोसयः प्राणशरीरः सवंगन्धः सवरसः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( छा० ३।१४।२ ) इत्येवंप्रकारस्तद्वल्‌ ॥ २९ ॥ 

स्यादेतत्‌-यदि वुद्धिगुणसारत्वादात्मनः संसारित्वं कल्प्येत, ततो चुद्धयात्म- 
नोर्भिन्नयोः संयोगावसानमवझ्यंभाचीत्यतो वुद्धिवियोगे खत्यात्मनो विभक्तस्यानालक्ष्य- 
स्वादसत््वमसंसारित्वं चा प्रसज्येतेति । अत उत्तरं पठति 

यावदात्मभावित्वाच न दोषस्तदशनात्‌ ॥ ३०॥ 

पद्च्छेद्‌--यःवदात्ममावित्वात्‌, च, न, दोषः, तदद्यंनात्‌ । 

सूजाथे- बुद्धिका संयोग ( यावदात्ममावित्वात्‌ ) जवतक आत्मज्ञानसे संसारको निवृत्ति नहीं 
होती तवतक रहता है । ( न दोष: ) अतः उक्त दोष नहीं है ( तदशनात्‌ ) क्योंकि देहका वियोग 
होनेपर भी बुद्धिका संयोग “समानः सच्चुभो लोकावनुसंचरति’ इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता है । 

नेयमनन्तरनिर्दिष्टदोषप्रासिराशाङ्कनीया । कस्मात्‌ ? यावदात्मभाचित्वाद्चुद्धिसंयो- 

आदिसे अग्राह्य और ज्ञान प्रसादगम्य होनेसे प्रकृत है, जीवका भी अणुपरिमाण मुख्य नहीं हो सकता । 


जीवमें अणुत्व वचन दुविज्ञेयत्व अमिभ्रायसे अथवा उपाधिके अभिप्रायसे समझना चाहिए । इस 
प्रकार 'प्रज्ञया ०! (प्रज्ञाद्वारा शरीरपर समारुढ होकर सुख दुःखका अनुभव करता है) इस प्रकारके भेदो- 


पदेशोंमें मी उपाधिइप बुद्धिसे ही जीव शरीरपर समारोहण कर, ऐसी योजना करनी चाहिए । अथवा 
*शिलापुत्रका शरीर' इत्यादिके समान यह व्यपदेशमात्र है । यहाँ गुण गुणो विभाग भी नहीं है, ऐसा 
कहा जा चुका है । 'जीवका स्थान हृदय है, यह वचन भी बुद्धिके अभिप्रायसे है, क्योंकि बुद्धिका ही 
स्यान हृदय है। उसी प्रकार 'कस्मिन्न्वहसु०' (किसके उत्कान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊंगा और किसके 
प्रतिष्ठित होम्ेपर प्रतिष्ठित होऊंगा ) 'स ग्राणमसंजत' ( उसने प्राण उत्पन्न किया ) इसप्रकार उत्क्रान्ति 
आदि उपाधि के अधीन हैं, ऐसा श्रुति दिखळाती है । उत्क्रान्तिके अमाव होनेपर गति और आगतिका 
भी अभाव जाना जाता है । देहसे न निकले हुए को गति ओर आगति नहीं होती । इसप्रकार उपाधि 
गुणको प्रधानतासे प्राज्ञके समान जीवमें अणुत्व आदि व्यपदेश है। जैसे 'अणीयान्त्रीहेर्चा यवाद्वा 
( हृदय कमलके भीतर यह मेरा आत्मा धानसे, यवसे मो सूक्ष्म है ) 'मनोमयः०' ( वह ब्रह्म मनोमय, 
प्राणशरीर, सवंगन्ध, सवरस, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है ) इसप्रकार सगुण उपासनाओमें उपाधिके 
गुणोंकी प्रधानतासे प्राज्ञ-परमात्मामें अणुत्व आदिका व्यपदेश है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥२९॥ 

ऐसा हो, यदि वुद्धिके गुणकी प्रधानतासे आत्मामें संसारिक्वकी कल्पना करो, ठो परस्पर मिन्न 
बुद्धि और आत्माके संयोगका अवसान ( अन्त ) अवस्यंभावी है, इससे बुद्धिका वियोग होनेपर विभक्त 
आत्माके अनालक्ष्य होनेसे उसका असत्त्व अथवा असंसारित्व प्रसक्त होगा ? इसपर उत्तर कहते हैं 
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गस्य । यावद्यमात्मा संसारी भवति, यावदस्य सम्यग्द्दांनेन संसारित्वं न निवतते,ताव- 
दस्य बुद्धया संयोगो न शास्यति। यावदेव चायं वुद्धथ,पाधिसंवन्धस्तावज्जीवस्य 
जीवत्वं संसारित्वं च । परमार्थतस्तु न जीवो नाम वुद्धःथ,पाधिसंचन्धपरिकर्वितस्वरू- 
पव्यतिरेकेणास्ति। नहि नित्यमुक्तस्वरूपात्सवज्षादीश्वरादन्यदचेतनो धातुद्विंतीयो 
वेदान्ताथेनिरूपणायासुपळभ्यते । “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता मन्ता तिज्ञाता' ( ब्रृह०३।७।२३), 
“नान्यदतोऽस्ति द्रेप्टु श्रोतृ मन्त्‌ विज्ञातृ’ ( छा० ६।८।७) 'तत्त्वर्मास' ( छा० ६।१।६ ), 'अहं 
ब्रह्मास्मि’ ( बृह०१।४।७ ) इत्यादिश्रतिशतेभ्यः | कथं पुनरवगम्यते याचदात्मभावी वुद्धि- 
संयोग इति ? तद्वर्दानादित्याह । तथा हि शास्त्रं दूर्दायति-“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्य- 
न्तज्योंतिः पुरुषः स समानः सन्नुजों लोकावनुसंचरति ध्यायतीव लेलायतीव’ ( त्रृह० ।३।७ ) 
इत्यादि । तत्र विज्ञानमय इति वुद्धिमय इत्येतदुक्तं भवति, प्रदेशान्तरे विज्ञानमयो मनो- 
मयः प्राणमयश्रक्वुमयः श्रोत्रमयः' इति विज्ञानमयस्य मन आदिभिः सह पाठात्‌ । वुद्धिमयत्वं 
च तद्शुणसारत्वमेवाभिम्रेयते । यथा लोके स्त्रीमयो देवदत्त इति स्त्रीरागादिप्रधानोऽ- 
भिधीयते, तद्गत्‌। “ल समानः सन्न मौ लोकावनुसंचरति’ इति च लोकान्तरगमनेऽप्यचियोगं 
बुद्धया दर्शायति । केन समानः ? तयेव वुद्धो ति गम्यते, संनिधानात्‌ । तञ्च दर्शायति- 
'ध्यायतीच लेलायतीव' (ब्रृह०- ५।३।४ ) इति । एतदुक्त भवति-नायं स्वतो ध्यायति, 
नापि चलति, '्यान्त्यां बुद्धौ ध्यायतीव, चलन्त्यां बुद्धौ चलतीवेति । अपि च मिथ्या- 
ज्ञानणुरःखरोऽयमात्मनो वुद्धथ_पाधिसंबन्धः। नच मिथ्याज्ञानस्य सम्यरज्ञा- 

पूवंमें कही हुई यह दोष प्राप्तिकी शङ्का नहीं करनी चाहिए, किससे.? इससे कि बुद्धिक्रा संयोग 
यावदात्मभावी है । जबतक यह आत्मा संसारो है, जबतक इसका तत्वज्ञानसे संसारित्व निवृत्त नहीं होवा, 
तबतक इसका बुद्धिके साथ सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । जवतक यह बुद्धिप उपाधिका सम्बन्ध है तव 
तक जीवमें जीवत्व और संसारित्व हैं । वास्तवमें तो बुद्धि उपाधिके सम्बन्धसे परिकल्पित स्वरूपसे 
व्यतिरिक्त जीव नाम है ही नहीं, क्योंकि 'नान्योऽतो०' (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 
नहीं है ) “नान्यदतो०' (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता और विज्ञाता नहीं है) “तत्त्वमसि” “अहँ 
ब्रह्मास्मि’ इत्यादि सैकड़ों श्रृतियोंसे नित्य मुक्त स्वरूप सववज्ञ ईश्वरसे अन्य द्वितीय चेतन तत्त्व वेदान्त 
अथंका निरूपण केरनेपर उपलब्ध नहीं होता । परन्तु बुद्धिका संयोग यावदात्ममावो है, यह कैसे 
जाना जाता है ? इसके उत्तरमें “वह श्र_तिमें प्रतिपादित है! ऐसा सूत्रकारमे कहा है । जैसे कि “योऽयं 
विज्ञानमयः ०” (जो यह्‌ प्राणोंमें विज्ञानमय है बुद्धिमें ज्योतिःस्वरूप पुरुष, वह समान-त्रुद्धिके सहश 


हुआ इस लोक और परलोक में संचार करता है, [बुद्धि वृत्तिके अनुसार ] मानो घ्यान करता है । 
[प्राणवृत्ति होकर] मानों अत्यथं चेष्टा करता है ) इत्यादि शास्त्र दिखलाता हे । इसमें 'विज्ञानमयः' 


इस पदसे “बुद्धिमय' यह उक्त होता है, क्योंकि अन्य स्थलमें “विज्ञानमयो०' (विज्ञानमय, मनोमय, 


प्राणमय, चक्षु मंय, श्रोत्रमय ) इस प्रकार विज्ञानमयका मन आदिके साथ पाठ है । बुद्धिमयत्वसे 
तद्गुणसारत्व ही अभिप्रेत है । जैसे लोकमें स्त्रीमें राग आदिकी प्रवानतासे देवदत्त स्त्रीमय है” कहा 


जाता है । “स ससान:०' (वह बुद्धि समान होकर दोनों लोकोंमें संचरण करता है) यह श्रुति लोकान्तर 
गमन करनेमें आत्माका बुद्धिके साथ अवियोग प्रतिपादित करती है । किसके समान ? सान्निघ्यसे उस 


बुद्धिके समान ऐसा ज्ञात होता है । उस (समानत्व)को “ध्यायतीव ळेळायतीव” (ध्यान करता-सा प्रतीत 
होता है, चलता-सा प्रतीत होता हे ) यह श्रुति दिखलाती है । तात्पयं यह है कि यह आत्मा स्वत: न 


ध्यान करता है और न चलता ही है। परन्तु वुद्धिके घ्यानस्थ होनेपर वह ध्यान करता-सा प्रतीत होता 
है और बुद्धिके चलनेपर वह चलता-सा ज्ञात होता है । आत्माका यह बुद्धिरूप उपाधिके साथ सम्बन्ध 


मिथ्याज्ञान पुरः सर है । मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति यथाथंज्ञानके विना नहीं होती । इसलिए जवतक 
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नादन्यत्र निवृत्तिरस्तीत्यतो यावदत्रह्मात्मतानववोधस्ताव्रदयं वुद्धयुपाधिसंवन्धो न 
शाम्यति | दर्शायति च 'वेदाहमेतं पुरूपं महान्तमादित्यव्ण तमसः परस्तात्‌ । तमेव विदित्वाऽ- 
तिसत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेञ्यनास ॥' ( श्वेता० ३।८ ) इति ॥ ३० ॥ 

नजु सुपुप्तप्रलययोने शक्यते घुद्धिसम्बन्ध आत्मसोऽभ्युपगन्तुस्‌। “सता सोस्य 
तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति’ ( छा० ६।८।१ ) इति बचनात्‌। ऊृत्स्नचिकारप्रलया- 
भ्युपगमाञ्च। तत्कथं यावदात्मभावित्वं बुद्विसंबन्धस्येति ! अत्रोच्यते 

ुं्त्वादियस्त्रस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌ ॥ ३१ ॥ 

पदच्छेद ¬ पुंस्त्वादिवत्‌, तु, अस्य, सतः, अभिव्पक्तियोगात्‌ । 

सूत्रार्थ -( पुंस्वादिवत्‌ ) जंसे बाल्यावस्थामें विद्यमान ही पुंस्त्व आदि योवनमें विकसित 
होते हैं, बेस ( सतः ) सुपुप्ति अवस्थामें सूक्ष्मर्पसे विद्यमान ( अस्य ) बुद्धि संयोग जाग्रत्‌ आदि 
अवस्थामें (अभिव्यक्तियोगात्‌) अभिव्यक्त होता है । इसलिए बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी है । 

६४ यथा लोके पुंस्त्वादीनि वीजात्मना विद्यमानान्येव वाल्यादिष्वचुपल्भ्यसाना- 
न्यविद्यमानवदभिप्रेयमाणानि यौवनादिऽदाविर्मवन्ति नाचिद्यमानान्युत्पद्यन्ते, षण्डादी- 
नामपि तदुत्पत्तिप्रसङ्गात्‌-पवमयमपि चुद्धिसंवन्धः दाकत्यात्मचा विद्यमान एव खुपुत- 
-प्रलययो; पुनः प्रबोधप्रसवयो राविभंवति । एवं हो तद्युज्यते, न॒ ह्याकस्मिकी कस्यचिदु- 
त्पत्तिः संभवति, अतिप्रसङ्गात्‌ । दर्शा यति च खुषुत्तादुत्थानमविद्यात्म कवीजसद्भावकारि- 
तम्‌-'सति संपद्य न घिडुः सति संपद्यामह इति’, “त इहृ व्याघ्रो वा लिंहो वा' (छा० ६।९।३) इत्या- 
दिना । तस्मात्सिद्वमेतद्यावदात्मभावी वुद्धथाद्यु पाधिसंवन्ध इति ॥ ३१ ॥ 


क a st rs es ऑन पति शिवाय सच तल 
ब्रह्मात्माका अज्ञान है तबतक यह बुद्धिरप उपाधि सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । ऐसा 'वेदाहमेतं०' 


( मैं इस अज्ञानातीत प्रकाशस्वरूप महान्‌ पुरुषको जानता हूँ । उसे ही जानकर मृत्युको पार करता है 
इसके सिवा परमपद प्राप्तिका कोई अन्य मागं नहीं है ) यह श्रुति भी दिखलाती है ॥ ३० ॥ 


सुषुप्ति और प्रझयमें आत्माका बुद्धिके साथ सम्बन्ध स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
'सता सोम्य०? (हे सोम्य ! सुषुप्तिमें यह सत्‌ ( परब्रह्म ) के साथ सम्पन्न हो जाता है यह अपने 


स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसा भू तिवचन है । और सम्पूर्ण विकारका प्रलय स्वीकार किया गया 
है, तो बुद्धि सम्वन्ध यावदात्ममावी कंसे है ? इसगर कहते हैं--- 


जैसे लोकमें पु स्त्व आदि बीजरूपसे विद्यमान ही बाल्य आदिमें अनुपलब्ध एवं अविद्यमातके 
समान अभिप्रेत होनेपर मी यौवन आदिमे आविभूंत होते हैं, अविद्यमान उत्पन्न नहीं होते, क्योंकि 
पण्ड ( नपुंसक ) आदिमें भी उसकी उत्पत्तिका प्रसंग हो जायगा, वेसे यह बुद्धि सम्बन्ध भी सुषुप्ति 
और प्रलयमें शक्तिरूपसे विद्यमान ही पुन: प्रबोध ( जाग्रत्‌ ) और प्रसव ( सृष्टिकाळ ) में आविमूत 
होता है, क्योंकि यह ऐसा ही युक्त-संगत है। किसीकी आकस्मिक ( विना कारण ) उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, कारण कि अतिप्रसंग हो जायगा । और “सति संपद्य०' (सुषुप्तिमें यह सम्पूण प्रजा सतूको 
प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि हम सत्‌ ( ब्रह्म ) को प्राप्त हो गयी )इससे “त इह०(वे इस छोकमें 
वाघ या सिंह जो सुषुप्तिके पूव होते हैं, वे हो पुनः होते हैं ) इत्यादिसे श्रुति अविद्य त्मक बोजके 


सद्भावसे किया हुआ सुषुप्तिसे उत्यान दिखळातो है । इससे यह सिद्ध हुआ कि बुद्धि आदिरूप उपाधिका 
सम्बन्ध यावदात्ममावी है ॥ ३१ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका द 
- ® यदि बुद्धका सम्बन्ध यावदात्ममावी मानें तो सुषुप्तिमें सम्बन्धके होनेपर ब्रह्मसंपत्ति नहीं 
होगी ओर प्रल्यमें होनेपर प्रलय न होगा । परन्तु स्थूल और सूक्मरूपसे सम्बन्ध विद्यमान है ॥३१॥ 


eer eee. - ४ 


SSS त त कति वदर म विधि ति वि समन सिक 


हट्टाला 
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नित्योपलब्ध्यनुपलग्बिग्रसङ्गोऽन्यतरनियभो वाऽन्यथा ॥ ३२॥ 
पदच्छेद -नित्योपलव्च्यनुपलब्धिप्रसङ्गः, अन्यतरनियमः, वा, अन्यथा । 
सूज्ञाथे--अन्तःकरणका अस्तित्व अवश्य मानना चाहिए । ( अन्यया ) यदि उसे न मानें 
ठो ( नित्योपलव्व्यनुपलब्बिप्रसङ्गः ) आत्मा, इन्द्रिय आदि साधन विद्यमान होनेसे नित्योपलब्धिका 
प्रसङ्ग होगा। यदि साधन होते हुए भी अनुपलब्धि मानें तो नित्यानुपळब्धि प्रसङ्ग आ जायगा । 
( वा ) अथवा ( अन्यतरनिग्रमः ) आत्मा वा इन्द्रियका प्रतिबन्ध मानना होगा, तो वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि आत्मा अविक्रिय है ओर इन्द्रियोंकी भी अकस्मात्‌ शक्तिका प्रतिवन्ध नहीं हो सकता 
है, इसलिए उपलब्धिके सामान्य कारण अन्तःकरणको अवश्य मानना चाहिए । 

६ तच्चात्मन उपाधिसूतमन्तःकरणं मनोवुद्विविज्ञानं चित्तमिति चानेकधा तत्रतत्ना- 
भिळप्यते। कचिच्च वृत्तिविभागेन संशायादिवुत्तिकं मन इत्युच्यते, निश्चयादिवृत्तिक 
बुद्धिरिति | तच्चेबंभूतमन्तःक्रणमवश्यमस्तीत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अन्यथा ह्यनभ्युपगम्य- 


माने तस्मिन्नित्योपलव्घ्यचुपलब्धिप्रसङ्गः स्यात्‌ । आत्मे न्द्रियविषयाणामुपलब्धिसाधनानां . 


संनिधाने सति नित्यमेवोपळन्धिः प्रसज्येत । अथ सत्यपि हेतुसमवधाने फलाभावस्ततो 
नित्यमेवाचुपलव्धिः प्रसज्येत । न चेवं हह्यते। अथवाऽन्यतरस्यात्मन इन्ट्रियस्य बा 
शाक्तिप्रतिबन्धोऽभ्युपगन्तव्यः । न चात्मनः शक्तिप्रतिवन्धः संभवति, अविक्रियत्वात्‌ । 
नापीन्द्रियस्य, नहि तस्य पूर्वोत्तरयोः क्षणयोरभ्रतिबद्धशक्तिकस्य सतोऽकस्माच्छक्तिः 
प्रतिबध्येत । तस्माद्स्यावघानानवधानाभ्यामुपलष्ध्यचुपऴष्थी भवतस्तन्मनः। तथा 
य श्रुतिः--'अन्यत्रमना अभूवं नादशंमन्यन्रमना अभूवं नाश्रौषस्‌! ( ब्र० १।५।३ ) इति, ‘मनसा 
छेव पश्यति भनसा श्वणोति' ( बृह० १५३ ) इति । कामादयश्चास्य वृत्तय इति दृशांयति 


आत्माका उपाधिभूत वह अन्तःकरण भिन्न मिन्न स्थलों पर मन, बुद्धि, विज्ञान और ञणप्रक्मम झा वह बन्तकरण भिन्न भिन्न स्थलों पर मन, बुढि, विज्ञान ओर वित्त 
इस तरह अनेक प्रकारसे कहा जाता है । कहीं वृत्तिविमागसे संशय आदि वृत्तिवालेको मन कहते हैं, 
ओर निश्‍चय आदि वृत्तिवालेको बुद्धि कहते हैं । इसप्रकारका वह अन्तःकरण अवश्य है, यह स्वीकार 


करना चाहिए । अन्यथा--उसके स्वीकार न किये जानेपर नित्योपलब्धि अथवा नित्य अनुपलब्धिका 
प्रसङ्ग होगा । उपलब्धिके साधन भूत आत्मा, इन्द्रिय और विषयके सपन्निधान होनेपर नित्य ही उप- 
रूब्धि प्रसक्त होगी । यदि हेतुके संनिधान होनेपर भी फलका अमाव है, तो नित्य ही अनुपलब्धि 
प्रसक्त होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । अथवा आत्मा वा इन्द्रिय दोनोंमें से एककी शक्तिका 
प्रतिबन्ध स्वीकार करना चाहिए । आत्माकी शक्तिका प्रतिबन्ध तो समव नहीं है, क्योंकि वह अवि- 


क्रिय है । इन्द्रियका भी शक्ति प्रतिबन्ध संभव नहीं है, क्योंकि पूवं और उत्तर क्षणमें अप्रतिबद्ध शक्ति 
वालेकी शक्ति अकस्मात्‌ प्रतिबद्ध नहीं हो सकती, इसलिए जिसकी सावधानी और असावघानीसे 
उपलब्धि और अनुपलब्धि होती हैं वह मन है । तथा “अन्यन्न सना०' ( अन्यत्र मन था, अतः मैने 
नहीं देखा, अन्यत्र मन था, इससे नहीं सुना, इसप्रकार मनसे ही देखता है, मनसे सुनता है ) यह 


-दीपिका 
% आत्माकी बुद्धिरूप अ ता थी प्रमाण हैं-/चेतसा वेद्तिब्यः' ( बल 
जानना चाहिए ) “चित्त च चेतयितब्यं च' ( प्रः ४।८ ) (चित्त ओर चित्तका विषय ) “मनसै- 
वाचुद्रषटव्यस्‌? ( मनसे हो देखना चाहिए ) 'यस्तु विज्ञानवान्मवति' ( कठ० १।३।६ ) ( परन्तु जो 
बुद्धिरूप सारथि युक्त होता है ) “मनसस्तु परा बुद्धि” ( कठ० १।३।१० ) ( मनसे बुद्धि पर है ) 
इत्यादि भ्ुतियोसे अन्तःकरण चित्त, मन, विज्ञान, बुद्धि अनेक नामोसे प्रतिपादित है । इन्द्रिय ओर 


35 विषय आदिके होनेपर भी कदाचित्‌ विषयोपलब्धि होती है कदाचित्‌ नहीं होती इसका कारण फेवेरू 


६५ 


| 
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“कासः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा एतिर्टतिहाँधींमीरित्येतत्सचं भन एव' ( बृह० ०1५३ ) 
इति । तस्माद्यक्तमेतत्‌ “तद्गुणसारत्वात्तद्व्ग्रपदेशः' इति ॥ ३२ ॥ 
( १४ कर्त्रधिकरणम्‌ । खु० २३-३९ ) 
कर्ता क्ञाखाथंवच्वात्‌ ॥ ३३॥ 

पद्च्छेद्‌- कर्ता, णास्त्राथवत्त्वात्‌ । 

सूत्रा्थ--( कर्ता ) आत्मा ही कर्ता है वृद्धि नहीं, ( शास्त्राथंवत्त्वात्‌ ) क्योंकि ऐसा माननेसे 
विधि आदि शास्त्र साथंक होता है । 

# तद्गुणसारत्वाधिकारेणेवापरोऽपि जीवधर्मः प्रपञ्च्यते । कर्ता चायं जीवः 
स्यात्‌। कस्मात्‌? शास्त्राथवत्त्वात्‌ । एवं 'यजेत', “जुहुयात्‌, 'दुद्यात्‌ इत्येवंविधं विधि- 
शास्त्रमर्थवद्भवति । अन्यथा तदनर्थकं स्यात्‌ । तद्धि कतुः सतः कतेव्यविशोषमुपदिश- 
ति । न चाऽसति कर्तवे तदुपपद्येत । तथेदमपि कास्त्रमथंवद्धवति “एप हि द्रष्टा श्रोता 
अन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः' ( प्र ९५ ) इति ॥ ३३ ॥ 


विहारोपदेशात्‌ ॥ ३४ ॥ 

सून्नाथ--जीवकर्ता है, क्योंकि उसके विषयमे विहारका उपदेश है । 

इतश्व जीवस्य कर्तेत्वम, यज्जीवप्रक्रियायां संध्ये स्थाने विद्दारमुपदिशति-'स 
इ्‌यते$खतो यत्र कामम? (ब्रृह० ४।३।१२) । इति, स्वे शरीरे यथाकामं परिवतंते' (बृह० २।१।१८) 
इति च ॥ ३४ ॥ 
श्रुति है । 'कामः संकल्पः०' ( काम, संकल्प, संशय, शद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, प्रज्ञा, मय 
यह सब मन ही है ) यह श्रुति कामादि मनकी वृत्तियाँ हँ, ऐसा दिखलाती है । इससे 'तद्गुणसार- 
एवात्तद्नभ्पदेश!' यह युक्त है । ॥ ३२ ॥ े 

तद्गुणसारत्वके प्रकरणसे ही जीवके अन्य घमंका मी विस्तारसे विचार किया जाता है। 
यह जीव कर्ता होना चाहिए, क्‍योंकि इससे शास्त्र अथंवानु ( सार्थक ) होता है । इसप्रकार 'यजेत' 
( याग करे ) “जुहुयात! ( होम करे ) 'दुद्याद' ( दान करे ) इसप्रकारका विधि शास्त्र प्रयोजनवाला 
होता है, अन्यया वह निरथंक होगा, क्‍योंकि वह शास्त्र कतकि होनेपर कतंव्य विशेषका उपदेश 
फरता है । कर्ताके न होनेपर वह उपपन्न नहीं होगा । इसप्रकार 'एष हि द्रष्टा०' ( यही आत्मा द्रश, 
श्रोता, मन्ता, बोद्धा, कर्ता ओर विज्ञानरूप है ) यह शास्त्र भी साथंक होता है ॥ ३३ ॥ 

, इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि 'स ईयते०' (वह अकेला विचरनेवाला अमृत जीव जहाँ इच्छा होती 
है वहाँ चला जाता है ) और 'स्वे शरीरे०” ( उसी प्रकार प्राणोंको ग्रहण कर वह अपने शरो रमें यथेष्ट 
विचरता है ) इसप्रकार श्रुति जीवकी प्रक्रियामें स्वप्नावस्थामे विहारका उपदेश करती है ॥ ३४ ॥ 

ह सत्यानन्दी-दोपिका 
कि ह उ 1४ a बुद्धिके गुणोंकी प्रघानतासे आत्मामें अणुत्व, संसारित्व 


® गत अधिकरणे आत्मामें अणुत्वको अध्यस्त कहकर वास्तविक महत्त्वकी स्थापना की गई है। 


अव इस प्रसंग्रमें आत्माके कतृंत्व धमका विचार किया जाता है कि यह नित्य चिद्रूप महान्‌ आत्मा . 


र दद क नहीं ? “असङ्गो द्यं पुरुष: इस असङ्गत्व प्रतिपादक श्रुति और 'यजेत' इस विधि श्रुतिका 
न रोध होनेसे संशय होता है, परन्तु सिद्धान्तमें 'तद्गुणसारत्वसे' आत्मामें कतृंत्व औपाविक है। 
वेधि-निषेध शास्त्र, बन्ध-मोक्ष शास्त्र साथंक होता है और 'झास्त्रफळं प्रयोक्तरि' ( विधि-माग 
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उपादानात्‌ ॥३५॥ 
सूजाथे- जीव कर्ता है, क्योंकि श्रृतिमें इसके द्वारा इन्द्रियोंका ग्रहण कहा गया है । 
इतश्चास्य कतृत्वम्‌ , यज्ञीवप्रक्रियायामेव करणानामुपादानं संकीर्तयति-'तदेषा 


प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय’ ( बृह० २१।१।१७) इति, 'प्राणान्गृहीस्वा' ( बृह० २।१।१८ ) 
इति च ॥ ३५॥ 


व्यपदेशाच्च क्रियायां न चेत्निदेशविपयेय; ॥३६॥ 
पदच्छेद--व्यपदेशात्‌, च, क्रियायाम्‌, न, चेत्‌, निर्देशविपयंयः । 
सूजाथे--( च ) और ( व्यपदेशात्‌ ) 'विज्ञानं यज्ञं तनुते' यहाँ विज्ञान शब्द वाच्य जीव 
( क्रियायाम्‌ ) छोकिक आदि क्रियाका कर्ता कहा गया है, ( न चेत्‌) यदि विज्ञान शब्द जीव परक 
न मानकर वुद्धि परक मानें तो ( निर्देशविपयंयः ) निर्देश विपयंय होगा अर्थात्‌ बुद्धिके करण होनेसे 
तद्वाचक विज्ञान पदमें प्रथमापेक्षा “विज्ञानेन इस प्रकार तृतीया होगी । 
इतश्च जीचस्य कतत्वम्‌, यदस्य लौकिकीषु वैदिकीषु च क्रियासु कत्वं व्यप- 
शति शास्त्रम्‌-' विज्ञानं यज्ञ तनुते कर्माणि तनुतेऽपि च' (तै० २।५।१) इति । नलु विज्ञानशब्दो 
बुद्धौ समधिगतः, कथमनेन जीचस्य क्त्वं सूच्यत इति? नेत्युच्यते। जीवस्यैवैष निदेशो 
न बुद्धेः । न चेज्ीवस्य स्यान्निदेशविपर्ययः स्यात्‌, विजञानेनेत्येवं निरदेक्ष्यत्‌ । तथा हान्यत्र 
बुद्धिविचक्षायां विज्ञानशब्दस्य करणविभक्तिनिद्‌शो इश्यते 'तदेषां प्राणान विज्ञानेन विज्ञान- 
सादाय' (बृह० २।१।१७) इति । इह तु विज्ञानं यज्ञ तनुवे’ (तै० २।५।१) इति कतृसामाना- 
धिकरण्यनिदेशाद्चुद्धिन्यतिरिक्तस्यैचात्मनः कर्तत्वं सूच्यत इत्यदोषः ॥३६॥ 
अत्राह-यदि वुद्धिव्यतिरिक्तो जीवः कर्ता स्यात्स स्वतन्त्रः सन्प्रियं द्वितं चैवात्मनो 
नियमेन संपादयेन्न विपरीतम्‌ । विपरीतमपि तु संपादयन्न पछभ्यते। न च स्वतन्त्रस्यात्मन 
ईहशी प्रवृत्तिरनियमेनोपपद्यत इति, अत उत्तरं पठति-- 
इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि “तदेषां! ( वह वुद्धि द्वारा इन वागू आदि इन्द्रियोंकी शक्तिको 
ग्रहणकर सोता है ) और 'प्राणान्गृहीत्वा०' ( उसी प्रकार यह प्राणोंको ग्रहणकर अपने छरोरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इस प्रकार श्रुति जीवके प्रकरणमें ही इन्द्रियोंका ग्रहण वर्णन करती है ॥ २५ ॥ 
और इससे मी जीव कर्ता है, क्योंकि 'विज्ञानं यज्ञ तचुते०' ( विज्ञान-जीव यज्ञका विस्तार 
करता है और कर्मोका भी विस्तार करता है ) इस प्रकार यह श्रुति जोवका ळोकिक ओर वदिक 
क्रियाओंमें कतृंत्व व्यपदेश करती है । परन्तु विज्ञान शब्द तो बुद्धिमें निश्चित है, तो फिर उससे जीव 
कर्ता है, यह किस प्रकार सूचित किया जाता है? नहीं, ऐसा कहते हैं--यह जीवका ही निर्देश है 
वृद्धिका नहीं । यदि यह निर्देश जीवका न हो तो निर्देश विपयंय 'बिज्ञानेन' ( स ण 
निर्देश “तदेषां रा इनकी शक्तिको ग्रहण कर बहू सोता है) इस 
तरह बा य यी की वता करण विमक्तिसे निर्देश देखा 
जाता है । किन्तु यहाँ तो 'विज्ञानं यज्ञः तनुते’ इस प्रकार कर्ताके सामानाधिकरण्य निर्देशसे बुद्धिसे 
व्यतिरिक्त आत्माका ही कतृंत्व सूचित होता है, अतः दोष नहीं है ॥ ३६ ॥ 
इस प्रकार कहते हैं--यदि बुद्धिसे भिन्न जीव कर्ता हो तो वह स्वतन्त्र होता हुआ अपना प्रिय 
और हित नियमसे संपादन करेगा विपरीत नहीं, किन्तु विपरीत मो संपादन करता हुआ उपलब्ध होता 


सत्यानन्दी दीपिका . 
आदिसे उत्पन्न स्वगं आदि फल यजमानको प्राप्त होता है । इस जैमिनि न्यायसे मी मोक्ता घात्मा ही 
कर्ता सिद्ध होता है बुद्धि नहों । पुवेपक्षमे श्रुतियों का विरोध है ओर सिद्धान्तर्मे उनका अविरोष है ॥३३॥ 
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उपलब्धिवदनियस! ॥ २७॥ 


पद्च्छेद--उपलन्धिवत्‌, अनियमः । 

सूचार्थ-( उपलब्धिवत्‌ ) जैसे उपलब्धिमें स्वतन्त्र होता हुआ भी इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वैसे ( अनियमः ) इष्ट और अनिष्टका मी अनिथमसे संपादन करता दै । 

$ यथा5यमात्मोपलब्घि प्रति स्वतन्त्रोऽप्यनियमेनेए्मनिएं चोपलभत एवमनि- 
यमेनैवेशश्‍मनिष्ठं च संपादयिष्यति । उपल्व्चावप्यस्वातनत्र्यसुपलब्थिहेतूपादानोपलस्मा- 
दिति चेत्‌-न, विषयप्रकल्पनामात्रप्रयोजनत्वादुपलब्थिदेतूनाम्‌, उपलब्धी त्वनन्या- 
पेक्षत्वमात्मनश्चैतन्ययोगात्‌ । अपि चार्थक्रियायामपि नात्यन्तमात्मनः स्वातन्ज्यमस्ति, 
देशकालनिमित्तविशेषापेक्षत्वात्‌। न च सहायापेक्षस्य कतुंः कत्वं निवर्तते । भवति 
होधोद्काचपेक्षस्पापि पक्तुः पक्तृत्वम्‌ । सहकारिचैचित्याच्चेष्टा निष्टार्थक्रियायामनिय- 
मेन प्रदृत्तिरात्मनो न विरुध्यते ॥३७॥ 

शक्तिविपर्ययात्‌ ॥ ३८॥ 

सुन्नाथे- बुद्धिको कत्री मानें तो करणशक्तिका विपयंय होगा । 

इतश्च विश्ञानव्यतिरिक्तो जीवः कर्ता भवितुमर्हति । यदि पुनर्चिज्ञानरान्द्चाच्या 
बुद्धिरेव करनी स्यात्ततः शक्तिविपर्ययः स्यात्‌ । करणशक्तिवुंद्धेहीयेत कठंशक्तिश्रापच्येत। 
है । स्वतन्त्र आत्माकी अनियमसे ऐसी प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती, अतः उत्तर कहते हैं--- 

जैसे यह आत्मा उपलब्धिके प्रति स्वतन्त्र होता हुआ भी अनियमसे इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वेसे अनियमसे ही इष्ट ओर अनिष्टका संपादन करेगा । यदि कहो कि उपछब्धिमें मी आत्मा 
स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि उपलब्बिके हेतुका उपादान ( ग्रहण ) उपलब्ध है, तो यह ठीक नहीं है, 
क्योंकि उपछब्धिके हेतुओंका प्रयोजन केवळ विषयकी कल्पना मात्र है । उपलब्धिमे तो आत्माको 
झन्यकी उपेक्षा नहीं है, कारण कि चेतन्यका योग है। और अथं-क्रियामें मी आत्माको अत्यन्त 
स्वतन्त्रता नहों है, क्योंकि देश-काळ और निमित्तविशेषकी अपेक्षा है। सहकारीकी अपेक्षा करनेवाले 
कर्ताका कतृत्व निवृत्त नहीं होता, क्योकि काष्ठ, जळ आदिकी अपेक्षा करनेवाले पाचकमें मी पाककतृंत्व 
व्यवहार होता है । सहकारीके वैचित्र्यसे ही इष्ट और अनिष्ट अथं क्रियामें नियमके विना आत्माकी 
प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३७ ॥ 

इससे भी विज्ञानसे भिन्न जीव कर्ता हो सकता है। पुनः यदि विज्ञान शब्द वाच्य वुद्धि ही 
क्री होगी तो उससे शक्तिका विपयंय होगा-बुद्धिकी ऋरण शक्तिका नाश होगा ओर उसको कतुंशक्ति 
प्रसक्त होगी । और वुद्धिमें कतृंशक्तिके होनेपर उसमें ही छहंपरत्यय विषयता स्वीकार करनी पड़ेगी, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

७ यदि जीव स्वतन्त्र है तो सवंदा इष्टका संपादन करेगा, अन्यथा वह कर्ता ही नहीं होगा, 
क्यॉफि 'स्वतनत्रः कर्ता’ ( पा० सू० १।४।५४ ) कर्ता स्वतन्त्र होता है । परन्तु जीवके स्वतन्त्र होनेपर 
भी कारककी विचित्रतासे उसकी प्रवृत्ति अनियमित है । यदि आत्मा विषय सम्वन्धके लिए करणोंकी 
अपेक्षा करता है तो वह स्वतन्त्र कैसे है? केवळ स्वभिन्नकी अपेक्षा न करनेका नाम स्वतन्त्रता प्रसक्त 


होगी, इससे स्वभिन्न कारकोंका प्रयोजक होकर जो स्वयं कारकोसे प्रेरित न हो वह स्वतन्त्र है । इस ` 


प्रकार स्वतन्त्र होता हुआ भी जीव इष्ट साघनताकी भान्तिसे अनिष्ट साधनका भी अनुष्ठान करता है, 
` अत अनियमित प्रवृत्ति और स्वतन्त्रता दोनों जीवमें अविरुद्ध है ॥ ३७ ॥ 
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सत्यां च युद्धः कर्दृंशक्तो तस्या एवाहंग्रत्ययविषयत्वमभ्युपगन्तन्यम्‌, अहङ्कारपूर्विकाया 
एव प्रबृस्तेः सर्वत्र दर्शानात्‌ । अहं गच्छाम्यदमागच्छास्यहं भुओे5हं पिवामीति च । 
तस्याश्च कर्वृशक्तियुक्तायाः सर्वाथेकारि करणमन्यत्कल्पयितव्यम्‌। शक्तोऽपि हि 
सन्कर्ता करणसुपादाय क्रियासु प्रवर्तमानो इयत इति। ततश्च संज्ञामात्रे विवाद 
स्यात्‌, न चस्तुसेदः कञ्चित्‌ , करणव्यतिरिक्तस्य कतुंत्वाभ्युपगमात्‌ ॥ ३८ ॥ 
समाष्यसावाच्च ॥ ३९॥ 
पद्च्छेद्‌-समाष्यमावात्‌, च । 
सूञाथ-आर आत्माके कर्ता न होनेपर वेदान्तमें प्रतिपादित ब्रह्मके साक्षात्कारका साधन- 
भूत समाधिका अमाव हो जायगा, अतः आत्मा कर्ता है । 
योऽप्ययमौपनिषदात्मप्रतिपत्तिप्रयोजनः समाधिरुपदिष्टो चेदान्तेचु--'मात्मा बा 
अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो -निदिध्यासितब्यः सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितब्यः' (बृह० २।४।५), 
“ओमित्येवं ध्यायथ आत्मानम्‌’ ( सुण्ड० २।२।६ ) इत्येचंळक्षणः, सोऽप्यसत्यात्मनः कदत्वे 
नोपपद्येत । तस्मादप्यस्य कतृत्वसिद्धिः ॥ ३९॥ 
( १५ तक्षाधिकरणम्‌। सू० ४० ) 
यथा च तक्षोमयथा ॥ ४०॥ 
पद्च्छेद्- यथा, च, तक्षः, उमयथा | 
सुनञार्थ--( च ) परन्तु ( यथा ) जैसे लोकमें ( तक्षः ) बढई ( उभयथा ) वसुछा आदि 
करणोंको अपेक्षा कर्ता होकर दुःखी होता है और उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे अकर्ता एवं सुखी 
होता है, वेसे आत्मा भी बुद्धि आदि करणोंकी अपेक्षा कर्ता, संसारी है, उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे 


[ अकर्ता एवं परमानन्दघन ही है । 


एवं तावच्छार्राथंवस्वादिभिहेतुभिः कठत्वं , शारीरस्य प्रदर्शितम्‌, तत्पुनः 
स्वाभाविकं वा स्यादुपाधिनिमित्तं चेति चिन्त्यते। तत्रेतैरेव शाख्राथवत्वादिभिहतुभिः 
स्वाभाविक कर्तृत्वम्‌, अपवादहेत्वभावांदिति । एवं प्राप्ते भूम--न स्वाभाविकं कतृत्व- 


_मात्मनः खंभवति, अनिर्मोक्षप्रसङ्गात्‌। कदत्वस्वमावत्वे त्मनो न के म अनिमोक्षप्रसङ्गात्‌। कर्दत्वस्वभावत्वे ह्यात्मनो न कठुत्वात्निमोक्षः 


क्योंकि “मैं जाता हू' 'मैं आता हूँ' 'मैं खाता हूँ' 'मैं पात करता हूँ इस प्रकार अहंकार पूवक हो सवंत्र 
प्रवृत्ति देखनेमें आती है । कतृंथक्ति युक्त उसको सर्वायंकारी अन्यकरणकी कल्पना करनी चाहिए । कर्ता. 
समथं होता हुआ भी करणका ग्रहणकर क्रियाओंमें प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है । उससे केवळ 
नाममें विवाद है वस्तुमें कोई भेद नहीं है, क्योंकि करणसे व्यतिरिक्त कर्ता स्वीकार किया गया है ॥३८॥ 

“आत्मा वा अरे०? ( हे मंत्रेयी ! आत्मा दर्शन करनेके योग्य है, अता उसका श्रवण करना 
चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिघ्यासन करना चाहिए, अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विद्येषरूपसे 
जिज्ञासा करनी चाहिए ) और 'ओमित्येवं०' ( ओम्‌, इस प्रकार उस आत्माका ध्यान करो ) इस 
प्रकारकी जो यह औपनिषद्‌ आत्मप्रतिपत्तिरूप प्रयोजनवाली समाधि-निदिष्यासन वेदान्तवाक्योंमें उप- 
दिष्ट है वह भी आत्माके कर्ता न होनेपर उपपन्न नहीं होगी । इससे मी आत्मा कर्ता सिं होता है ॥३९॥ 

इसप्रकार शास्त्राथवत्त्त आदि हेतुओंसे जीवात्माका कतृत्व दिखलाया जा चुका है। किन्तु 
वह स्वासाविक है अथवा उपाधि निमित्तक है, इसपर विचार किया जाता है। उस विचारमें इन 
दयास्त्रायंवत्त्व आदि हेतुओंसे स्वाभाविक कतृंत्व है, क्योंकि उसका अपवादक कोई हेतु नहीं है। 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होतेपंर हम कहते हैं--आत्मामें स्वामाविक कटुव समर नही. है, फ्योफि 
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संभवति, अन्नेरिवौष्ण्यात्‌। नच कदृत्वादनिसुक्तस्यास्ति पुरुषार्थसिद्धिः, कर्तृत्वस्य 
डुःखरुपत्वात्‌ । नज स्थितायामपि कठेत्वशक्तो कतत्वकार्येपरिहारात्पुरुषाथः सेत्स्यति, 
तत्परिहारश्च निमित्तपरिहारात्‌ । यथाऽम्नेदेहनशक्तियुक्तस्यापिः काष्ठवियोगादइहन- 
कार्याभावस्तद्वत्‌ । न, निमित्तानामपि शक्तिलक्षणेन संवन्धेन संवद्धानामत्यन्तपरि- 
हारासंभवात्‌ । नजु मोक्षसाधनविघानान्मोक्षः सेत्स्यति-न, साधनायत्तस्यानित्यत्वात्‌ । 
अपि च नित्यशुद्धचुद्धमुक्तात्मप्रतिपादनान्मोक्षसिद्धिरभिमता । तादगात्मप्रतिपादनं च 
न स्वाभाविके कतृत्वे$वकल्पेत्‌ । तस्मादुपाघिघर्माध्यासेनेवात्मनः कतृंत्वं न स्वाभावि- 
कम्‌ । तथा च श्रुतिः-“ध्यायतीव लेळायतीव' (बृह० ४।३।७) इति । 'आत्मेन्द्रियमनोयुक्त मोक्तेत्या- 
हुमनीषिण:' (कठ० ३।४) इति चोपाधिसंपृक्त स्यैवात्मनो भोकतृत्वादिविशेषलाभं दशयति । 
& नहि विवेकिनां परस्मादन्यो जीवो नाम कर्ता भोक्ता वा विद्यते, “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्ट’ 
( बृह० ४।३।२३ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । पर एव तहि संसारी कर्ता भोक्ता च प्रसज्येत, 
परस्मादन्यश्चेञ्चितिमाञ्जीवः कर्ता बुद्धयादिसंघातव्यतिरिक्तो न स्यात्‌--न, अविद्या- 


प्रत्युपस्थापितत्वात्कतत्वमोक्तृत्वयोः । तथा च शास्त्रम्‌- “यत्र हि द्वेतमिव भवति तदितर ` 


इतरं पस्यति’ (बृह० २।४।१४) इत्यविद्यावस्थायां कतृत्वभोकतृत्वे दर्शायित्वा विद्यावस्थायां 
ते एव कतत्वमोक्तृत्वे निवारयति- “यत्र त्वस्य सवमात्मैवाभूत्तत्केन कं पड्येत' ( ब्रृह० 
२।४।१४) इति | तथा स्वप्नजागरितयोरात्मन उपाधिसंप्केळतं श्रमं श्येनस्येवाकाशो विपरि- 
पततः श्रावयित्वा तदभाचं सुषु प्राज्ञे नात्मना संपरिष्वक्तस्य श्राचयति--'तद्वा अस्येतदापत- 
ऐसा मानने पर आत्माका मोक्षामाव प्रसंग होगा । आत्माका कतृत्व स्वामाविक होनेपर जसे अग्निका 
ओष्ण्यसे मोक्ष नहीं होता, वसे ही आत्माका कतुंत्वसे मोक्ष नही हो सकता । कतृत्वसे मुक्त न हुएके 

पुरुषायंकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि कतृत्व दुःखरूप है । परन्तु कतृंत्व शक्तिकी स्थिति होनेपर मी 
कतृत्व कायंके वास पाते सिद्ध शो जाया 22218 परिहार कारणके परिहारसे re | 
जसे दाहझक्ति युक्त अग्निमें काष्ठ वियोगसे दहन कार्यका अमाव है, वैसे यहाँ मी समझना चाहिए । 
परन्तु यह ठीक नहीं है, क्योंकि शक्तिरूप सम्वन्थसे सम्बद्ध निमित्तोंका अत्यन्त परिहार नहीं हो 
सकता । परन्तु मोक्ष साधनके विघानसे मोक्ष सिद्ध हो जायगा ? नहों, क्योंकि जो साधनके अधीन है 


वह अनित्य है, ओर नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त आत्माके प्रतिपादनसे मोक्ष सिद्धि अभिमत है, उसप्रकार . 


का आत्मप्रतिपादन स्वामाविक कतुंत्वमें नहों हो सकता, इसलिए उपाधि घमंके अध्याससे ही 
आत्मामें कतृत्व है स्वाभाविक नहीं है । जैसे कि “ध्यायतीव ०! त घ्यान करता है, मानो चलता 
है ) यह शति है । ओर “आत्मेन्द्रियमनोयुक्तं०' ( शरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्तको विवेकी लोग 
ओोक्तासंसारी कहते हँ ) इसप्रकार श्रुति उपाधि सम्बद्ध आत्मामें ही भोक्तृत्व आदि विशेष लाम 
दिखळाती है । क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे विवे- 
कियोंको दृष्टिमें परब्रह्मसे अन्य कर्ता भोक्ता नामका जीव नहीं है । तो इससे परमात्मा ही संसारी, 
कर्ता, भोक्ता है ऐसा प्रसक्त होगा । चेतन युक्त कर्ता जीव यदि परमात्मासे अन्य हो तो बुद्धि आदि 
संघातसे व्यतिरिक्त न होगा, ऐस! नहीं, क्योंकि कतृत्व, मोक्तृत्व अविद्यासे प्रत्युपस्थापित है, तथा 
“यत्र हि द्वृतमिव०' ( जिस अवस्थामें द्वेत-सा होता है वहीं अन्य अन्यको देखता है ) इसप्रकार 
अविद्या अवस्थामें कतृंत्व, मोक्तृत्व दिखलाकर “यन्न त्वस्य०' ( किन्तु जहाँ इसके लिए सव आत्मा ही 
हो गया है वहाँ किसके द्वारा किसे देखे ) इसप्रकार विद्या अवस्थामें कतृंत्व, मोक्तृत्वका श्रुति निवा- 
रण करती है । उसी प्रकार स्वप्न और जागरित अवस्थामें आकाशमें उड्नेवाले एयेनके श्रमके समान 


आत्भाका उपाधिके सम्पकंसे उत्पन्न हुए श्रमका अवण कराकर थति सुषुप्तिमें प्राज्ञ आत्माके साथ - 


सम्यक्‌ ऐक्य प्राप्त हुएका श्रमामाव श्रवण कराती है--'तद्वा०? ( इस ज्योतिः स्वरूप आत्भाका आह- 
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कासमात्मकाममकामं रूपं शोकान्तरम्‌' ( बृह० ४।३।२१ ) इत्यारभ्य 'एपास्य परमा गतिरेपास्य 
परमा संपदेषोऽस्य परमो लोक एपो5स्थ परम आनन्दः' ( वृह० ४।३।३२ ) इत्युपसंहारात्‌ । 
तदेतदाहाचायः- यथा च तश्षोभयथा' इति। त्वथ चायं चः पठितः। नैवं मन्तव्यं- 
स्वाभाविकमेवात्मनः कतत्वमग्नेरिवौष्ण्यमिति । यथा तु तक्षा लोके वास्यादिकरणहस्तः 
कर्ता दुःखी भवति, स एव स्वगृहं प्रा्तो विमुक्तवास्यादिकरणः स्वस्थो निवुंतो निर्व्या- 
पारः सुखी भवत्येवमविद्याप्रत्युपस्थापितद्वेतसंपृक्त आत्मा स्वप्नजागरितावस्थयोः 
कर्ता दुःखी भवति, स तय्छ्सापचुत्तये स्वमात्मानं परं ब्रह्म प्रविश्य विमुक्त कार्यकरण- 
संघातोऽकर्ता सुखी भवति संप्रसादावस्थायाम्‌। तथा मुक्त्यवस्थायामप्यविद्याध्वान्तं 
चिद्याप्रदीपेन विधूयात्मेच केवलो नित्रुंतः सुखी भवति। तक्षददष्टान्तशचेतावतांऽदोन 
दृष्टव्यः। तक्षा हि विशिष्टेषु तक्षणादिव्यापारेष्वपेकष्यैव प्रतिनियतानि करणानि 
चास्यादीनि कर्ता भवति, स्वदारीरेण त्वकतैँब । एवमयमात्मा सवंब्यापारेष्वपेक्ष्येव 
मन आदीनि करणानि कर्ता भवति, स्वात्मना त्वकतें वेति । न त्वात्मनस्तक्ष्ण इचाव- 
यवाः सन्ति यैहस्तादिभिरिव घास्यादीनि तक्षा मन आदीनि करणान्यात्मोपाद्दीत 
न्यस्येद्दा । & यत्तृक्तम्‌-शास्रार्थतत्वादिमिहंतुभिः स्वाभाविकमात्मनः कतेत्वमिति, 
तन्न, विधिशास्त्रं तावद्यथाप्रासं कतत्वमुपादाय कर्तव्यविरेषमुपदिदिति, न कतेत्व- 
मात्मनः प्रतिपादयति। नच स्वामाविकमस्य कर्दृत्वमस्ति, प्रह्मात्मत्वोपदेशादित्यः 


बोचाम, तस्मादविद्याकृतं कतृत्वमुपादाय विधिशास्त्रं प्रवतिष्यते । “कर्ता विज्ञानात्मा 


काम्‌, आत्मकाम, अकाम और झोक शून्य स्वरूप है ) ऐसा आरम्मकर “एषास्य०' (यह इस पुरुषकी 
परगति है, यह इसकी परम सम्पत्ति है, यह इसका परम लोक है, यह इसका परम आनन्द है ) ऐसा 
उपसंहार है । इससे आचायंने यथा च तक्षोमयथा' यह कहा है । सूत्रस्य यह 'च शब्द तु अथंमें 
पठित है । और ऐसा नहीं मानना चाहिए कि अग्निकी उष्णताके समान आत्माका कतृंत्व स्वामाविक 
है परन्तु जैसे लोकमें बसुला आदि करण युक्त हाय वाला तक्ष [ बढई ] कर्ता होकर दुःखी होता 
है, वही अपने घर जाकर बसुला आदि करणोंसे विमुक्त हुआ स्वस्थ, शान्त, व्यापार शून्य ओर 
सुखी होता है, बसे ही अविद्यास प्रत्युपस्थापित द्वेतसे सम्बद्ध आत्मा स्वप्न और जागरित अवस्थाओंमें 


व्यापारोसे प्रतिनियत वसुळा आदि -करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने शरीरसे तो अकर्ता 
ही है; वैसे यह आत्मा समस्त व्यापारोमें मन आदि करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने 


स्वरूपसे तो अकर्ता ही है। तक्षके समान आत्माके अवयव नहीं हैं जिससे कि जैसे तक्ष हस्त आदि 


रे क्रे 
द्वारा वसुला आदिका ग्रहण और त्याग करता दै, वसे आत्मा भी मन आदि करणोंका ग्रहण 
अथवा त्याग करे । जो यह कहा गया है कि शास्त्राथवत्व आदि हेतुओसे आत्माका स्वामाविक 


कतृंत्व है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि विधि शास्त्र तो यथाप्रास [ जोक प्रसिद्ध ] कतृत्वको लेकर 
कतंव्य विशेषका उपदेश करता है, आत्मामें कतृंत्वका प्रतिपादन नहीं करता । क 
स्वामाविक नहीं है, क्योंकि उसमें ब्रह्मात्मत्वका. क है, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए - 

# वगकामो यजेत” इत्यादि विधि सत्यानन्यी ताक पिता पपल होता हुआ अपनी साका 
के लिए आत्मामें स्वाभाविक कृ सिद्ध करता है । इसका समाधान वत आदिसे कहते हैं । 
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पुरुष” इत्येबंजातीयकमपि शास्ममजुवादरूपत्वाच्रथाप्रातमेषाविद्या्धतं कठत्वमञु- 
वदिष्यति । पतेन विष्दारोपादाने परिहृते, तयोरप्यनुचादरूपत्वात्‌। नजु संध्ये स्थाने 
प्रसुसेषु करणेषु स्वे शरीरे यथाकामं _परिवतंत इति विहार डपदिइयसालः केचलूस्या- 
त्मनः कर्तृत्वमावहति । तथोपादालेऽपि 'तदेपां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय’ ( वृह० २।१। 
१७) इति करणेषु कर्मकरणविभक्ती थूयमाणे केवलस्यात्मनः कर्तृत्वं गसयत इति । 
अत्नोच्यते--न ताचत्संध्ये स्थानेऽत्यन्तमात्मनः करणविरसणमस्ति, ‘सधीः स्वप्नो सस्वेसं 
लोकमतिक्रामति' ( बृह० ४।३।७ ) इति । तत्रापि घीसंवन्धश्रवणात्‌। तथा च. स्मरन्ति 
“इन्द्रियाणासुपरमे मनोऽनुपरतं यदि । सेवते विषयानेव तद्विधाव्स्वप्नदशनस्‌ ॥' इलि । 'कामादयइच 
मनसो वृत्तयः' इति श्रुतिः। ताश्च स्वप्ने इञ्यन्ते, तस्मात्समचा एव स्वप्ने चिहरति। 
* विहारो5पि च तत्रत्यो वासनामय एव नतु पारमार्थिकोऽस्ति। तथा च थुति- 
रिव्राकाराजुबद्धमेच स्वप्नव्यापारं चर्णयति--'उतेव स्त्रीभिः सह सोदसानो जक्षदुतेवापि 
अयानि पश्यन्‌! ( बृह० ४।३।१३ ) इति । लौकिका अपि तथैच स्वप्नं कथयन्ति-आरु 
्षमिव गिरिश्टज्ञम, अद्राक्षमिव वनराजिमिति । तथोपादालेऽपि यद्यपि करणेषु कर्मकरण- 
बिमक्तिनिदेशः, तथापि तत्संपृक्तस्यैवात्मनः कर्तृत्वं द्रष्टव्यम्‌, केचले कतृत्वासंभवस्य 


कत फतृंत्वको लेकर विधि शास्त्र प्रवृत्त होगा । “कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः? इसप्रकारका शास्त्र भी 
अनुवादरूप होनेसे यथाप्राप्त अविद्याकृत कतृंत्वका ही अनुवाद करेगा । इससे विहार और उपा- 
दानका परिहार हुआ, क्योंकि वे भी अनुवादरूप हैं। परन्तु स्वप्नावस्थामें फरणोंके प्रसुप्त होनेपर 
अपने शरीरमें यथेष्ट परिवतंन करता है, इसभ्रकार उपदेश किया हुआ विहार केवल श्षात्मामें कतृत्व 
को सिद्ध करता है, एवं उपादानमें मी “तदेषां प्राणानां०' [ वह बुद्धिसे इन इन्द्रियोंकी शक्तिकी 
ग्रहण कर सोता हे ] इसप्रकार करणोंमें श्रूयमाण कमं ओर करण विभक्ति केवळ आत्माका कतृत्व 
ज्ञात कराती हे । इसपर कहते हैँ-स्वप्नावस्थामें आत्माका करणोसे अत्यन्त विराम नहीं है, क्योंकि 
“सधीः स्वप्नो०' ( वुद्धि सहित स्वप्न होकर इस छोकका अतिक्रमण करता हे ) इसप्रकार स्वप्तमें भी 
युद्धिके साथ सम्बन्धका श्रवण हे । जैसे कि 'इन्द्रियाणामुपरमे ०? ( इन्द्रियोंके उपरत होनेपर यदि मन 
उपरत न होकर विषयोंका सेवन करता हे तो उसको स्वप्नदशंन समझना चाहिए ) ऐसी स्मृति भी 
है, 'कामादृयश्च मनसो वृत्तयः' ( काम आदि मनकी वृत्तियां हैं ) ऐसी भूति है । वे वृत्तियाँ स्वप्नमें 
देखी जाती हैं, इसलिए आत्मा स्वप्नमें मन सहित ही विहार करता है । और स्वप्नावस्थाका विहार 
सी वासनामय ही हे पारमाथिक नहीं है । इसप्रकार 'उतेव स्त्नीमिः०' ( स्त्रियोंके साथ आनन्द मानता 
हुआ, मित्रोके साथ हँसता हुआ तथा व्याघ्र आदिसे भय देखता हुआ रहता है ) यह शति इव से 
अनुवद्ध ही स्वप्न व्यापारका वर्णन करती हे । लोग भी उसी प्रकार स्वप्नका वर्णन करते हैं- मानो 
में गिरिके शिखरपर चढा, मानों मैंने वनपंक्ति देखीं' । बंसे ही उपादानमें भी यद्यपि करणोंमें कमं 


जैसे योपे सत्यानन्दी-दीपिका द 
# जसे “योधा युध्यन्ते योधे राजा युध्यते' यहाँ पहले योधाओंमें कतृ'त्वकी विवक्षासे प्रथमा-कतृ- 
विग है, पुनः उनमें करणत्वकी विवक्षासे 'योघंः' तृतीया विभक्ति दै । वंसे ही “विज्ञानं यज्ञ तजुते' 


यहाँ कतृ त्व विवक्षामें “विज्ञान! पदमें प्रथमा दै मौर “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय” यहाँ 


करणत्वकी विवक्षासे विज्ञानपदसे तृतीया विभक्ति है, पुर्वेमे विज्ञान जीव है, ऐसा अङ्गीकार कर _ 


“विश अश तनुते’ यह श्रुति कही गई है । अब उस श्रुतिसे उपाधि रहित आत्मामें कतृत्व प्राप्त होने 
पर यहाँ विज्ञानदाव्द वृद्धिवाचक है, अतः उसमें कतृंत्व है । आत्मामं तो बुद्धि उपाधिसे कतृंत्व 
है स्मतः नहीं । 'स एप वाचः०' ( चित्तसे देवताका ध्यान कर वाणो द्वारा मन्त्र आदि उच्चारण किये 
जादे हुँ और मन्त्रोसे यज्ञ सम्पन्न होता है, इसप्रकार चित्त और वाणीका पूर्वोत्तरमाव ही यज्ञ है ) । 
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दर्शितत्वात्‌ । भवति च लोके5नेकप्रकारा चित्रक्षा-- योधा युध्यन्त, याते गजा युध्यन 
इति | अपि चास्मिन्छुपादान करणव्यापारोपरममाच्रं यिवक्ष्यते, न स्वातन्ध्यं कस्य- 
चिद्वुद्धिपूर्वेकस्यापि स्चापे करणव्यापारो परमस्य दृप्रत्वात्‌ । यस्त्वयं व्यपदेशो दादातः- 
विज्ञानं यज्ञ तनुते' इति, स चुद्धेरेच क्त्वं प्रापयति, विशानदब्दस्य तत्र प्रसिद्धस्वात्‌, 
मनोनन्तर पाठाञ्च। “तस्य श्रद्ेच शिर” ( न» २४) इति च विशानमयस्थात्मनः 
अरद्वाद्यवययवस्वसंकीर्तनात्‌ , श्रद्धादीनां च वुद्धिधमंस्वप्रसिद्धे', विज्ञान देवाः सवे ब्रह्म 
ज्येष्सुपासते' ( तै० २1५१ ) इति च वाक्यशोपात्‌, ज्येष्ठत्वस्य च प्रथमजत्वस्य बुद्धी 
प्रसिद्धत्वात्‌ । 'स एष वाचश्चितस्योत्तरोत्तरक्रमा यद्यज:' इति च श्रुत्यन्तरे यज्ञस्य वाग्बुद्धिः 
साध्यत्वावधारणात्‌ । नच बुद्धेः शाक्तिविपर्ययः करणानां कतृत्वाभ्युपगमे भवति, 
सर्नकारकाणासेव स्वस्वव्यापारेछु कर्ठेत्वस्यावश्यंभाबित्वात्‌। उपरब्ध्यपेक्षे त्वेषां 
करणत्वम्‌ , सा चात्मनः । नच तस्याप्यस्य कतृत्यमस्ति, नित्योपलब्विस्वरूपत्वात्‌ । 
अहङ्कारपू्वकसपि कठत्वं नोपछब्धुमेवितुमर्हति, अहङ्कारस्याप्युपळभ्यमानत्वात्‌। न 
चैवं सति करणान्तरकद्पचाप्रसङ्गः,. वुद्ध: करणत्याभ्युपगमात्‌। समाध्यभावस्तु 
शास्रारथवत्वेनैच परिहृतः, यथाप्राप्तमेव कर्वत्वमुपादाय समाधिविधनात्‌ । तस्मात्कतृत्व- 
मप्यात्मन उपाधिनिमित्त मेबेति स्थितम्‌ ॥४०॥ 
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विमक्ति अर करण विमक्तिका निर्देश है, तो भी उनसे सम्बधित आत्माका ही कतृंत्व समझना 


चाहिए, क्योंकि केवर आत्मामें कतृंत्वका असंभव दिखलाया गया है । “योधा युद्ध करते हैं योधाओं 
द्वारा राजा युद्ध करता है? इसतरह लोकमें अनेक प्रकारकी विवक्षा होती है और इस उपादानमें करण 
के व्यापारका विराममात्र विवक्षित है, किसीका स्वातन्त्र्य विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्वप्तमें अवृद्धि- 
पुर्वक मी करणका व्यापार उपरम देखा जाता है । “विज्ञानं यज्ञ तनुते’ ( विज्ञान यज्ञका विस्तार 
करता है ) यह जो व्यपदेश दिखळाया गया है, वह वृद्धिमें कतृत्व प्राप्त कराता है, क्योंकि विज्ञानशब्द 
उसमें प्रसिद्ध है और मनके अनन्तर उसका पाठ है । “तस्य श्रद्धेव शिर” ( उसका श्रद्धा ही शिर है) 


विज्ञानमय आत्माके श्रद्धा आदि अवयव कहे गये हैं ओर श्रद्धा आदि वुद्धिके घमंख्पसे प्रसिद्ध हैं । 
तथा 'विज्ञानं देवाः'० (सब देव विज्ञानको ब्रह्मरूपसे, ज्येष्ठरूपसे उपासना करते हैँ) ऐसा वाक्यशेष दै। 


्येष्ठत्व और प्रथमजत्व वुद्धिमे प्रसिद्ध हैं, क्योंकि 'स वा पुष०' ( जो वाणी ओर चित्तका उत्तरोत्तर 
क्रम है, वही यह यज्ञ है ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें यज्ञ वाणी और वृद्धिसे साध्य अवधारित होता है । 
करणोंमें कतुंत्व स्वीकार करनेपर वृद्धिकी शक्तिका विपर्यय नहीं होता, क्योकि सव कारकोंका अपने 
अपने व्यापारमें कतृत्व,अवश्यंमावी है । परन्तु उन करणोंमें करणत्व उपलब्धिको अपेक्षासे है ओर 
वह उपलब्धि आत्माकी दै । उसमें इसका कतृत्व नहों है, क्योंकि वह नित्य उपलब्धि स्वरूप है। 
अहृङ्धार पूर्वक कतुंत्व भी उपलब्धाका नहीं हो सकता, क्योंकि बह के: भी उपलम्यमान है। ऐसा 
होनेपर अन्य करणकी कल्पनाका प्रसङ्ग मी नहीं है, क्योंकि बुद्धिको करणरूपसे स्वीकृत किया गया है। 
समाधिके अमावका तो कास्त्राथवत्त्वसे ही परिहार किया जा चुका है, क्योंकि यथा प्राप्त कतृत्वको 
लेकर ही समाधि ( निदिष्यासितव्यः ) का विधान है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्मामें कतृत्व मी 
उपाधि निमित्तक हो है ॥ ४० ॥ र 

» अखण्ड साक्षी चैतन्य बुद्धि सयानी दत हु होता हुआ विषयाबच्छिन्नल्पले उतपन्न होता है, 
विषयाबच्छित्न चायको उपल्ध बदि आदि करण हैं, इसकिए वृद्धि उपहित बाते कल है, 
केवळ आतमामें नहीं । इस प्रकार बुद्ध विशिष्ट आत्मामें कतृंत्व माननेसे विशेषणीमूत जड़ बुद्धिमें 
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( १६ परायत्ताधिकरणम्‌ । सू० ४१-४२ ) 
परात्तु वच्छूतेः ॥ ४१॥ 

पद्च्छेद्‌-परात्‌, तु, तच्छृतेः । 

सूचार्थ--( ठु ) शब्द शङ्काकी निवृत्तिके लिए है, जीवका कतृंत्व आदि स्वमावतः नहीं है, 
(परात्‌) परमात्मासे प्राप्त होता है, (तच्छूतेः) क्योंकि 'एष ह्योव' इत्यादि श्रुतिमें ऐसा प्रतिपादित दै । 

यदिदमविद्यावस्थायामुपाधिनिबन्धनं कत्‌ त्वं जोवस्याभिहितम्‌, तत्किमन- 
पेक्ष्येशचरं भवत्याहोस्विदीइचरापेक्षमिति भवति विचारणा । तन्न प्रां तावत्‌-नेश्वरम- 
पेक्षते जीव: क्त्व इति । कस्मात्‌ ? अपेक्षाप्रयोजनाभावात्‌ । अयं हि जीवः स्वयमेव 
रागद्वेषादिदोषप्रयुक्तः कारकान्तरसामग्रीसंपन्नः कतृत्वमचुभवितुं शक्नोति 1 तस्य 
किमीश्वरः करिप्यति ! नच लोके प्रसिद्धिरस्ति कृष्यादिकासु क्रियास्वनडुहादिवदी- 
शवरोऽपरोऽपेक्षितव्य इति। क्लेशात्मकेन च कठेत्वेन जन्तून्संस्‌जत ईश्वरस्य 
नेघृण्यं प्रसज्येत, विषमफले चेषां कर्तत्वं चिदघतो चैषम्यम्‌। नचु 'बेपम्यनेथृण्ये न 
सापेक्षत्वात्‌? ( ब्र २।१।३४ ) इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ , सति त्वीइवरस्य सापेक्षत्वसंअवे । 
सापेक्षत्वं चेइवरस्य संभवति सतोर्जन्तूनां धर्माधर्मयोः, तयोइच सद्भावः सति 
जीवस्य कर्तृत्वे । तदेव चेत्कतेत्वमी इरापेक्षे स्यात्किविषयमीइवरस्य खापेक्षत्वमुच्येत ? 
अकृताभ्यारामञ्चैचं जीवस्य प्रसज्येत। तस्मात्स्वत एवास्य कर्तव्यमिति । ४ पतां प्राति तु- 


अविद्या अवस्थामें जो यह उपाधि निमित्तक जीवमें कतृंत्व कहा गया है, क्या वह ईरुवरकी 
झपेक्षाके विना होता है अथवा ईश्वरकी अपेक्षासे होता है, इस प्रकार विचार होता है । इसमें पपक्ष 
प्राप्त होता है--जीव अपने कतृंत्वमें ईश्वरकी अपेक्षा नहीं करता, किससे ? इससे कि अपेक्षाका प्रयो- 
जन नहीं है । यह जीव स्वयं ही राग, द्वेष आदि दोषोसे प्रयुक्त होता हुआ कारक सामग्रीसे सम्पन्न होकर 
कतृत्व अनुभव करनेमें समर्थ होता है । उसका ईदवर क्या करेगा ? लोकमें ऐसी प्रसिद्धि नहीं है कि 
कृषि आदि क्रयाओंमें अनडुह (वेळ) आदिके समान ईस्वर अपे क्षितव्य है । क्लेशात्मक कतृंत्वसे जन्तुओंको 
उत्पन्न करनेवाले ईस्वरमें नैघू'्य' प्रसक्त होगा ओर इन प्राणियोंके विषम फलवाले कतृत्वको उत्पन्न 
करनेवाले ईक्वरमें वंषम्य प्रसक्त होगा । परन्तु यह कहा जा चुका है कि 'बैषम्यनेण्ये न सापेक्षस्वात्‌' 
(प्राणियोंके कमंकी अपेक्षासे ईर्वरमें वंषम्य और नंघृ'ण्य नहीं है) ठीक, ऐसा कहा जा चुका है । परन्तु 
ईस्वरमें सापेक्षत्व होनेपर ही यह उपपन्न होगा । प्राणियोंके घर्माधमं होनेपर ईश्वरमें सापेक्षत्व संभव है। 
जीवका कतृत्व होनेपर उनका ( घमं और अघमंका ) सद्भाव है। यदि वही कतृंत्व ईद्वरकी अपेक्षासे 
हो तो ईस्वरका सापेक्षत्व किस विषयका कहा जायगा । ऐसा होनेपर जीवको अङताम्यागम प्रसक्त 


करणत्वकी उपपत्ति हो सकती है, अ युक्त नहीं है। हाँ, जो केवल बुद्धिको 
कत्री मानते हैं, उनको तो अन्य करणकी कल्पना दुर्वार है। अतः आत्मामें औपाधिक कतृत्वको 
लेकर विधि आदि शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। इसलिए 'असङ्गत्व' प्रतिपादक श्रुतियोंके साथ विधिद्वारा 
कुत्व प्रतिपादक शुतियोंका कोई बिरोध नहीं है । ूवंक्षमें आत्माका स्वामाविक कतृंत्व है, सिद्धान्तमें 


ओपाधिक कतृत्व हे ॥ ४० ॥ 

% जैसे चन्दन आदि सामग्रीके होनेपर घमंके अमावमें सुखके अभावका यद्यपि ज्ञान नहीं 
होता, तो भी “पुण्यो वे पुण्येन कमंणा भवति! ( बृह० ३।२।१३ ) (यह पुरुष पुण्य कमसे पुण्यशाली 
होता हे ) इत्यादि शास्त्र प्रमाणसे सुखके प्रति घममें हेतुता सिद्ध होती है, वेसे शास्त्रबलसे ईश्वर भी 
कारयिता सिद्ध होता है॥ ४१ ॥ 


NI 
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ब्देन व्यावत्ये प्रतिजानीते-- परात' इति । अविद्याचस्थायां कार्यकरणसंघाताविवेकः 
नो जीबस्याविद्यातिमिरान्धस्य खतः परस्प्रादात्मनः कर्माध्यक्षात्सर्वभूताधिवासा- 
त्साक्षिणइचेतयितुरीश्वरात्तदचुञ्ञया कर्ठेत्वभोक्वत्वलक्षणस्य संसारस्य सिद्धि, तदनु- 
अहहेतुकेनेव च विज्ञानेन मोक्षसिद्धिभवितुमह॑ति। कुतः ? तच्छुतेः । यद्यपि दोषप्रयुक्तः 
सामश्रीसंपन्नश्च जीवः, यद्यपि च लोके कृष्यादिषु कर्मसु नेश्वरकारणत्वं प्रसिद्धम्‌, तथापि 
प्रदुत्तिष्वीश्वरो हेतुकतति श्रुतेरवसीयते । तथा हि श्रतिमेवति-'एष दो व साधु 
कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीपते । एष होवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीपते ॥' (कौपी ० 
३।८ ) इति । 'य आत्मनि तिष्ठ्रातमानमन्तरो यमयति’ इति चेचंजातीयका ॥ ४१ ॥ 
नन्येवमीश्बरस्य कारयितृत्वे सति वैषम्यनेघृण्ये स्यातामकृताभ्यागमश्च जीवस्येति, 


त्युच्यते 
कृतग्रयत्नापेक्षस्तु बिहितप्रति षिद्वावैयर्थ्यादिभ्यः ॥४२॥ 

पद्च्छेद्‌--कृतप्रयत्नापेक्षः, तु, विहितप्रतिषिद्धावयर्थ्यादिम्य: । 

सूचार्थ--( तु ) शब्द पूबंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, ( विहितप्रतिपिद्धावयर््यादिम्यः ) वेदे 
विहित और प्रतिषिद्ध कमं व्यथं आदि न हों, इसलिए ईश्वर अपने कारयितृत्वमें ( कृतप्रयत्नापेक्षः ) 
जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करता है । 

तुशब्दश्चो दितदोषव्यावतंना्थः । कृतो यः प्रयत्नो जीवस्य घर्माधमलक्षणस्तदपेक्ष 
एचैनमीइवरः कारयति । ततडचैते चोदिता दोषा न प्रसज्यन्ते । जीवकृतघर्माघमबैषस्या- 
पेक्ष एव तत्तत्फलानि विषमं बिमजेत्पर्जन्यवदीइवरो निमित्तत्वमात्रेण। यथा लोके नाना- 
विघानां गुच्छगुल्मादीनां जीहियवादीनां चासाघारणेभ्यः स्वस्वबीजेभ्यो जायमानानां 


साधारणं निमित्तं भवति पर्जन्यः । न हासति पजन्ये रसपुष्पपलाशादिवैषस्यं तेषां जायते, 


होगा, इससे जोवका स्वतः ही कत्व है । इस पूवंपक्षकी प्रासिको 'तु' शब्दसे निराकरण कर सूत्रकार 
प्रतिज्ञा करते हैं-'परात्‌' इत्यादि । अविद्यावस्थामें कार्य-करण संघातके साथ अभेददर्शी और अविद्या- 
रूप अन्धकारसे अन्ध होते हुए जीवके कतृंत्व, भोक्तृंत्वर्प संसारकी सिद्धि कर्मोके अध्यक्ष, सम्पूणं 
भूतोंके अधिष्ठान साक्षी, चेतयिता परमात्मा ईक्वरसे उसकी अनुज्षाद्वारा है, उसके अनुग्रह हेतुक 
विज्ञानसे मोक्ष सिद्धि हो सकती है, किससे ? इससे कि उसकी शुनि है। यद्यपि राग आदि दोषोंसे 
प्रयुक्त एवं सामग्री सम्पन्न जीव है । यद्यपि छोकमें कृषि आदि करमोमे ईस्वर कारणल्पसे प्रसिद्ध नहीं 
है, तो मी सम्पूर्ण प्रवृत्तियोंमें ईश्वर हेतु कर्ता ( प्रयोजककर्ता ) है, ऐसा भ्रुतिसे निश्चित होता है । जसे 
कि 'एप ह्ोव०' ( यही जिसको ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कमं कराता है और जिसको 
नीचे ले जाना चाहता है उससे यही अशुभ कम कराता है) और “य आत्मनि०' ( जो आत्मामें 
रहकर आत्माका नियमन करता है ) इस प्रकारकी श्रुतियाँ हैं ॥४१॥ 
पा परन्तु इस प्रकार ला न होनेपर वेषम्य ओर नैधृ ण्य प्रसक्त होंगे ओर जीवको 
[गम प्रसक्त होगा । नहीं, ऐसा — 

'तु' शब्द चङ्चित स व्यवृत्तिके लिए है । जीवसे किया गया जो घर्मावम्प प्रयत्न है 
उसकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर उसको कराता है, उससे वे शद्धित दोष प्रसक्त नहीं होते । जीवत 
घर्माधमंके वेषम्यको अपेक्षा करनेवाला ही ईश्वर मेघके समान केवळ निमित्तख्पसे तत्‌, तत्‌ फलोंको 
विषमरूपसे विभक्त करता है । जैसे छोकमें अपने-अपने असाधारण बीजोंसे जायमान ल 
गुच्छ, गुल्म ( छोटी लताए ) ब्रीहि, यव आदिके प्रति साधारण कारण प हा ड 

र उनमें रस, पुष्प, फल, पत्र आदिका वैषम्य उत्पन्न नहीँ होता है । और 


ण्श्छ न्रह्वास्‌त-शाङ्करआष्य [ अ०२ पा०३ 


नाप्यसत्सु स्वस्वयीजेछु, एवं जीवकृतप्रवन्नापेक्ष ईच्वरस्पेषां शुभाशुभ चिदध्यादिति 
शिलष्यते । नजु कृतप्रयत्नापेक्षत्वमेव जोवस्य परायत्ते कर्तृत्वे नोपपद्यते, नेप दोषः। 
परायत्तेऽपि हि कतृत्वे करोत्येव जीवः, कुवन्तं हि तमीइवरः कारयति । अपि च पूर्व 
प्रयत्नमपेक्ष्येदानीं कारयति, पूर्वतरं च प्रयत्नमपेक्ष्य पूर्वमक्रारय दित्यना दित्वात्संसारस्ये- 
त्यनघद्यम्‌ । # कथं पुनरवगम्यते रृतप्रयत्मापेक्ष ईशर इति ? 'विहितप्रतिपिद्धावैयर्थ्या- 
दिभ्य इत्याह । एवं हि “स्वगंकामो यजेत’ 'ब्राह्मणो न हन्तःय:' इत्येवंजञातीयकस्य विहितस्य 
प्रतिषिद्धस्य चावेयथ्ये भवति, अन्यथा तदनर्थकं स्यात्‌, ईश्वर एवविधिप्रतिपेधयोनियु- 
ज्येत्‌, अत्यन्तपरतन्त्रत्वाज्जीचस्य । तथा विहितक्कारिणमप्यनर्थव संस्जेत्प्रतिपिद्धकारि- 
णमप्यर्थेन, ततइच प्रामाण्यं वेदस्यास्तमियात्‌। इइवरस्य चात्यन्तानपक्षत्वे लोकिक- 
स्यापि पुरुषकारस्य वैयथ्यम्‌, तथा देदाकाळनिमित्तानाम्‌, पूर्वोक्तदोष प्रसङ्गश्चेत्येवंजा- 
तीयकं दोपजातमादिग्रहणेन दशयति ॥४२॥ 
( १७ अंशाधिकरणम्‌ । खू० ४३-५३ ) 
अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादित्वसधीयत एके ॥४३॥ 

पद्च्छेद्‌-अंशः, नानाव्यपदेथात्‌, अन्यथा, च, अपि, दाशकितवादित्वम्‌, अधीयते, एके । 

सूत्राथे--( अंशः ) जीव ईश्वरका कल्पित अंश है, ( नानाव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'य आत्मनि 
तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतिमें दोनोंका भेद व्यपदेश है, ( अन्यथा चापि ) और उसी प्रकार अन्यथा-अभेदका 
मी व्यपदेश है, कारण कि ( एके ) एक दाखावाले (दाशकितवादित्वम्‌) “ब्रह्म दाशा” इसप्रकार ब्रह्मे 
दाशकितवत्व आदिका ( अधीयते ) पाठ करते हैं । 

_ + जीवेइवरयोरुपकारयापकारकभाव उक्तः । स च संवद्धयोरेच लोके डो यथा 
होनेपर मी वेषम्य उत्पन्न नहीं होता, वेसे ही जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर उनके शुम 
ओर अशुमका विधान करे, यह युक्त है । परन्तु जीवका परमेश्‍वर अधीन कतृंत्व होनेपर ईश्वरमें जीव- 
कृत प्रयत्नको अपेक्षा उपपन्न नहीं होती । यह दोष नहों है, क्योंकि ईद्वरसे- प्राप्त कतृंत्व होनेपर भी 
जीव करता ही है, करते हुए उसको ईश्वर कराता है। और पूवं प्रयत्नको अपेक्षाकर इस समय उसे 
कराता है, और पूवंतर प्रयत्नकी अपेक्षाकर पूवंमें कराया, इस प्रकार संसारके अनादि होनेसे दोष नहीं 
है । परन्तु यह कंसे अवगत हो कि ईश्वर जीव कृत प्रयत्नको अपेक्षा करनेवाला है ? 'विहितप्रतिषिद्धा- 
वैयर्थ्यादिभ्यः' ऐसा कहा है। ऐसा होनेपर “स्वर्गकामो यजेत” ( स्वगंक्री काभना करनेवाला याग 
करे ) 'ब्राह्मयो न हन्तव्यः? ( ब्राह्माणका हनन नहीं करना चाहिए ) इसश्रकारके विहित और 
प्रतिषिद्ध व्यथं नहीं होते, अन्यथा वे निरथंक हो जायेगे, ईश्वर ही विधि और प्रतिषेधमें नियुक्त 
करे, क्योंकि जीव अत्यन्त परतन्त्र है। वैसे [ वेद ] . विहित कमं करनेवालेका अनथंके साथ और 
प्रतिषिद्ध करनेवालेका अथके साथ सम्बन्ध होने छग जायगा तो उसे वेदका प्रामाण्य अस्त हो 


जायगा । ईश्वरकी अत्यन्त अनपेक्षा होनेपर लोकिक पुरुषार्थ भी व्यथं हो जायगा, वैसे ही देश, काळ 
भोर निमित्तके पूर्वोक्त दोष प्रसङ्ग इसप्रकारके दोष समुदाय आदिके ग्रहणवे दिखाते हैं ॥४२॥ 

जीव और ईर्वरका उपकायं-उपकारक माव कहा गया, और लोकमें वह सम्बद्धोंका ही देखा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& जीवोंको न किये कर्मोका फल मी सजा पडा । ईश्वरमें वेषम्य और नेघृ ण्य दोष प्रसक्त 
होगा, इसलिए जीवकृत शुभाशुभ कर्मोकी अपेक्षा करनेवाले ईदवर में कारयित्व होनेसे 'एप हव 


साधुकम कारयति' इत्यादि श्रुतिका “स्वगंकामो यजेत' “ब्राह्यमणो न हन्तव्यः” इत्यादि विधि-प्रतिषेध 
थुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥४२॥ 


/ 
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स्वामिभ्रृत्ययोयेथा चाग्निविस्फुलिङ्गयोः। ततश्च जीवेश्वरयोरप्युपकार्योपकारकभावाभ्यु- 
पगमात्कि स्वामिभ्रृत्यवत्संबन्ध आहोस्विदग्निविस्फुळिहूबदित्यस्या विचिकित्सायाम- 
नियमो वा प्राप्नोति । अथवा स्वामिभृत्यप्रकारेप्वेचेशित्रीदितन्यभावस्य प्रसिद्धत्वात्त- 
द्विघ एव संवन्ध इति प्राप्नोति । अतो त्रवोति-अंश इति । जीव ईश्वरस्यांशों भवितु- 
र्ति; यथाऽग्नेचिस्फुलिङ्गः | अंश इवांदाः, न दि निरवयवस्य मुख्या 5राः संभवति । 
कस्मात्पुनर्निरवयवत्वात्ख एव न भवति ? नानाव्यपदेशात्‌ । 'सोच्न्वेष्टब्यः स विजिज्ञासि- 
तम्यः' ( छा० ८1७१ ) 'एतमेव विदित्वा सुनिभर्वात', 'य आस्मनि तिएन्नारमानसन्तरा यमयति' 
इति चैवंज्ञातीयको भेदनिद शो नासति भेदे युज्यते । ननु चायं नानाब्यपदेशः सुतरां 
स्वामिभृत्यसारूप्ये युज्यते इत्यत आह-अन्यथा चापीति। नच नानाब्यपदेशादेव 
केवलादशत्वप्रतिपत्तिः । कि तर्हि? अन्यथा चापि व्यपदेशो अवत्यनानात्वस्य प्रतिः 
पादकः। तथा हि-एके शाखिनो दाशकितवादिभाबं त्रह्मण आमनन्त्याथर्वणिका 
ब्रह्मसक्ते--'तरह्म दाशञा ब्रह्म दासा ब्रह्मेवेमे कितवाः' इत्यादिना! दाशा य पते केवताः 
प्रसिद्धाः, ये चामी दासाः स्वामिप्वात्मानसुपक्षपयन्ति, ये चान्ये कितवा दयतकृतस्ते सर्व 
ब्रह्लेवेति हीनजन्तूदाहरणेन सर्वेषामेव नामरूपकतकायकरणसंघातप्रविष्टानां जीवानां 
ब्रह्मत्वमाह । तथान्यत्रापि ब्रहमप्रक्रियायामेवायमर्थः प्रपञ्च्यते--सवं स्त्री स्वं पुमानसि 


त्वं कुमार उत वा कुमारी । रवं जीर्णो दण्डन वज्ञसि-त्वं जातो भवसि विइवतोमुखः ( झे ४३) 


जाता है, जैसे स्वामी और सेवकका अथवा जैसे अग्नि और विस्फुजिङ्गका । उससे जोव भोर ईश्वरका 
भी उपकार्योपकारकभाव स्वीकार होनेसे क्या वह स्वामी और सेवकके समान है अथवा अग्नि और 
विस्फुलिङ्गके समान है ? इसप्रकार संशय होनेपर अनियम प्रास होता है। अथवा स्वामी और. 
सेवकके प्रकारोंमें जिस प्रकारका ईशितृ और ईशितव्यमाव प्रसिद्ध है उसी प्रकारका ही सम्बन्ध प्राप्त 
होता है । इससे कहते हैं-'अंशः” इत्यादि । जीव ईश्वरका अंश हो सकता है, जसे अग्निका विस्फुलिङ्ग । 
अंशके समान अंश है, कारण किं निरवयवका मुख्य अंश संभव नहों है । परन्तु निरवयव होनेसे 
परमात्मा ही जीव क्यों नहीं होता है? 'नानाब्यपदेशाद' ( मेदका व्यपदेश है ) “सोऽन्वेष्टव्यः 
( उसका अन्वेषण करना चाहिए और उसकी विशेष जिज्ञासा करनी चाहिए ) 'एतमेव०' ( उसीको 
जानकर मुनि होता है ) 'य आत्मनि०' ( जो आत्माके अन्तर रहकर आत्माका नियमन करता है ) 
इसप्रकारका भेदनिर्देश मेद न होनेपर नहीं घटता। परन्तु यह मेदव्यपदैश्च स्वामी बर सेवकके 
साइष्यसे सुतरां घट सकता है । इसपर कहते हैं- अन्यथा चापि! अन्य प्रकारसे भी। केवल मेद 
व्यपदेशसे ही अंशत्व ज्ञान नहीं होता, किन्तु अन्य प्रकारसे भी अमेद प्रतिपादक व्यपदेश है । जसे 
एक आधवंण शाखावाले 'ब्रह्मदाशा०' (ब्रह्म ही दाश-धीवर है, ब्रह्म ही दास हैं. ब्रह्म ही ये कितव- 
जुबारी हैं ) इत्यादिसे ब्रह्मसुक्तमें ब्रह्मके दाश और कितव आदि मावका कथन करते हैं । दाशा-जो ये 
कंवतंखूपसे प्रसिद्ध हैं । ओर ये जो दास हैं--स्वामीके लिए अपनेको उपक्षय करते हैं। ओर जो अन्य 
कितव-दूत करनेवाले हैं, वे सव ब्रह्म ही हैं। इसप्रकार हीन जन्तुओंकि उदाहरणसे नाम-र्पतं काय, 
करण संघातमे प्रविष्ट समी जीवोंको ब्रह्म कहा है । इसी प्रकार अन्यत्र नहा प्रकरणमें मी मही 
बिस्तृत किया जाता है “सव स्त्री (तू स्त्री है, तू पुरुष है, त कुमार है १" कुमारी है बर 


सत्यानन्दी ७ 
% जात्मामें वित्यत्व, अकतृंत्व आदि कहकर अब उसका हके साय भर सि न 
इसप्रकार हेतुहेतुमद्भाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । वपे प्रत्यकृसे अमिश बहा 
ओर सिद्धान्तमे सिद्ध है, इसप्रकार दोनोंमें मेद है ॥ ४३ ॥ 


CHEERS Sr मनन --0 
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ण्श्दे ्रह्मसूञ्ञ-शांङुरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


इति । “सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वा$मिवदन्यदास्ते' इलि च । “नान्योऽतोऽस्ति 
ब्रष्ठा' ( बृह ३।७।२३ ) इत्यादिश्रुतिभ्यश्चास्यार्थस्य सिद्विः । चेतन्यं चाविदिष्टं जीवेश्वर- 
योरयंथाऽग्निविस्फुलिङ्गयोरोषण्यम्‌ । अतो भेदाभेदावगमाभ्यामंदात्वावगमः ॥ ४३ ॥ 
कुतइचांशात्वाचगमः ?-- 
| मन्त्रवर्णाच्च ॥ ४४ ॥ 

पद्च्छेद-मन्त्रवर्णात्‌, च । 

सृजाथे--और “पादोऽस्य सर्वा भूतानि०' इस मन्त्रसे जीवमें अंशत्व अवगम होता है । 

& मन्त्रचर्णरचेतमथमवगमयति-'तावानस्य महिमा ततो ज्यायांइच पूरुषः । पादोऽस्य 
सर्वा भूतानि त्रिपादस्याृतं दिवि ॥' ( छा० ३।१२।६ ) इति । अत्र भूतशब्देन जीवप्रघानानि 
स्थावरजङ्गमानि निर्दिशति, 'अहिंसन्सवंभूतान्यन्यन्र ती्थेभ्यः' इति प्रयोगात्‌ । अंशः पादो 
भाग इत्यनर्थान्तरम्‌ । तस्मादप्यंशत्वावगमः ॥ ४४ ॥ 

कुतर्‍्चांरात्वावगमः ?-- | 

अपि च स्मर्येते ॥ ४५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--आअपि, च, स्मयते । 
सूत्राथ--(अपिच) ओर (स्मयंते) 'ममैवांशो०' इस स्सृतिमें मी जीव ईस्वरका अंश कहा गया है । 
४ इश्वरगीतास्वपि चेश्वरांशत्वं जीवस्य स्मर्यते-'ममैवांगो जीवलोके जीवभूतः सनातनः' 


(गी० १५७) इति | तस्माद प्यंशत्वावगमः । यत्तूक्तम-स्वामिश्रृत्या दिष्वेवेशित्री शितन्यभावो 


तु हो वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है, तु ही ( प्रपन्वरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है) 
और 'सर्वाणि रूपाणि०' (सब रूपोंका निर्माणकर नाम रखकर शब्द व्यवहार करता हुआ रहता है) 
नान्यो०' ( उससे अन्य ब्रश नहीं है ) इत्यादि श्रुतियोंस उसी अरथंकी सिद्धि होती है। जैसे अग्नि 
और विस्फुलिङ्गोका ओष्ण्य समान है, वेसे जीव और ईदवरका चेतन्य समान है । अतः भेद और 
अमेदके अवगमसे अंश्वत्वका अवगम होता है ॥ ४३ ॥ 

जीवमें अंशत्वका अवगम किससे होता दै ? 

“तावानस्य०' ( उतनी ही इस ( गायत्रयाख्य ब्रह्म ) की महिमा है, तथा इससे मी निविकार 
पुरुष उत्कृष्ट है । सम्पूणं भूत इसका एक पाद हैं और इसका त्रिपाद अमृत, प्रकाशमय स्वात्मामें 
स्थित है ) यह मन्त्रवणं उसी अथंका अवगम कराता है । यहाँ श्रुति भूतशब्दसे जीवप्रधान स्थावर 
ओर जङ्गमोंका निदेश करती है, क्योंकि 'अहिंसनू०' ( तीर्यो-शास्त्रोक्त कर्मोसे अन्यत्र सब भूतोंकी 
अहिसा करता हुआ ) ऐसा प्रयोग है । अंश, पाद, माग इनका अन्य अथं नहीं है अर्थात्‌ एकाथं 
वाची शब्द है । इससे मी जीवमें अंशत्वका अवगम होता है ॥ ४४ ॥ 

और जीवमें अंशत्वका अवगम किसखे होता है? 

भमैवांशो०' (इस जीव लोक (देह) में यह सनातन जीवास्मा मेरा अंश है) इसप्रकार मगवद- 

-दीपिका 

'तावानस्य०' इस मन्त्रमें भूतशब्दसे 'सवन्तीति भूतानि’ इस व्युत्पत्तिसे कायंमात्रका ग्रहण 
है, क्योंकि "अहिंसन्‌ सवंभूतान्यन्यत्न' इस मन्त्रमे भूतशब्द प्राणीमात्रका वाचक है । यद्यपि 
'पादोऽस्य सर्वा भूतानि’ इस मन्त्रमें भूतोंको पाद शब्दसे निर्देश किया गया है, तो भी कोई विरोध 
नहों है, क्योंकि अंश, पाद, माग एकाथंवाची शब्द हैं, इसलिए जीव ईदवरका अंश है ॥ ४४॥ | 

® अविद्यासे कल्पित भेदको लेकर जीव ईर्वरका अंशांशिमाव है । इसप्रकार शास्त्र 


अघि० १७ स० ७६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित | ११२७ 


लोके प्रसिद्ध इति, यद्यप्येषा लोके प्रसिद्धिस्तथापि शास्त्रात्त्वत्रां शां शित्वमी शित्रीशितव्य- 


भावश्च निश्चीयते । निरतिशयोपाधिसंपन्नश्चेश्वरो निहीनोपाघिसंपन्नाञ्जीवान्म्रदास्तीति 
त किंचिद्विप्रतिषिध्यते ॥ ४५॥ 

अन्नाह--ननु जीवस्येश्वरांरत्वाभ्युपगमे तदीयेन संसारदुःखोपभोगेनांशिन 
ईश्वरस्यापि दुःखित्वं स्यात्‌, यथा लोके हस्तपादाद्यन्यतमाङ्गगतेन दुःखेनाङ्गिनो देवद- 
त्तस्य दुःखित्वं तद्वत्‌ । ततश्च तत्प्राप्तानां महत्तरं दुःखं प्राप्नुयात्‌, अतो वरं पूर्वावस्थः 
संसार एवास्त्विति सम्यग्दर्शनानर्थंक्यपसङ्गः स्यादिति, अत्रोच्यते 

प्रकाशादिवन्ने वं परः ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेद--प्रकाशादिवत्‌, न, एवम्‌, परः । 

सूतच्राथ--जसा जीवात्मा दुःखी होता है, ( एवम्‌ ) वंसे ( परः ) परमात्मा (प्रकाशादिवत्‌) | 
प्रकाश आदि समान ( न ) दुःखी नहीं होता । 

यथा जीवः संसारदुःखमनुभवति, नवं पर ईश्वरो५चुमवतीति प्रतिजानीमहे । 
जीवो ह्यविद्यावेशावशादे हाद्यात्मभावमिव गत्वा तत्कृतेन दुःखेन दुःख्यहमित्यविद्यया ङतं 
दुःखोपमोगममिमन्यते, नैवं परमेश्वरस्य देहाद्यात्मभावो दुःखाभिमानो चाऽस्ति । जीव- 
स्याप्यविद्याङतनाम रूपनिबत्तदेहेन्द्रियाद्युपाध्यविवेकञ्चमनिमित्त पव दुःखाभिमानो 
नतु पारमार्थिकोऽस्ति । यथा च स्वदेृगतदाइच्छेदादिनिमित्तं दुःखं तदमिमानश्रा- 
गीतामे मी जीवको इंश्वरका अंश स्मरण किया जाता है। इससे मी अंशत्वका अवगम ( ज्ञान ) 
होता है । जो यह कहा गया है कि स्वामी और सेवकमें ईशित और ईशितव्यमाव लोकमें प्रसिद्ध है । 


` यद्यपि लोकमें ऐसी प्रसिद्धि है, तथापि यहाँ शास्त्रसे अंशांशित्व, ईशितृ ओर ईशितव्यमाव निश्चय 


किया जाता है । निरतिशय उपाधि सम्पन्न ईश्वर हीन उपाधि सम्पन्न जीवोपर शासन करता है, 
इसमें कुछ भी विरुद्ध नहीं है । ॥ ४५ ॥ 

यहाँ कहते हैं--जैसे लोकमें हाथ, पैर आदिमे से किसी एक अङ्ग गत दुःखसे बञ्जी देवदत्तको 
दुःख होता है, वैसे जीवको ईश्वरका अंश स्वीकार करनेपर उसके संसार दुःखके उपमोगसे अंशी 
ईश्वरको भी दु:ख होगा । उससे उसे ( ब्रह्मको ) प्राप्त हुए जनोंको महान्‌ दुःख ( समष्टि दुःख ) 
प्राप्त होगा । इसलिए पूर्वावस्था वाळा संसार ही तो श्रेष्ठ है, इससे सम्यग्शानको निरयंक प्रसङ्ग 
होगा । इसपर कहते हैं-- 

जैसे जीव संसारदुःलका अनुभव करता है, वसे परमेश्वर अनुभव नहीं करता, ऐसी हम 
प्रतिज्ञा क ते हैं । जीव अयिद्याके आवेदके बसे देह आदिमें आत्ममाव-सा प्राप्त कर तत्कृत दुःखले 
में दुःखी हू' इस प्रकार अविद्याकृत दुःखके उपभोगका अभिमान करता है, वसे परमात्माको देह 
आविमें झ्ात्ममाव अथवा दुःखामिमान नहीं है । जीवका भी अविद्याकृत नाम रूपसे निवृ ला 
देह, इन्द्रिय आदि उपाधिके अविवेक-अमनिमित्तक ही दुःखामिमान है पारमार्थिक नहों है । उँदे 
अपने देहगत दाह छेदन आदि निमित्तक दुःखका उस पेठे भात्मामिमानकी आन्तिसे अनुमव करता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ओर शासक माव मी औपाधिक ही है । इस विषगर्मे सुरेवाराचायने मी कहा है--_ 

इंशेशितव्यसम्वन्धः प्रत्यगशानदतुजः । सम्यश्शाने तमोध्वस्तावीश्वराणामपीइवर: ॥ 
( इश ओर ईशितब्यका सम्बन्ध प्रत्यगात्माफे शान हतुसे उष होता है । सम्यस्शान होनेपर अञ्चान- 
मके ध्वस्त होने वह ईदवरोंका मी श्वर है) ॥ ४५ ॥ 


५२८ प्रह्मसुज्न-शाह्ुरभाष्य . [ अ० शेपा० ३ . 


न्त्या5चुभवति, तथा पुत्रमित्रादिगोचर म्रपि दुःखं लदभिमान ज्ञान्त्येबानुभवत्यहमेव पुत्रो$ 
हमेव मित्रसित्येव स्नेहवरेन पुज्रमित्रादिप्वभिनिविशमान: । ततश्च निञ्चितमेतदचगम्यते- 
मिथ्याभिमानभ्रमनिमित्त एच दुःखानुभव इति । व्यतिरेकद्शानाद्चेचमचगस्यते, तथा 


हि-पुत्रमित्रादिमत्सु वहुबूपविष्टेषु तत्संवन्धाभिमानिष्वितरेघु च पुत्रो मृतो मित्र सृतमित्येच- 


मायुद्घोषिते येषामेच पुत्रमित्रादिमत््वाभिमानस्तेषामेच तन्निमित्तं डु-खसुत्पद्यते, नासि- 
मानहीनानां परिवाजकादीनाम्‌। अतश्च लोकिकस्यापि पुंसः सम्यग्दरांनार्थवत््वं डम्‌, 
किमुत विषयशन्यादात्मनोऽन्यद्वस्त्वन्तरमपद्यतो नित्यचेतन्यमात्रस्वरूपस्येति। 
तस्मान्नास्ति सम्यग्दरानानर्थक्यप्रसङ्गः । प्रकाशादिचिदिति निदररानोपन्यासः--यथा 
प्रकाशः सौरश्चान्द्रमसो चा वियद्व्याप्यावतिष्ठमानो5ह्ञल्यायुपाधिसंबन्धाते प्लुजुवक्रा- 
दिभावं प्रतिपद्यमानेषु तत्तद्भावमिव प्रतिपद्यमानोऽपि न परमार्थतस्तङ्भावं प्रतिपद्यते । 
यथा चाकाशो घटादिषु गच्छत्छु गच्छन्निच विभाव्यमानोपि न परमाथतो गच्छति, 
यथा चोददाराचादिकस्पनात्तद्गते सुूयंप्रतविस्वे कम्पमानेऽपि न तद्वान्सूर्यः कर्पते, 
पवमविद्याप्रत्युपस्थापिते वुद्धयाद्युपहिते जीवाख्यंऽशो दुभ्लायमानेऽपि न तद्वानीश्वरो 
दुःखायते । जीवस्यापि दुःखप्रासिरविद्यानिमित्तेवेत्युक्तम्‌। तथा चाविद्यानिमित्तज्ञीव- 
सावव्युदासेन ब्रह्ममावमेव जीवस्य प्रतिपादयन्ति चेदान्ता:-'तत्त्वमांस' इत्येवमाद्यः, 
तस्मान्नास्ति जैवेन दुःखेन परमात्मनो दुःखित्वप्रसङ्गः ॥ ४६ ॥ 
सरन्ति च ॥ ४७॥ 

पद्च्छेद्‌-स्मरन्ति, च । 

सूचा्थ--और जीव दुःखसे परमेश्वर दु:खी नहीं होता, इस विषयमें “तत्र यः परमात्मा०' 
यह स्मृति भी है । 
है, वेसे “मैं ही पुत्र हूँ' “में ही मित्र हे” इस प्रकार स्नेहवश पुत्र, मित्र आदिमें अभिनिवेश करता 
हुआ पुत्र, मित्र आदि विषयक दुःखका भो उनके अभिमान श्रान्तिसे अनुमव करता है। उससे यह 
निश्चित अवगत होता कि मिथ्यामिमान भ्रम निमित्तक ही दुःखका अनुभव है और व्यतिरेक दशंनसे 
भी ऐसा अवगत होता है । जैसे कि पुत्र, मित्र आदि परिवारवाले उनमें सम्बन्धके अभिमानी और 
उस सम्बन्ध अभिमान रहित बहुतोंके वेठे रहनेपर वहाँ "पुत्र मरा, मित्र मरा” इत्यादि उद्घोषित 
होनेपर उन्हें ही तन्निमित्तक दुःख उत्पन्न होता है जिन्हें पुत्र, मित्र आदिमत्त्वका अभिमान है, उनके 
अभिमान रहित संन्यासी आदिको नही होता । इससे लौकिक पुरुषका भी सम्यग्दशंन सार्थक देखा 
जाता है, ठो विषय शून्य आत्मासे भिन्न वस्तुको न देखनेवाले, नित्य चैतन्यमात्र स्वरूपमें स्थित पुरुषके 
विषयमें कहना ही क्या है, इसलिए सम्यग्दशनका अनथंक प्रसङ्ग नहीं है। “प्रकाय आदिके समान? 
यह इष्टान्तका उपन्यास है-- जैसे सूयं अथवा चन्द्रमाका प्रकाश आकाशको व्याप्तकर अवस्थित होता 
हुआ अङ्गुि आदि उपाधिके सम्बन्धसे उनमें ऋजु, वक्रमाव प्राप्त होनेपर तत्‌ तत्‌ भावसा प्राप्त 
होता हुआ मी परमाथंसे तद्धावको प्राप्त नहीं होता, अथवा जैसे घट आदिके चकते होनेपर चलता 
हुआ-सा प्रतीयमान भी आकाश परमाथंसे नहीं चलता, अथवा जैसे जलपात्र आदिके कम्पनसे 3द्गत 
सूयं प्रठिविम्बके कॉपनेपर मी उस प्रतिविम्बवाला सूयं नहों काँपता है, वेसे अविद्यासे प्रत्युपस्थापित 
बुद्धि आदिसे उपहित जीव नामक अंशके दुःखित-सा होनेपर मी उस अंशवाला ईश्वर दुःखी नहीं 
होता । जीवकी दुःखप्राप्ति भो अविद्या निमित्तक ही है, ऐसा कहा जा चुका है । इस प्रकार 'तच्वमसि' 
इत्यादि वेदान्त अविद्यानिमित्तक जीवभावका निरसन कर जीवके ब्रह्ममावका ही प्रतिपादन करते 
हैं । इसलिए जीव सम्बन्धी दुःखसे परमात्मामें दु/खित्व प्रसङ्ग नहीं है ॥ ४६ ॥ 
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§ स्मरन्ति च व्यासादयो-यथा जैवेन दुःखेन न परमात्मा दुःखायत इति। 'तत्र 
यः परमात्मा हि स नित्यो निगुंणः स्म्टृतः। न लिप्यते फलेश्रापि पद्मपत्रमिवाम्मसा ॥ कर्मात्मा 
स्वपरो योऽसा मोक्षवन्धेः स युज्यते । स सप्तद्शकेनापि राशिना युज्यते पुनः॥' इति । चशाब्दात्स- 
मामनन्ति चेति वाक्यदोषः । ‘तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्दरयइनळन्यो अभिचाकशीति” (श्वे ४1६ ) 
इति । 'एकस्तथा स्वंभूतान्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन बाह्यः? (कठ० ५।११) इति । च ॥ ४७ ॥ 

अत्राह--यदि तहोंक एव सर्वेषां भूतानामन्तरात्मा स्यात्कथमजुज्ञापरिहारौ 
स्यातां लौकिको वैदिकौ चेति ? ननु चांशो जीव ईश्वरस्येत्युक्तम्‌ । तद्भे दाच्चानुज्ञापरि- 
हारो तदाश्रयावव्यतिकीर्णाबुपपद्येते, किमत्र चोद्यत इति ? उच्यते-नैतदेचम्‌, अनंशत्व- 
मपि हि जीवस्याभेद्वादिन्यः श्रुतयः प्रतिपादयन्ति तस्सृष्वा तदेवानुप्राविशत्‌? (ते० २।६।१), 
“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ (त्रृह०३।७।२३), “मृत्योः स मत्युमाप्नोति य इह नानेव पझ्यति' (ब्रह ०४।४।- 
१९) 'तस्त्रससि' (छा० ६।८।७) अहं ब्रह्मास्मि’ (वृह० १।४।१०) इत्येवंजातीयकाः । ननु भेदा- 
भेदावगमाभ्यामंशात्वं खिद्धयतीत्युक्तम्‌ । स्यादेतदेवम्‌-यद्युमावपि भेदाभेदो प्रतिपिपाद- 
यिषितौ स्याताम्‌, अभेद एव त्वत्र प्रतिपिपाद्रयिषितः, ब्रह्मत्मत्वप्रतिपत्तौ पुरुषार्थखिद्धेः। 
स्वभावप्रापस्तु भेदोऽनूद्यते। नच निरवयवस्य ब्रह्मणो मुख्योंऽशो जीवः संभवतीत्यु- 
कम्‌ । तस्मात्पर एवैकः सर्वषां भूतानामन्तरात्मा जीवभावेनावस्थित इत्यतो वक्तव्याऽ- 


न्न यः परमात्मा०' ( उन दोनोंमें जो परमात्मा है वह नित्य निगुंण कहा गया है, जैसे 

कमलपत्र जलसे लिए नहीं होता, वेस यह कमंफलोंसे लिप्त नहीं होता है। और जो अन्य कर्मात्मा 
( जीवात्मा ) है वह बन्ध और मोक्षसे युक्त होता है, वह इस सतरह राशिसे पुनः युक्त होता है ) इस 
प्रकार व्यास आदि कहते हैं कि जीव सम्बन्धी दुःखये परमात्मा दुःखी नहीं होता है। 'च' शब्दसे 
"समामनन्ति ( और श्रुतियां कहती हैं ) ऐसा वाक्यशेष है । तयोरन्यः०' (उनमे एक उसके स्वादिष्ट 
फलोंको मोगता है और दूसरा उन्हें न मोगता हुआ देखता रहता है ) 'एकस्तथा०' ( उसीप्रकार 
सम्पूणं भूतोंका एक ही अन्तरात्मा संसारके दुःखसे लिप्त नहीं होता, किन्तु उससे बाहर रहता है) 
ऐसी श्रुतियाँ हैं ॥ ४७ ॥ 

इसपर हम कहते हैं--यदि एक ही सब भूतोंका अन्तरात्मा हो तो लौकिक और वैदिक विधि 
ओर निषेध कंसे होंगे ? परन्तु ऐसा कहा जा चुका है कि जीव ईश्वरका अंश है। जीव और ईर्वरमें 
भेद होनेसे तदाश्रय अनुज्ञा ( विधि ) और परिहार ( प्रतिषेध ) असंकर होकर उपपन्न होंगे, तो 
यहाँ शङ्का किस प्रकार करते हो ? कहते हैं--यह ऐसा नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्टा०' ( उसे उत्पन्न कर 
उसमें ही अनुप्रवेश किया ) 'नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहों है ) “मत्योः स०' ( जो इसमें नाना-सा 
देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) 'तत्वमसि' “अहंब्रह्मास्मि' इसप्रकारकी अभेद प्रतिपादक 
श्रुतियाँ जीवको अनंश प्रतिपादित करती हैं। परन्तु भेद और अभेदके अवगमसे अंशत्व सिद्ध होता 
है, ऐसा कहा गया है । यह ऐसा होता यदि भेद और अभेद दोनोंक़ा प्रतिपादन करना इष्ट होता, 
परन्तु अभेद ही यहाँ प्रतिपादित करना अमोष्ट है, क्योंकि ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति होनेपर पुरुषार्थेकी सिद्धि 
है । अविद्याक्ृत भेदका तो केवल अनुवाद किया जाता है और यह मी कहा जा चुका है कि निरवयव 
ब्रह्मका मुख्य अंश जीव नहों हो सकता । इसलिए एक परमात्मा हो सत्र भूतोंका अन्तरात्मा जीवरूपसे 

सत्यानन्दी-दोपिका 
बुद्धि कमे न्द्रियप्राणपज्ञकैमंनसा धिया । शरीरं सप्तदशभिः सूक्ष्मं तलछिड्रस॒च्यते ॥ पञ्चदशी१-२३ । 

# पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच प्रणा, मन और बुद्धि इस सतरह तत्त्वोके समुदायको 

प्राप्त करना वन्य है और ज्ञानद्वारा उनते मुक्त होना मोक्ष है । यह जीवमें होता है, किन्तु नित्यमुक्त 
6 परमात्मामें नहों ॥ ४७ ॥ [ 
६७ 


५३० ब्रह्मखूत्र-शाङ्करभष्य [ अ० २ पा० ३ 


अुज्ञापरिहारो देहसंबन्धाञ्ज्योतिरादिबत्‌ ॥ ४८॥ 
पद्च्छेद- अनुज्ञापरिहारी, देहसम्बन्धात्‌, ज्योतिरादिवत्‌ । 


सून्राथं- (अनुज्ञापरिहारौ) “मित्र सेव्यम्‌’ 'शत्रु: परिहतंव्यः' इस प्रकार अनुज्ञा और परिहार 
एक आत्मामें भी ( देहसम्बन्धात्‌ ) ) देहके साथ तादात्म्य सम्बन्धसे उपपन्न हैं, ( ज्योतिरादिवत्‌ ) 
जैसे अग्निके एक होनेपर भी इमशानकी अग्नि परिहरणीय है अन्य नहीं । 

& “ऋतो सार्यासुपेयात' इत्यलुज्ञा, “युंङ्गनां नोपगच्छेत? इति परिहारः, तथा 'अग्नीपो- 
मीयं पछ संज्ञपयेत्‌' इत्यनुज्ञा, “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि’ इति परिहारः, एवं लोकेऽपि मित्रमु- 
पसेवितव्यमित्यचुक्षा, शात्रः परिहर्तव्य इति परिहारः, एंग्रकारावुज्ञापरिहारावेकस्वेऽ- 
व्यात्मनो देहसंबन्धात्स्याताम्‌ । देहैः संबन्धो देहसंवन्घः । कः पुनदंहसंवन्धः ? देद्दादि- 
रथं संघातोऽहमेवेत्यात्मनि विपरीतप्रत्ययोत्पत्तिः । इष्टा च सा सर्वप्राणिनामहं गच्छा- 
म्यहमागच्छाम्यहमन्धोऽहमनन्धोऽहं- सूढोऽहममूढ इतीत्येचमात्मिका । न ह्यस्याः 
सम्यग्दशनादन्यन्निबारकमस्ति । प्राक्तु सस्यग्द्शनात्प्रततैषा थ्रान्तिः सर्वजन्तुषु । तदे- 
वमविद्यानिमित्तदेहाद्युपाधिसंबन्घकृताद्विश्ेषादेकात्म्याभ्युपगमे5प्यचुक्षापरिहाराववक- 
स्प्येते । सम्यग्दशिनस्तर्ह्यचुक्षपरिहारानर्थक्यं प्रातम्‌ । न, तस्य छृताथंत्वाच्नियोज्यत्वानु- 
पपत्तेः । हेयोपादेययोहि नियोज्यो नियोक्तव्यः स्यात्‌ । आत्मनस्त्वतिरिक्त हेयमुपादेयं 


वा वरत्वपड्यन्कथं नियुज्येत ! न चात्मात्मन्येच नियोज्यः स्यात्‌ । शरीरव्यतिरेकद्शिन 


अवस्थित है, इससे अनुज्ञा और परिहारकी उपपत्ति कहनी चाहिए ? उसको हम कहते हँ-- 

“ऋतौ मार्यामुपेयात्‌' (मासिक घमंकी शुद्धिके अनन्तर स्त्रीके साथ गृहस्थ करना चाहिए )यह 
विधि है ओर “गुवेङ्गना०' (गुरु पत्नीके साथ प्रसङ्ग नहीं करना चाहिए) यह निषेध है । 'अग्नीपोमीयं०' 
( अग्नीषोमीय पशुका वघ करना चाहिए ) यह विधि है ओर “न हिँस्यात्‌०' (किसी मी प्राणीकी हिंसा 
नहीं करनी चाहिए ) यह निषेध है। इस प्रकार लोकमें भी 'मित्रमुपसेवितब्यस्‌" ( मित्रका उपसेवन 
करना चाहिए ) यह विधि है और 'झन्रुःपरिहतब्यः' (घन्रुका त्याग करना चाहिए) यह निषेध है । 
इस प्रकारके विधि और प्रतिषेष आत्माके एक होनेपर भी देहके सम्बन्धसे होंगे । देहोंके साथ सम्बन्ध 
देह सम्बन्ध है । परन्तु देहसम्बन्ध क्या है ? यह देहादि संघात “मैं ही हे इस प्रकार आत्मामें विपरीत 
प्रत्ययकी उत्पत्ति । वह “मै जाता हूँ, में आता हे, मैं अन्ध हूँ, मैं अन्ध नहीं हूँ, मैं मूढ हूँ, में मूढ 
नहीं हूँ, इस रूपसे सब प्राणियोंमें देखी जाती है। इसका सम्यग्ददयंनसे भिन्न निवारक नहीं है । तत्त्व- 
ज्ञानके पूवं यह रान्ति सब भ्राणियोंमें सन्तत ( निरन्तर ) है । इस कारण अविद्या निमित्त देह आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे किये गये विशेष ( भेद ) से एकात्मस्व स्वीकार करनेपर भी विधि और प्रतिषेध 
हो सकते हैं । तब सम्यग्दर्शीके विधि और प्रतिषेध व्यथं हो जायेगे । नहीं, क्योंकि वह कृताथं होनेसे 
नियोज्य नहीं हो सकता है, इसलिए हेय और उपादेयमें ही नियोज्य नियुक्त करने योग्य होता है । 
परन्तु आत्मासे भिन्न हेय ओर उपादेय वस्तुको न देखता हुआ वह कैसे नियुक्त होगा? और आत्मा 
अपनेमें ही नियोज्य नहीं होता । यदि कहो कि शरीरसे पृथक्‌ अपनेको जाननेवाला ही नियोज्य है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
® यहाँ {इदं मया कतंब्यम्‌'(यह मुझे करना चाहिए)ऐसी वृद्धि जिसमें हो वह नियोज्य कहा जाता 
है । श्रान्तिके अमावकाछ ( सुषुप्ति ) में जब अज्ञानी भी नियोज्य नहीं है, तब आत्मवितके विषयमें तो 
फिर जहना ही क्या है । अनात्मामें आत्मामिमान ही तो प्रवतंक है, वह तत्त्ववितका आत्मज्ञानसे निवृत्त 
हो जाता है, अतः वह किससे मी प्रवृत्त्य नहीं दै । जैसे-'क्रव्यात्‌-क्रष्यं सांसमत्ति इति करन्यात. अग्निः’ 
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एव नियोज्तत्वमिति चेत्‌-न, तत्संदतत्वाभिमानात्‌ । सत्यं व्यतिरेकदर्शिनो नियोज्यंत्वं 
तथापिव्योमादिवद्देहाद्यसंहतत्वमपद्यत एवात्मनो नियोज्यत्वाभिमानः। नहि देहाद्यसंहः 
तत्वद्शिनः कस्यचिदपि नियोगो इष्टः, किमुतैकात्स्यदर्शिनः । नच.नियोगाभावात्सम्यग्द- 
दिनो यथेएचेष्टाग्रसङ्ग: । सर्वेचाभिमानस्येच प्रवर्तकत्वादभिमानाभावाच्च सम्यग्ददानः । 
तस्मादेहसंवन्धादेवालुज्ञापरिहारो, ज्योतिरादिवत्‌ । यथा ज्योतिष एकत्वे5प्यग्निः 
क्रव्यात्परिहियते, नेतरः । यथा च प्रकाश एकस्यापि सवितुरमेध्यदेशसंबद्धः परिहियते, 
नेतरः शुचिभूमिष्ठः । तथा भौमाः प्रदेशा वज्नवैड्टर्यादय उपादोयन्ते, भौमा अपि सन्तो 
नरकळेवरादयः परिह्वियन्ते। तथा मूत्रपुरीषं गवां पचित्रतया परिगुह्यते तदेव जात्यन्तरे 
परिंवज्येते, तद्वत्‌ ॥४८॥ र 
असंततेशचाव्यतिकरः ॥ ४९ ॥ 

पद्च्छेद--असन्ततेः, च, अव्यतिकर। । 

सूत्राथे--( च ) परन्तु ( असन्ततेः ) जीवात्माका सब शरीरोंके साथ सम्बन्ध न होनेसे 
( अव्यतिकर: ) कमॅफलका संकर नहीं होगा । 

& स्यातां नामनुक्षापरिहारावेकस्याप्यात्मनो देहविशेषयोगात्‌ । यस्त्वयं कमंफल- 
संबन्धः स चेकात्म्याभ्युपगमे व्यतिकीयंत स्वाम्येकत्वादिति चेत्‌-नैतदेवम्‌, असंततेः। 
नहि कर्तुमोक्तुर्चात्मनः संततः सवैः शरीरैः संबन्धोऽस्ति । उपाधितन्त्रो हि जीव 
इत्युक्तम्‌ । उपाध्यसंतानाच्च नास्ति जीवसंतानः । ततश्च कमंव्यतिकरः फलव्यतिकरो 
चा न भविष्यति ॥ ४९ ॥ 


तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि देह आदि संघातमें अभिमान वाला है। यद्यपि यह ठीक है कि देह 


आदि संघातसे भिन्न अपनेको जाननेवाळा नियोज्य है, तथापि आकाश आदिके समान देह आदिसे 
असंहत अपनेको न जाननेवालेमें नियोज्यत्व अभिमान है । देह आदिसे असंहतत्व देखनेवाले किसी-- 
का भी नियोग नहीं देखा गया है, तव आत्मंकत्वदर्शीके विषयमें तो कहना ही क्या है । नियोगके 
न होनेसे सम्यग्दर्शीमें यथेष्ट चेशका प्रसङ्ग मी नहीं है, क्योंकि सवंत्र अभिमान ही प्रवतंक है सम्य- 
रदर्शीनें अभिमान नहीं है । अतः देहके सम्बन्धसे हो ज्योति आदिके समान विधि ओर निषेध है । 
जैसे ज्योति एक होनेपर भी क्रव्यात्‌ अरित ( दमशानकी अग्नि ) का परिहार किया जाता है, अन्यका 
नहीं । अथवा जे एक सूयंका भी अपवित्र देश सम्बद्ध प्रकाश परिहृत होता है अन्य पवित्र भूमिस्य 
प्रकाश परिहत नहीं होता । और वज, वेडूयं आदि भूमि प्रदेशोंका उपादान (ग्रहण) होता दै, परन्तु 


'नरकलेवर आदि भौमं होते हुए मी परिहृत होते है । ओर जैसे गोका मुत्र और गोबर पवित्ररूपसे 


गृहीत होते हैं, वे ही अन्य जातिके त्याग किये जाते हैं। ऐसा यहाँ प्रकरणमें मो समझना चाहिए ।४८। 
आस्माके एक होनेपर भी देह विशेष सम्बन्धसे विधि ओर निषेध होंगे । परन्तु जो यह कमं- 
फल सम्बन्ध है उसका एक आत्माके स्वीकार करनेमें संकर हो जायगा, क्योंकि स्वामी एक है । ऐसा 
यदि कहो तो यह ऐसा नहीं हैं, क्योंकि असन्तति है । कर्ता मोक्ता आत्मांका सब शरीरोंके साथ 
सन्तत सम्बन्ध नहीं है । यह कहा जा चुका दै कि जीव उपाधिके अधीन है । उपाधिके सन्तत न 
सत्यानन्दी- दीपिका 
इमशान अग्निका परिहार किया जाता है अन्यका नहीं, बसे आत्मा एक होनेपर भी उपाधिके 
बज तह और परिहारके योग्य होता है और उपाधि रहित होनेसे वह अनुच ओर परिहारसे 
जाता है ॥ ४८ ॥ 
& तद्गुणसारत्वात? (ब्र० सु० २1३1३०) इस सूतरवे बुद्धि उपहित आत्माको ही कर्ता भोक्ता 
स्थापित किया गया है । देह भेदसे बुद्धि भेद, बुद्धि भेदसे कर्ता मोक्ताका मो भेद माना गया है 
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आभास एव च ॥ ५० ॥ 

पद्च्छेद्‌-ामासः, एव, च । 

सून्नाथं--( च ) और ( आमास एव ) जीव परमात्माका अभास ही है, अतः कमं अथवा 
कर्मफलका संकर नहीं है । 

& आभास एव चैष जीवः परस्यात्मनो जलसूर्यकादिवत्प्रतिपत्तव्यः । न स एच 
साक्षात्‌ । नापि वस्त्वन्तरम्‌ । अतश्च यथा नेकस्मिञ्जलसूर्यके कम्पमाने जलसूर्यकान्तरं 
कभ्पते,पएवं ने कस्मिञ्जीवे कर्मफलसंबन्धिनि जीवान्तरस्य तत्संबन्धः। पयमप्यव्यतिक र एच 
कर्मफलयोः। आभासस्य चाविद्याङतत्वात्तदाश्रयस्य संसारस्याविद्याक्वतत्योपपत्तिरिति, 
- तद्व्युदासेन च पारमार्थिकस्य ब्रह्मात्मभावस्योपदेशोपपत्तिः। येषां तु वहच आत्मन स्ते च 
सके सर्वगतास्तेपामेयैध व्यतिकरः प्राप्नोति। कथम्‌ ? बद्दवो विभवश्चात्मान ₹चेतन्यसात्र- 
स्वरूपा निगु णा निरतिशायाश्च। तदर्थ साधारण प्रधानं तन्निमित्तैषां भोगपवर्गसिद्विरिति 
खांख्याः। सति वहुत्वे विभुत्वे च घरकुड्यादिसमाना द्रव्यमात्रस्वरूपाः स्वतोऽचेतना 
आत्मानस्तदुपकरणानि चाणूनि मनांस्य चेतनानि । तत्रात्मद्रव्याणां मनोद्रव्याणां च संयो- 

गान्नवेच्छादयो वैशेषिका आत्मगुणा उत्पदन्ते। ते चाव्यतिकरेण प्रत्येकमात्मखु समवयन्ति 
स संसारः। तेषां चवानामात्मशुणानामत्यन्ताइुत्पादो मोक्ष इति काणादाः । तत्र सांख्यानां 


होनेसे जोव मी सन्तत नहों है । उससे कमं संकर अथवा फलसंकर नहीं होगा ॥ ४९ ॥ 

जल गत सूयं प्रतिबिम्ब आदिके समान यह जीव परमात्माका आमास-प्रतिबिम्ब ही समझना 
चाहिए । वह साक्षात्‌ परमात्मा ही नहीं है और अन्य वस्तु मी नहीं दै, इससे जसे एक जळसूयंक 
( जळगत सूय प्रतिविम्व ) के काँपनेपर अन्य जळसूयंक नहीं कापता है, बंस ही एक जीव कमंफल 
सम्बन्धी होनेप्रर अन्य जीवका उस ( कमफ ) के साथ सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार भी कमं 
ओर फलका असंकर हो है ओर आमास अविद्याकृत होनेसे उसके आश्रित संसारमें भी अविद्याकृतत्व 
उपपन्न है उसके निराकरणसे पारमार्थिक ब्रह्मात्वमावका उपदेश उपपन्न होता है। परन्तु जिनके 
मतमें आत्मा अनेक हैं और वे सव सवंगत ( व्यापक ) हैं उनके मतमें ही यह संकर प्राप्त होता है । 


किस प्रकार ? आत्मा बहुत, विभु, चेतन्यमात्र स्वल्प, निगुंग और निरतिशय हैं, उनके लिए प्रधान : 


साधारण है, तन्निमित्तक उनका भोग ओर अपवगं सिद्ध होता है, ऐसा सांख्य मानते हँ । आत्मा 
अनेक और विभू होनेपर धट, कोठरी आदिके समान द्रव्यमात्र स्वरूप, स्वतः आत्मा अचेतन है और 
उनके उपकरण 'मन अणु ओर अचेतन हैं। उनमें आत्मद्रव्य ओर मनोद्रथ्यके संयोगसे इच्छा 
आदि नो आत्माके विशेष गुण उत्पन्न होते है । वे संकरके विना: प्रत्येक आत्मामें समवायसम्वन्धसे 
रहते हैं वह संसार है, और उन नौ आत्मगुणोंकी अत्यन्त बनुत्पत्ति मोक्ष है, ऐसा काणाद म.नते हैं । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

एक बुद्धिका दुसरे शरीरके साथ सम्बन्ध न होनेसे तदुपहितका भो सम्बन्ध नहीं है, अतः शरीर 
भेदसे जीवका भेद होनेपर कमं अथवा कमंफलका संकर नहीं होगा ॥ ४९ ॥ 

Fie जैसे घटाकाश घट उपाधिसे महाकाशका अंश-सा है, बेसे जीव बुद्धि उपाधिसे परमात्माका 
अंश-सा है, यह कहा जा चुका है । परन्तु इस अवच्छेदवादमें अरुचि प्रदर्शित करनेके लिए “एब' 
शोर "एकस्तथा सवंभूतान्तरात्मा रूपं रूपं अतिरूपों बहिइच ॥' ( क० २।२।९) इत्यादि श्रुति सिद्ध 
्रृतिविम्ववादको सूचित करनेके छिए भगवान्‌ सूत्रकारने “आमास एव च' इस सूत्रमें 'आभास' पद 
दिया है । बनुपहित परमात्मा जीवं नहों हो सकता है, क्योंकि उपाधिका अनुमव होता है और जीव 


>>.“ 
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तावच्चेतन्य स्वरूपव्वास्सर्चान्मनां संनिधान।द्यविशेपाञ्चे ऋस्य सुखदु.खसंबन्धे सचेषां सख- 
ढुःखसंवन्धः प्रापनोति । स्यादेतत्‌-प्रधानप्रृत्तः पुरुपकेवल्याथंत्वाद्‌ व्यवस्था भविष्यति 
अन्यथा हि स्वविभूतिख्यापनार्था प्रधानप्रच्ृत्तिः स्यात्‌ । तया चानिमक्षः प्रसज्येतेति 
नैतत्सारम्‌, नह्यभिलपितसिद्धिर्निवन्धना व्यवस्था दाक्या विज्ञातुम्‌ । उपपत्त्या तु कया- 
चिदूव्यवस्थोच्येत । असत्यां पुनरुपपत्ती कामं मा भू इभिळवितं पुरुपकैवस्यम्‌, पराप्नोति तु 
व्यवस्थाहंत्वभाचादूव्यतिकरः । काणादानामपि यदरेकेनात्मना मनः सं युज्यते, तदाऽऽस्मा- 
न्तरैरपि नान्तरीयकः संयोगः स्यान्संनिधानाद्यविरोपात्‌ | ततश्च हेत्वविशेषात्फलाविशेष 
इत्येकम्यात्मनः सुखदुःखयोगे सर्वात्मनामपि समानं खुखदुःखित्वं प्रसज्येत ॥ ५० ॥ 

स्यादेतत्‌ अदषएनिमित्तो नियमो भविष्यतीति | नेत्याह 

अदृष्टानियम।त्‌ ॥ ५१ ॥ 

सृजत्ना्थ--अभदृश्के नियम न होनेसे कर्मफेलका संकर हो है । 

वडुष्यात्मस्वाकाशवत्सवेगतेपु प्रतिशरी र बाह्या भ्यन्तराविशेषेण संनि हितेषु मनो- 
वाकाये धर्माधर्मलक्षणमदपएमुपा््यंते । सांख्यानां तावतदनात्मसमवायि प्रधानवर्ति 
उनमें सांख्योंके मतमे चेतन्यस्वरूप हानेसे सव आत्माओके संनिधान आदिके अविशेष होनेके कारण 
एक आत्माके सुख दुःखके साथ सम्दन्ध हानेपर सत्रको तुख दुःखका सम्बन्ध प्राप्त होता है । ऐसा ही 
हो, परन्तु प्रधानको प्रवृत्ति पुरुषके केवल्यके लिए होनेसे [ सुख-दुःखको ] व्यवस्या हो जायगो अन्यथा 
प्रधानको प्रवृत्ति अपनो विभूति प्रसिद्धिके लिंए होगी, तो इससे मोक्षामाव प्रसक्त होगा । यह युक्त 
नहीं हे, क्योंकि अभिर्छापत सिद्धिके अधीन व्यवस्था अवगत नहीं हो सकती, यदि कहो कि किसो 
उपपत्तिचे व्यवस्था हो जायगो, तो उपपत्तिके न होनेपर यथेष्ट अमिलषित पुरुष कैवल्य नहीं होगा, 
अपितु व्यवस्थाका हेतु न होनेसे संकर प्राप्त होता है । कणाद अनुयायियोंके मतमें मी जब एक 
आत्माके साथ मनका संयोग होता है, तब अन्य आत्माओंके साथ मो अवश्य संयोग होगा, क्योंकि 
संनिधान आदि समान हैं । उसे हेतु ( मन संयोग ) के अविशेष होनेसे फछ मी अविशेष ( समान ) 
होगा, तो इस प्रकार एक आत्मामें सुख-दु:खका सम्बन्ध होनेपर सब आत्माओंमें मो समान सुख 
दुःख प्रसक्त होंगे ॥ ५० ॥ 

यह हो कि अदृष्ट निमित्तक नियम हो जायगा, इसपर कहते हैं कि ऐसा वहों-- 

. आकायके समान सवंगत प्रत्येक शरोरमें अन्तर बाह्र समानरूपसे संनिहित अनेक आत्माओंमें 
मन, वाणी ओर शरीर द्वारा घर्मावमछुप अहृ उपाजंन किया जाता हे । सांख्योंके मतमें वह अहृष्ट 
अनात्मसमवायी प्रधानवर्ती है । प्रधानके साधारण होनेसे प्रत्येक आत्मामें वह सुख दुःखके उपमोगका 

सत्यानन्दी-दीपिका 
परमात्मासे भिन्न मी नहीं है, क्योंकि 'स एष इह प्रबिष्टः' ( वृह० १।४।७ ) इत्यादि अभेद प्रतिपादक 
भृतिसे विरोध होता है, अतः अविद्या, तत्कायं बुद्धिमें परमात्माका प्रतिबिम्ब ही जीव है । वेशेषिक 
मतमें आत्मा अनेक जड़ और द्रव्य हैं, ओर मन जड़ अनेक भौर द्रव्य हैं। उन दोनोके संयोगसे 
आत्मामें बुद्धि (ज्ञान) इच्छा, प्रयत्न, सुख, दुःख, द्वेष, धमं, अधमं ओर भावना नामका संस्कार ये नो 
विशेष गुण उत्पन्न होते हैं । इनसे आत्माको संसार होता है । जव सब पदार्थोका तत्त्वज्ञान होता है 
तो पुनः ये गुण उत्पन्न नहीं होते यही आत्भाका मोक्ष है अर्यात्‌ इनके मतमें श्रो, त्वक्‌, चक्षु, रसना, 
भण और मन ये छः इन्दियाँ, छः उनके विषय, छ: विषयोंके ज्ञान, सुख, दुःख और शरीर, इस प्रकार 


इमकीस दुःखोंका घ्वसरूप मोक्ष है उनके मतमै भो आतमा सवंगत होनेसे कमंफलका संकर 
भाप्ठ होता है ।।५०॥ 
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प्रधानसाधारण्यान्न प्रत्यात्मं सुखदुःखोपभोगस्य नियामकसुपपद्यते । काणादानामपि 
पूर्ववत्साघारणेनात्ममनःसंयोगेन निर्वर्तितस्यादष्टस्याप्यस्येवात्मन इद्‌मदष्टमिति नियमे 
हेत्वभावादेष एव दोषः ॥ ५१ ॥ तालि 

स्यादेतत-अहमिदं फलं प्राप्तचानीदं परिहराणीत्थं इत्थं करवाणीत्येवंविधा अभि- 
संध्यादयः प्रत्यात्मं प्रवर्तमाना अडष्टस्यात्मनां च स्वस्वामिभावं नियंस्यन्तीति। नेत्याह- 


| अम्निसंध्यादिष्वपि चैवम्‌ । ५२॥ 
पद्च्छेद--अमिसन्ध्यादिपु, च, एवम्‌ । 
सूत्रार्थ ( अभिसन्व्यादिष्वपि ) संकल्प आदिमें भी ( चवम्‌ ) अदृष्टका नियामकत्व नहों 
है, अत: पूर्वोक्त दोष वसे ही है । 
अभिसंध्यादीनामपि साधारणेनैवात्ममनः संयोगेन सर्वात्मसंनिधो क्रियमाणानां 
नियमहेतुत्वाचुपपत्तेरुक्तदोषाजुषङ्ग एव ॥ ५२ ॥ 
प्रदेशादिति चेन्नान्तर्मावात्‌ ॥ ५३ ॥ 
पद्च्छेद-प्रदेशात्‌, इति, चेत्‌, न, अन्तर्मावात्‌ । 
सुत्रार्थ-( प्रदेशात्‌ ) आत्माओंके विश्व होनेपर मी शरोरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें मन संयोग 
हो, उसी आत्मप्रदेशसे संकर आदिका नियम होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा नहीं, ( अन्तर्मावात्‌ ) क्योंकि 
सब शरीरेमि उन आत्माश्षोंका अन्तर्माव है, अतः उक्त दोप ज्योंका त्यों दै । 
अधोच्येत-विसुत्वेऽप्यात्मनः शरीरप्रतिष्ठेन मनसा संयोगः शरीरावच्छिन्न पवात्मप्रदेशे 
भविष्यति, अतः प्रदेशकृता व्यवस्थाऽभिसंध्यादीनामदष्टस्य सुखदुःखयोश्च भविष्यतीति! 
तदपि नोपपद्यते, कस्मात्‌? अन्तर्भावात्‌ । विभुत्वाविशेषाद्धि सवे पवात्मानः सवृशरीरेष्व- 
न्तर्भवन्ति । तत्र न वेरोषिकेः दारीरावच्छिन्नोऽप्वात्मनः प्रदे शाः कव्पयितुं शाक्यः। कट्प्यमाः 
नोऽप्ययं निष्प्रदेशस्यात्मनः प्रदेशः काल्पनिकत्वादेव न पारमार्थिकं कार्य नियन्तुं शक्नो- 
ति। शरीरमपि सर्वात्मसंनिघाबुत्पद्यमानमस्ये वात्मनो नेतरेषामिति न नियन्तुं शक्यम्‌ । 
नियामक उपपन्न नहीं होता। काणादोंके मतमें भी पूवंके समान साधारण आत्मा ओर मनके संयोगसे 
संपादित अदृष्टके 'यह अदृष्ट इसी आत्माका है' इस नियममें हेतुके न होनेसे यही दोष है ॥ ५१ ॥ 
ऐसा हो, परन्तु 'मैं इस फलको प्राप्त करू, इसका परिहार करू, इसप्रकार प्रयत्नकर ऐसा करूँ 
इसप्रकारके संकल्प आदि प्रत्येकमें प्रवतंमान होते हुए अदृष्ट ओर आत्माके स्वस्वमिभावका नियमन 
करेगे । नहीं, ऐसा कहते हैं-- 
साधारण आत्ममन संयोगसे सम्पूणं आत्माओंकी संनिधिमें उत्सन्न किये हुए संकल्प आदिमें 
भी नियमका हेतुत्व नहीं हो सकता, अतः उक्त-अनियम दोष तदवस्थ ही है ॥ ५२ ॥ 
यदि ऐसा कहा जाय कि आत्माके विभू होनेपर भी शरीरमें स्थित मनके साथ उसका संयोग 
शरीरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें ही होगा, इससे संकल्प आदिको, अद्ृष्टकी, सुख दुःखको प्रदेशकृत व्यवस्था 
होगी, वह मी उपपन्न नहीं है, किससे ? इससे कि उनका अन्तर्माव है । सब आश्माओंका विमूत्व समान 
होनेसे सब घरीरेंमें अन्तर्भाव है । इसप्रकार सब आत्माओंका समस्त छरीरोंमें अन्तर्भाव होनेपर वेशे- 
धिक लोग शरीरावच्छिन्न प्रदेशकी मी आत्मामें कल्पना नहीं कर सकते । निष्प्रदेश-निरवयव आत्मामें 
कल्पित किया हुआ यह प्रदेश भी काल्पनिक होनेसे पारमाथिक कायंके नियमन करनेमें समथं नहीं हो 
सकता । सब आत्माओंकी संनिधिमें उत्पन्न हुआ शरीर भी इसी आत्माका है अन्योंका नहीं है, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता । प्रदेश विशेष स्वीकार करनेपर भी समान सुख दु:खके मागी दो आत्माओं शा 


| 
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प्रदेशविशोषाभ्युपगमे5पि च द्वयोरात्मनोः समानसुखदुःखभाजोः कदाचिदेकेनैव ताव- 
च्छरीरेणोपभोगसिद्धिः स्यात्‌, समानप्रदेशस्यापि दयोरात्मनोरदृष्टस्य संभवात्‌ । तथा 
हि-देवदत्तो यस्मिन्प्रदेशे सुखदुःखमन्वभूत्तस्मात्प्रदेशादपक्रान्ते तच्छरीरे यज्ञदत्त- 
शारीरे च तं प्रदेशमचुप्रासे तस्यापीतरेण समानः सुखदुःखाचुभषो र्यते, स न स्याद्यदि 
देचदत्तयज्ञदत्तयोः समानप्रदेशमदष्टं न स्यात्‌ । ® स्वर्गाद्यनुपभोगप्रसङ्गश्च प्रदेशावादिनः 
स्यात्‌, ब्राह्मणादिशरीरप्रदेशोष्वदृष्टनिष्पत्तेः प्रदेशान्तरवतित्वाच्च स्वर्याद्युपमोगस्य, 
सचंगतत्वानुपपत्तिश्च वहूनामात्मनां इष्टान्ताभाचात्‌। वद्‌ तावच्चं के बहवः समानः 
प्रदेशाश्चेति । रूपादय इति चेत्‌-न, तेषामपि घम्यंरोनामेदालक्षणभेदाच्च। नतु बहना- 
मात्मना लक्षणभेदोऽस्ति। अन्त्यविशेषवशाद्धे दोपपत्तिरिति चेत्‌-न, भेदकल्पनाया 
अन्त्यविरोषकल्पनायाश्चेतरेतराश्रयत्वात्‌ । आकाशादीनामपि विसुत्वं ब्रह्मदादिनो सिद्ध 
कार्यस्वाभ्युपगमात्‌ , तस्मादात्मैकत्वपक्ष एव सर्वदोषाभाव इति सिद्धम्‌ ॥ ५३॥ 

इति श्रीमच्छङ्करमगवरपूज्यपादकृतौ झारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पादः समाप्त: ॥३॥ 


उपभोग कदाचित्‌ एक ही शरीरसे सिद्ध हो जायगा, क्योंकि दो आत्माओंका अदृष्ट एक प्रदेशने भी 
संभव है । जसे कि जिस प्रदेशमें देवदत्तने सुख दुःखका अनुभव किया उसका शरीर उस प्रदेशसे 
दूर हो और यज्ञदत्तका शरीर उस प्रदेशमे प्राप्त हो, तो उसको भी दूसरेके समान सुख दुःखका अनु- 
भव देखा जाता है, वह अनुमव यदि देवदत्त ओर यज्चदत्तका अद्दष्ट समान प्रदेश वाळा न हो तो नहीं 
होगा । और प्रदेशवादीको स्वगं आदिके अनुपमोगका प्रसङ्ग आ जायगा, क्योंकि ब्राह्मण आदि शरीर 
प्रदेशोंमें अदृष्ट निष्पन्न होता है और स्वगं आदि उपभोग प्रदेशान्तरवर्ती है । अनेक आत्माओंका 
सवंगत होना युक्त नहीं है, कारण कि इसमें दृष्टान्त नहीं है । तुम कहो तो बहुत और समान प्रदेशवाळे 
कौन-से पदार्थ हूँ ? यदि कहो कि रूप आदि हैं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि उनका भी घर्मीके अंशरूपसे 
अभेद ओर लक्षणमें भेद है । परन्तु बहुत आत्माओंमें लक्षण भेद नहीं है। यदि कहो कि अन्त्य- 
विशेषके बलसे भेदकी उपपत्ति है तो यह ठीक नहीं है, कारण कि भेद कल्पना ओर अन्त्यविशेषकी 
कल्पनामें अन्योन्याश्रय है । ब्रह्मवादीके मतमें आकाश आदिका मी विमुत्व असिद्ध है, क्योकि उनमें 
कायंत्व स्वीकार है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्माके एकत्व पक्षमें ही सब दोषोंका अमाव है ॥५३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शा।ङ्वरमाप्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायका तृतीयपाद समास ॥३॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ऋ यदि कहो कि रूप आदि अनेक समान प्रदेशवाळे हैं कारण कि घट आदिमें सब विद्यमान 
हैं, तो यह मी ठीक नहीं है, क्योंकि यह दृष्टान्त हमें सम्मत नहों है। रूप तेजोमात्र है, रस जलमात्र 
है ओर गन्ध पृथिवीमात्र है, इस प्रकार तत्‌ तत्‌ गुण: स्व स्व धर्माके अंशरूपसे घर्मीसे अभिन्न हैं, 
अतः तेज आदि घर्मीसे भिन्न घटका अमाव है । इस प्रकार आत्मामें लक्षण मेद न होनेसे भेद नहीं 
है । अत: 'देवदत्तात्मा यज्ञदत्तात्मनो न भिन्नः, आस्मत्वात्‌ यज्ञदत्तास्मवत्‌' ( देवदत्तका आत्मा 
यज्ञदत्तात्मासे भिन्न नहीं है, क्योंकि आत्मा है, जैसे यज्ञदत्तका आत्मा ) यद्यपि आत्माओंमें लक्षण 
भेद न होनेसे भेद सिद्ध नहीं होता, तो मी अन्त्यविदोषके भेदे भेद सिद्ध हो जायगा । यह भी युक्त 
नहीं है, कारण कि आत्माका भेद सिद्ध हो तो विशेष सिद्ध हो, विशेष सिद्ध हो तो आत्ममेद सिद्ध हो, 
इस प्रकार अन्योभ्याश्रय दोष है, इसलिए आश्मामे भेद असिद्ध है । यदि अनेक आत्माओंके विमु 
होनेमें आकाश, दिक्‌ आदिका दृष्टान्त उपस्थित करो तो वेदान्तसिद्धान्तमे सम्मत नहीं है, कारण कि 
'आत्मन आकाशः संभूतः? इत्यादि श्रुतिमें आकाद्य आदिकी उत्पत्ति कही गई है । कायं अनित्य ओर - 


५३६ ब्र्मसत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


डितीयाध्याय चतुर्थः पादः । 
[ अन्न पादे लिङ्गशरीरश्र॒तीनां विरोधपरिहारः ] 
“इस पादमें लिज्भ शरीर श्रतियोंके विरोषका परिहार है' 
( १ प्राणोत्पत््यधिकरणम्‌। सू० १-४ ) 
तथा प्राणाः ॥ १॥ 
पदच्छेदर-तथा, प्राणाः । 

सत्राच एतस्माज्जायते प्राणः' इत्यादि श्रृतिमें जिस प्रकार आकाश आदिकी उत्पतति है, 
(ठ्या, उसी प्रकार 'प्राणाः) प्राण-इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भी कही गई है। अतः इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं। 
& व्रियदादिविषयः श्रुतिविप्रतिपेधस्तृतीयेनन पादेन परिहृतः । चतुर्थनेदानी प्राण- 
विषयः परिहियने । तत्र तावतू-'तत्तेजो$मजत' (छान्दो ६।२।३) इति, “तस्माद्वा षतस्मादात्मन 
बकाः सं भूनः' (नैत्ति० २1१) इति चेवमा दिषूत्पत्तिप्रकरणेणु प्राणानासुत्पत्तिर्नास्नायते। 
कचिञ्चानुरपत्तिरेवेपामाम्ना यने, 'असद्वा इदमग्र भाप्रीत्‌' ( तै० २।७ ) 'तदाहुः किं तदसदासी- 


दिन्युषयो चाव नेऽग्रेसदासीत्‌ । तदाहुः के ते ऋषय इति। प्राणा चाव ऋषयः? इत्यत्र प्राशुत्पत्तेः : 


प्राणानां सद्भाचश्रचणात्‌। अन्यत्र तु प्राणानामप्युत्पत्तिः पठ्यते--यथाऽग्ेज्वंङतः रुद्रा 
विस्फुलिङ्गा च्युद्चरन्त्येचमे वैतस्मादात्मनः सर्व प्राणाः’ इति, 'एतस्माजायते प्राणो मनः सर्वन्द्रियाणि 
च' ( मुण्ड० २।१।३ ) “सप्त प्राणाः प्रमबन्ति तस्मात्‌ ( सु० २।१।८ ) इति, “स प्राणमसृजत 


आकाश आदि भूतविषयक श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार तृतीय पादसे किया गया । 
अब चतुर्थ पादसे इन्द्रिय ( उत्पत्ति, संख्या, स्वरूप ) विषयक श्रृतियोंके विरोधका परिहार किया 
जाता है । उसमें 'तत्तजो$सृजत' ( उसने तेजकी सृष्टिको ) “तस्माद्वा एतस्मादात्मन ' ( उस पर- 
मात्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इत्यादि उत्पत्ति प्रकरणोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं कही गई है । और 
कहींपर इनकी अनुत्पत्ति सुनी जाती है, क्योंकि 'असद्वा इदमग्र०' (पहले यह असत्‌-अव्याकृत ही था) 
'तदाइुः०' ( वे कहते हैं--वह असत्‌ क्या था, [ इसप्रकार विचार करने लगे ] उत्पत्तिके पूवं वे 
ऋषि ही असत्‌ थे, वे कहते हैं--ते ऋषि कोन हैं? प्राण ही ऋषि थे ) इसप्रकार उत्पत्तिके पुवं 
प्राणोके सद्भावकी थुति है। ओर अन्यत्र यथाऽग्नेञ्वंलतः०' ( जैसे जळती हुई अग्निसे छोटे-छोटे 
विस्फुिङ्ग निकळते हैं वसे ही इस आत्मासे सम्पूणं प्राण निकलते हैं ) “एतस्माज्ायते०' ( इससे 
प्राण, मन और सब इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं ) 'ससः प्राणाः०” ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) 
'स प्राणमसुजत०' ( उस पुरुषने प्राण-हिरण्यगमंको उत्पन्न किया, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
परिच्छिन्न होता है विभु नहीं, अतः आत्माको एक और विमू स्वीकृत करनेसे उक्त दोष नहीं होंगे, 


यकि बुद्धि आदि उपाघिसे ये सव व्यवहार उपपन्न होते हैं, इस प्रकार मृत और मोक्तृत्व आदि 
श्रुतियोंका विरोध न होनेपर आंद्वतीय ब्रह्मामें समन्त्रय सिद्ध होता है ॥ ५३ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायक्रा तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
& भूत और मोक्ताके विचारके अनन्तर भौतिक प्राणोंका उत्पत्तिविषयक विचार है, अतः 
दोनों पादोंकी हेतुहेतुमद्भाव संगति है । यद्यपि प्राणोंकी उत्पत्ति न माननेसे 'एक विज्ञानसे सवं- 


विज्ञानकी प्रतिज्ञा सिद्ध नहीं होतो' इसलिए वियदधिकरण न्यायसे प्राणोंकी उत्पत्ति सिद्ध होती है, तो 


मी प्रळयमें प्राणोके सद्भाव प्रतिपादक थुतिको गति कहनेके लिए यह अधिकरण है, इसलिए पुन- 
रुक्ति नहीं है । इस अधिकरणक! विपथ प्राण है। पुवपक्षमें उक्त श्रुतियोंमें अप्रामाण्य है । यहाँ 


~ 


अधि०१ स०१] भाषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १३७ 


प्राणाच्छुद्ां खं चायुऽयोतिरापः प्रथिवीन्द्रियं मनोऽञ्म्‌' ( प्र ६४) इति चेवमादिप्रदेदापु । तत्र 
तत्र श्रुतिविप्रतिपेध्ादन्यतरनिर्धारणकारणानिरूपणाच्चाप्रतिपत्तिः प्राप्नोति। अथवा 
प्रागुत्पत्तेः सद्भवश्रवणाङ्गोणी प्राणानामुत्पत्तिश्रुतिरिति प्राप्नोति। $ अत उत्तरमिद्‌ 
पठति-तथा प्राणा इति । कथं पुनरत्र तथेत्यक्षरानुलोम्यम्‌ ? प्रकृतोपमानाभावात्‌ । 
सर्वगतात्मवहुत्वचा दिदूपणमतीतानन्तरपादान्ते प्रकृतम्‌, तत्तावन्नोपमानं संभवति, साइ- 
ञ्याभावात्‌ | सादये हि सत्युपमानं स्यात्‌-यथा सिंहस्तथा बढवर्मति । अदषएसाम्यप्रति- 
पादनार्थमिति यद्युच्येत, यथा5दष्टस्य सर्वात्मसंनिधाबुत्पद्यमानस्यानियतत्चमेचं प्राणा- 
नामपि सर्वात्मनः प्रत्यनियतत्वमिति तदपि देहानियमेनेचोक्तत्वातपुनरुक्तं भवेत्‌। नच 
जीवेन प्राणा उपमीयेरन्‌, सिद्धान्तविरोधात्‌ । जीवस्य ह्यनुत्पत्तिराख्याता। प्राणानां 
तूरपत्तिवर्याचिख्यासिता । तस्मात्तथेत्यसंवद्धमिच प्रतिभाति । न उदाहरणोपात्तेनाप्युप- 
मानेन संबन्धोपपत्तेः । अत्र प्राणोत्पत्तिवादिवाक्यजातमुदाहरणम्‌- एतस्मादात्मनः सवं 
प्राणाः सवे लोकाः सवं देवाः सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति’ ( बृह० २।१।२० ) इत्येवंजातीयकम्‌ । 
तत्र यथा लोकादयः परस्माद्‌त्रह्मण उत्पद्यन्ते तथा प्राणा अपीत्यर्थः | तथा-- एतस्माजा- 
यते प्राणो मनः सर्वन्द्रियाणि च । खं वायुर्ज्योतिरापः थिवी विश्वस्य धारिणी’ ( मुण्ड० २।१।३ ) 
इत्येवमादिष्वपि खादिवत्प्राणानामुत्पत्तिरिति द्रष्टव्यम्‌। * अथवा “पानव्यापच्च तद्वत्‌ 


` तेज, जल, पृथिवो, इन्द्रिय, मन और अन्नको उत्पन्न किया ) इत्यादि स्थलोंमें भ्राणोंकी उत्पत्ति पढी 
जाती है । पूर्वेपक्षी- तत्‌, तत्‌ स्थळोंमें श्रुतियोंके परस्पर विरोध होनेसे ओर दोनोमें एकपक्षके 
निर्धारण कारणके अनिरूपित होनेसे अप्रितपत्ति प्राप्त होती है अथवा उसत्तिके पूवं इन्दियोके 
सद्भावकी श्रुति होनेसे प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, ऐसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती-इससे यह 
उत्तर कहते हैं--'तथा प्राणाः? परन्तु इस सूत्रमें 'तथा' यह अक्षर किस प्रकार धनुकूल होगा ? क्योंकि 
प्रकृत उपमानका अभाव है । सवंगत अनेक आत्मा हैं, ऐसा माननेवालेका दूषण गत पादके 
अन्तमे प्रकृत है, परन्तु साहब्यके न होनेसे वह दूषण प्राणका उपमान नहीं हो सकता । जंसा सिंह 
है वेसा वलवर्मा, इसप्रकार साहश्य होनेपर हो उपमान होता है । जंसे सव आत्माओंकी संनिधिमें 
उत्पन्न हुआ अहृ अनियत है, वैसे प्राण भी सव आत्माओंके प्रति अनियत हैं। इसप्रकार यदि कहो 
कि अदष्टके साथ साम्य प्रतिपादन करनेके लिए प्राणका उपमान है, तो वह मी देहके अनियमसे 
ही उक्त होनेसे पुनरुक्त हो जायगा । सिद्धान्तके साथ विरोध होनेके कारण जीवके साथ भी प्राण 
उपभित नहीं किये जायंगे, कारण कि जीवकी अनुप्पत्ति कही गई है ओर प्राणोंकी उत्पत्ति कहनेकी 
इच्छा है । इसलिए “तथा” यह असम्बद्ध सा प्रतीत होता है। परन्तु यह आक्षेप युक्त नहीं है, क्योंकि 
उदाहरणें गृहीत उपमानसे सम्वन्ध उपपन्न होता दै । इस विषयमें 'एतस्मादात्मनः०' ( इस आत्मासे 
सब प्राण, सब लोक, सब देव और सब भूत विविधरूपसे निकलते हैं--उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारका 
्राणोसपत्तिवादी वाक्यसमुदाय उदाहरण है । उसमें जैसे लोक आदि ' परब्रह्मत उत्पन्न होते हैं, वस 
प्राण भी परब्नह्मसे उत्पन्न होते हैं यह अथं है। उसप्रकार--'एतस्माज्जायते प्राणो०' (इससे प्राण उत्पन्न 
होता है, मन, सम्पूर्ण इन्द्रियां, आकाश, वायु, अग्नि, जल ओर विश्वको धारण करनेवाली परथिवी उत्पन्न 
दे ) इत्यादि श्ुतियोंमें मी आकाश आदिके समान प्राणोंकी उर्त्पात्त दै, ऐसा समझंना चाहिए । 
सत्यानन्दी दीपिका 
“गौणीवादी कहते है कि प्रलयमें प्राणोंकी अस्तित्व बोधक श्रुति निरवकाश होनेसे विशेष बलवती 
। इसलिए प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति जीवोत्पत्ति श्रुतिके समान गौणी है, इसप्रकार इनका अविरोध है । 
® 'तथा' शब्द उपमानका द्योतक होता है अर्थात्‌ वह यथाका आकषण करता है । परन्तु 
यहाँ उपमान नहीं है । क्या अव्यवहित पृर्वमें प्रतिपादित, परपक्ष दुषण प्राणका उपमान है, अथवा 
६८ 
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(जै० अ० ३।४।१५) इत्येवमादिषु व्यवधितोपमानसंबन्धस्याप्याश्रितत्वात्‌ । यथाऽतीता- 
नन्तरपादादावुक्ता वियदादयः परस्य ब्रणो विकाराः समधिगतास्तथा प्राणा अपि 
परस्य ब्रह्मणो विकारा इति योजयितव्यम्‌ । कः पुनः प्राणानां विकारत्वे हेतुः? श्रुतत्व- 
सेब । नज केषुचित्मदेशेषु न प्राणानामुत्पत्तिः श्रूयत इत्युक्तम्‌-तद्युक्तम्‌, प्रदेशान्तरेषु 
श्रवणात्‌ । नहि कचिदश्रवणमन्यत्र श्रुतं निवारयितुमुत्सहते। तस्माच्छुतत्वाविशेषा- 
दाकाशादिवत्प्राणा अप्युत्पद्यन्त इति सूक्तम्‌ ॥ १ ॥ _दाकाशादिवत्माणा अप्युत्पद्नन्त इति सुक्तम्‌॥१॥। अअऋ_ऋ<€_॒_ 
अथवा 'पानव्यापञ्च तद्वत्‌’ ( और सोमपान करनेसे व्यापत्‌-वमन हो, तो उसके समान ) इत्यादि 
,स्थलोमें व्यवहित उपमानके सम्बन्धका भी आश्रयण किया गया है । जैसे गत पादके आरम्भमें उक्त 
आकाश आदि परब्रह्मके विकार निर्चित हैं, वेसे प्राण मी परब्रह्मके विकार हैं, ऐसी योजना करनी 
चाहिए । पुनः प्राणोके विकारत्वमें हेतु कोन है? विकारत्व प्रतिपादक भूति ही हेतु है। परन्तु जो 
यह कहा गया है कि कई स्थलोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं सुनी जाती, तो वह अयुक्त है, क्योंकि अन्य 
स्थलोंमें उनकी उत्पत्तिका श्रवण है । कहींपर अश्रवण अन्यत्र श्रुतका निवारण करनेमें उत्साह नहीं 
करता, इसलिए यह कथन सुसंगत है कि श्रवण (श्रू ति)के समान होनेसे आकाश झादिके समान प्राण 
भी उत्पन्न होते हैं ॥ १॥ 
-दीपिका 

अहृष्ट वा जीव है? इन तीनों विकल्पोंका क्रमद्या समाधान भाष्यमें स्पष्ट है। जैसे आकाश आदि 
परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वैसे प्राण भी परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार उपमानोपमेय सिद्ध होता 
है, अता तथा असम्बद्ध नहीं है । 

# दार्शन्तिकका निकटवर्ती दृष्टान्त होना चाहिए? परन्तु ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि 
जैमिनि मुनिने व्यवहित दृष्टान्तका भी ग्रहण किया है । जैसे पूव॑मीमांसाके तृतीय अध्यायमें अश्व प्रति- 
ग्रहेष्टि अधिकरण है । उसका यह विषय वाक्य है-'थावतो<श्वान्प्रतिग्रृह्लीयात्तावतो वारुणांत्वतुष्कपाला- 
न्निवंपेत'ः ( जितने अश्वदान करे उतने ही वरुणके लिए चनुष्कपालोंमें निष्पन्न पुरोडाश होम करे ) 
इसके उत्तर अधिकरणमें यह वारुणीष्टि अस्व दाताको करनी चाहिए कि प्रतिग्रहीतको ? ऐसा संशय 
होनेपर पूवंपक्षमें 'प्रतिग्रह्लीयाव” इस श्रुतिके बलसे दान लेनेवालेको करनी चाहिए। सिद्धान्तमें 
दाताको करनी चाहिए, ऐसा निर्णय किया गया है । वहाँ 'प्रतिगुह्णीयात्‌'-प्रतिग्राह्मेत्‌ (दद्यात्‌) (दान 
देनेवाळा ) ऐसा अथे करना चाहिए । इसप्रकार निर्णय होनेपर पुनः सन्देह होता है कि इष्टिका 


विधान वैदिक अश्वदानमें है अथवा लौकिक अश्वदानमें ? “न केसरिणो ददाति? ( अश्वोंका दान नहीं ' 


करना चाहिए ) इस स्मृतिके अनुसार लौकिक अइवदानमें इष्टि करनी चाहिए इसका समर्थन करते 
हुए “दोषास्त्विष्टिकौंकिके स्यात ( जै० सू० ३।४।२८ ) यह सूत्र कहा गया है । सिद्धान्ती--'अन्न हि 
वरुणो वा एतं गृह्णाति योऽश्वं प्रतियुह्णातिः ( जो अश्‍वका दान करता है उसको जलोदर रोग होता 
है ) इससे सम्बन्ध होनेके कारण वेदिक अध्वदानमें इस वारुणीष्टिका विधान है छोकमें नहीं, अतः 
यज्ञ सम्बन्धी अश्वदानमें यह इष्टि है ऐसा विचार किया गया है। आगे वमनाधिकरणमें “पानब्यापच 
तद्वत? ( जै० सु० ३।४।३२ ) ( यदि सोमपानसे वमन हो, तो “पतं सौमेस्त्रं ञ्यामाकं चरं निवंपेत्‌' 
( सोम और इन्द्र सम्बन्धी स्यामक चरका होम करे) इसप्रकार सोमपान निमित्त वमन होतेपर 
चरुका विधान किया गया है । यहाँपर सन्देह होता है कि क्या इस चरुका विधान वेदिक सोमपानं 
निमित्त वमनमें दै अथवा लौकिक सोमपान निमित्त वमनमें ? पूर्वपक्ष-- “पानच्यापच्च तद्वत' उक्त 
चरुका विधान छोकिक सोमपान निमित्त वमनमें होना चाहिए । “तद्वत? 'उसी प्रकार” अर्थात्‌ 'दोषा- 
स्विष्टिळौकिके स्यात? ( दोष होनेसे लोकिक अश्वदानमें इष्टि करनी चाहिए ) इस सूत्रमें कहे हुएके 
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गोष्यसंमवात्‌ ॥ २॥ 


सूज्ार्थ-इन्द्रियोंकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति गौणी नहीं हो सकती, अत! इन्द्रियां उत्पन्न 
होती हैं । 

& यत्पुनरुक्तम्‌ प्रागुत्पत्तेः सद्भावश्रवणाद्गोणी प्राणानासुत्पत्तिश्चुतिरिति। 
तत्मत्याह-गौण्यसंभवादिति । गोण्या असंभवो गौण्यसंभवः । नहि प्राणानामुत्पत्तिथुति- 
गौणी संभवति, प्रतिज्ञाहानिप्रसङ्गात्‌। 'कस्मिन्रु भगवो विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति’ 
(सुण्ड०१।१।३) इति छोकविज्ञानेन सवेविक्षानं प्रतिज्ञाय तत्साघनायेदमाम्नायते-'पतस्मा- 
जायते प्राण ( सुण्ड° २।१।३ ) इत्यादि। सा च प्रतिज्ञा प्राणादेः समस्तस्य जगतो ब्रहम- 
विकारत्वे सति प्रकृतिव्यतिरेकेण विकारामावात्सिध्यति। गौण्यां तु प्राणानामुत्पत्तिभुतो 
प्रतिज्ञे यं दीयेत । तथा च प्रतिज्ञातार्थमुपसंहरति- पुरुष एवेदं विश्व कमे तपो ब्रह्म परास्रतम्‌' 
(सुण्ड० ०१1३०) इति 'अहोवेदं विश्वमिदं वरिष्ठम्‌' (सुण्ड° २।२।११ ) इति च । तथा 'आस्मनो ` 
चा अरे दशंनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेदं सबं विदितस्‌' इत्येवंजातीयकासु रुतिष्वेपैव प्रतिज्ञा 
योज्ञयितव्या । * कथं पुनः प्रागुत्पत्तेः प्राणानां सद्भावश्रवणम्‌ ? नैतन्मूलप्रकृतिविषयम्‌, 
“अप्राणो ह्यमनाः झुओ हक्षरात्परतः परः' ( झुण्ड० २।१।२ ) इति मूलप्रकृतेः प्राणादिसमस्त- 

जो यह कहा गया है कि उत्पत्तिके पूवं प्राणोके सद्भावके श्रवणसे प्राणोंकी पा फरकमा इ क उत ए गक सद्भावके अवणते प्राणोंकी उत्पत्ति भूति गोणी श्रुति गौणी 
है । उसपर कहते है--'गौण्यसंभवात' गौणीका अपंमव-वह गौण्यसंमव है। प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति 
गोणी नहों हो सकती, क्योंकि प्रतिज्ञाकी हानिका प्रसङ्ग आता है । 'कस्मिन्नु०' ( हे मगवनु ! किसके 
विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात होता है ) इस प्रकार एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञाकर 
उसके साधनके लिए 'एतस्माञ्ञायते०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है ) इत्यादि श्रुति है । वह प्रतिज्ञा 
प्राण आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका विकार होनेपर प्रकृतिसे व्यतिरिक्त विकारके अमावसे सिद्ध होतो है । 
परन्तु प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गौणी होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । इस प्रकार “पुरुष पवेदं०' 
( यह समस्त जगत्‌, कमं ओर तप-ज्ञान पुरुष हो है, वह पर और अमृतरूप ब्रह्म दै ) और ब्रह्मेवेदं ०! 
(यह समस्त जगत्‌ वरिष्ठ ब्रह्म ही है) यह श्रुति प्रतिज्ञात ब्थंका उपसंहार करती है । और इस तरह 
“आत्मनो वा अरे०' ( हे मैत्रेयी ! आत्माके दशन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित होता 
है ) इस प्रकारकी श्र तियोंमें ही इस प्रतिशाकी योजना करनी चाहिए । तो पुनः उत्पत्तिके पूर्व प्राणोंके 
सद्भावकी श्र ति किस प्रकार है? यह मूल प्रकृति-विषयक नहीं है, क्योंकि 'अप्राणो द्यामनाः०' (अप्राण, 
मनोहीन, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी उत्कृष्ट है) इस प्रकार मुलप्रकृति प्राण आदि समस्त विेषोसि 

सत्यानन्दी-दीपिका 

समान । जैसे यहाँ 'तद्वत्‌०१ (जै० सू०३।४।३२) के द्वारा व्यवहित “दोषासु' (जै०सू० ३४1२८) इत्यादि 
से उपमान दिया गया है । उसीप्रकार यहाँ व्यवहित उपमानका सम्बन्ध उप न है अर्थात्‌ गत पादके 
आरम्ममें जैसे आकाश आदि परब्रह्मते उत्पन्न होते हैं, वेसे प्राण मी परब्रह्मसे उत्पन्न होते हे ॥ १ ॥ 

# यदि कहो कि उत्पत्ति श्रूतिके समान प्रतिज्ञा मी गौण हो, तो यह ठोक नहीं है, क्योंकि 
उपक्रम और उपसंहारका पर्यालोचन करनेसे विवक्षित अद्वितीयत्वकी प्रतिशाके अनुसार भ्राणोत्पत्ति 
मुख्य ही है। मुण्डकोपनिषद्के समान धन्य उपनिषदोंमें भी प्रतिज्ञा देखी जाती है, इसलिए यह 
प्रतिज्ञा मुख्य ही है । प्राणोंकी उत्पत्तिके मुख्य होनेमें यह प्रतिज्ञा हेतुरूपसे समझनी चाहिए । 

& थब प्रये प्राणोंके अस्तित्व विषयक विचार किया जाता है-'ऋषयो वाव ते अग्नेञ्सदा- 
सोत? "पाथा घाव ऋषयः' यह वाक्य परकारण ब्रह्म विष पक नहीं है, क्योंकि “अप्राणो झमनाः' इत्यादि 


५४० बरह्मसूत्र-शाह्लरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


विशेषरहितत्वावधारणात्‌ । अवान्तरप्रकतिविषयं त्वेतत्स्वचिकारापेक्षं प्रागुत्पत्तेः प्राणा- 
नां सद्भावावघारणमिति द्रष्टव्यम्‌, व्याकृतविषयाणामपि भूयसीनामवस्थानां श्रुति- 
स्मृत्यो: प्रकतिविकारभावप्रसिद्धे: । वियद्धिकरणे हि 'गोण्यसंमवात' इति पूर्वेपक्षसूचस्वा- 
दूगोणी जन्मश्रुतिरसंभवादिति व्याख्यातम्‌ । प्रतिज्ञाहान्या च तत्र लिद्धान्तो5मिहितः । 
इह तु सिद्धान्तसूत्रत्वाद्गोण्या जन्मश्रुतेरसं भवादिति ब्याख्यातम्‌ । तदनुरोधेन त्विहापि 
गोणी जन्मश्रुतिरसंभवादिति व्याचक्षाणेः प्रतिज्ञाहानिरुपेक्षिता स्यात्‌ ॥ २ ॥ 
तत्प्राव्रतेश्व ॥ ३॥ 
पद्च्छेद्‌--तत्माकथरतेः, च । 
सूत्राथ--“जायते' यह जन्म वाचक पद आकाश आदिकी अपेक्षासे प्राणोंमें श्रुत होनेसे 
प्राणोंकी उत्पत्ति मुख्य है । 
इतश्रकाशादीनामिव प्राणानामपि मुख्यैव जन्मश्रुतिः। यत्‌ जायते’ इत्येकं जन्म- 
वाचिपदं प्रध्णेषु प्राकश्रतं सदुत्तरेष्वप्याकाशादिष्वनुवर्तते-(एतस्माजायसे प्राणः'(सु०२।१।३) 
इत्यत्र, आका शादि बु मुख्यं जन्मेति प्रतिष्ठापितं तत्सामान्यात्प्राणेष्वपि मु क्यमेव जन्म भवितु- 
सहति । न ह्येकस्मिन्प्रकरण एकस्मिञ्च वाक्य एकः दाब्दः सक्त दुच्चरितो वहुमि. संबध्यमानः 
रहित अवघारित होती है। उत्पत्तिके पहले प्राणोके सद्भावका अवधारण यह स्वविकारकी अपेक्षासे 
अवान्तर प्रकृति विषयक है, ऐसा समझना चाहिए । कारण कि व्याकृत विषयक बहुत सी अवस्थाओंका 
मी प्रकृति-विकारमाव श्रुति ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । वियदधिकरणमें 'गाण्यसंभवात्‌' इसके पृव॑पक्ष 
सूत्र होनेसे जन्म श्रुति गोणी है, क्योंकि मुख्यका असंभव है, इस प्रकार व्याख्यान किया गया है और 
प्रतिज्ञाकी हानि होनेसे वहाँ सिद्धान्त कहा गया है । यहाँ तो सिद्धान्त सूत्र होनेसे 'गौणो जन्म श्रुतिका 
असंमव होनेसे' ऐसा व्याख्यान किया हे । परन्तु उसके अनुसार यहाँ भी 'जन्म श्रुति गौणी है, असंमव 
होनेसे' ऐसा व्याख्यान करनेवालोंसे प्रतिज्ञा हानिकी उपेक्षाकी जाथगी ॥ २ ॥ 
ओर इससे आकाश आदिके समान प्राणोंकी भी जन्मश्रुति मुख्य ही है; क्योंकि 'जायते' ऐसा 
एक उत्पत्ति वाचक पद प्राणोंमें पहले श्रुत है, उसकी उत्तर आकाश आदिमें मो “एतस्माज्ञायते प्राणः' 
यहाँपर अनुवृत्ति होती है । आकाश आदिका जन्म मुख्य है, ऐसा 'प्रतिष्ठापित किया जा चुका है, 
उसके साहद्यसे प्राणोंका मी जन्म मुख्य ही हो सकता है । कारण कि एक प्रकरणें और एक वाक्यमें 
एक वार उच्चरित भौर बहुतोंखे सम्वद्ध हुआ एक शब्द कहीं मुख्य और कहीं गौण है, ऐसा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
थुतिसे वह तो प्राण आदि सब विशेषोसे रहित निस्चित होता है । परन्तु प्राणके सद्भाव प्रतिपादक 
वाक्य अवान्तर प्रकृति-हिरण्यगमं विषयक है, कारण कि अपने कायंकी उत्पत्तिके पुवे हिरण्यगभका 
सद्भाव निश्चित है । यह प्राण-हिरण्यगमंका सद्भाव अवान्तर प्र लयमें सिद्ध होता है, उसके सद्भावकी 
श्रुति है। कारण कि 'एतस्माजायते प्राणः०' (इससे प्राण उत्पन्न होता है) "हिरण्यगर्भः समवर्तताग्रे' 
(पूर्वमें हिरण्यगभं हुआ) इत्यादि थुति हिरण्यगभकी उत्पत्ति कहती हैं। और 'आदिकर्ता स सूतानाम! 
( वह भूतोंका आदि कर्ता है ) इत्यादि स्मृतिमें हिरण्यग्रभंको स्थूळ जगतका कारण कहा गया है । 
इस प्रकार परब्रह्मकी अपेक्षासे हिरण्यगमं कायं और अपने कार्यकी अपेक्षा कारणरूपसे श्रति और 
समृतिमे प्रसिद्ध है, अतः अवान्तर प्रकृति विषयक प्राणके अस्तित्वकी श्रुति है। और यहां 'वियदषि- 
करणके' अनुदार सुत्रकी व्याख्या नहीं करनी चाहिए, क्योंकि ऐसा करनेसे प्रतिज्ञाका वाध हो जायया, 
इसलिए 'पतस्माजायते प्राणः? इत्यादि थुति प्रतिपादित प्राणोत्पत्ति मुख्य ही है ॥ २ ॥ 


१४- मच ला 


हा 
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. कचिन्मुख्यः कचिद्‌गोण इत्यध्यचसातुं शक्यम्‌, वेरूप्यप्रसज्ञात्‌। तथा 'स प्राणमसृजत 


प्राणाचछद्धाम! (प्रश्‍न० ६1७) इत्यत्रापि प्राणेषु श्रुत: खज़तिः परेप्वप्युत्पत्तिमत्सु थद्धादि- 
प्वनुपज्यते । उमा bl उत्पत्तिवचनः इदः पूर्वः संवध्यते तत्राप्येष एव 
: “सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति’ इत्ययमन्ते पितो 5 युच्चरन्तिशब्दः रपि 
प्राणादिमिः संवध्यते ॥a॥ ह Mm कका हीन 
तप्पू्षेकच्वाद्वाच; ॥ ४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--तत्पूवंकत्वात्‌, वाचः । 

सत्रा्थ -( वाचः ) अन्नमयं हि सोम्य०' इत्यादिसे मन ओर प्राण सहित वाणीमें (तत्पूवं- 
कत्वात्‌ ) ब्रह्मप्रकृतिक तेज, जल ओर अन्न पूवकत्व कथन है, अतः इन्द्रियोंकी उत्पत्ति श्रुति है । 

& यद्यपि 'तत्तेजोऽइजत' ( छा० ६।२।३ ) इन्यतस्मिन्प्रकरणे प्राणानासुत्पत्तिनं 
पठ्यते, तेजोवज्नानामेच च त्रयाणां भृतानामुन्पत्तिश्रवणात्‌ । तथापि ब्रह्मप्रक्तिकतेजो- 
चन्न पूर्वकत्वासिघानाद्वाकप्राणमनसां तन्सामान्याच्च सचपामेच प्राणानां ब्रह्मप्रभवत्वं 
सिद्ध भवति । तथा हि--अस्मिक्षव प्रकरणे नेजावन्नपूर्वकस्वं चाक्प्राणमनसामाम्ना- 
यते--'अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमय्री वाक' ( छा० ६।५१४ ) इति । तत्र यदि 
तावन्सुख्यमेयेषामन्नादिमयत्यं तता वर्तत पव ब्रह्मप्रभवत्वम्‌ । अथ भक्त तथापि 
बह्मकतकायां नाम रूपच्याक्रियायां श्रचणात्‌, 'यनाश्रुत श्रुतं भवतिः ( छा० ६।१।३ ) इति 
चोपक्रमात्‌ 'ऐतदान्म्यमिदं सवम्‌? ( छा० ६।८।७) इति चोपसंदाराच्छत्यन्तरप्रसिद्धश्च 
ब्रह्मकाय त्वप्रपञ्चनार्थसच मनआदीनामन्नादिमयत्ववचचनमिति गम्यते। तस्मादपि 
प्राणानां ्रचिकारत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 


Cobian ee 
निश्चित नही किया जा सकता, क्योंकि ऐसा माननेसे वाक्य विल्प ( भेद ) प्रसङ्ग हो जायगा । इस 


प्रकार 'स प्राणमस्ुजत०' (उसने प्राणको उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धाको) यहाँ मी प्राणोंमें श्रुत सज्‌ 
धातु अनन्तर उत्पन्न होनेवाले अन्य श्रद्धा आदिमें अनुवृत्त होता है । जहाँ मी पश्चात्‌ श्रुत उत्पत्ति वाचक 
शब्द पूर्वोके साथ सम्बन्धित होता है वहाँ मी यही न्याय है । जैसे “सर्वाणि भूतानि०' (सत्र मूत निकलते 
हैं) इस प्रकार यह अन्तमें पठित 'ब्युचरन्ति' शब्द पूवं प्राण आदिसे मी सम्वन्धित होता है ॥ ३ ॥ 

यद्यपि “तत्तेजोऽसुजत' इस प्रकरणें प्राणोंकी उत्पत्ति पठित नहीं है, कारण कि तेज, जल 
और अन्न इन तीन भूतोंकी उत्पत्तिका ही श्रवण है, तथापि वाकं, प्राण और मनका ब्रह्म प्रतिक 
तेज, जल और अन्न पूर्वक अभिधान होनेसे ओर उनके साहदयसे सव इन्द्रियोंमें ब्रह्म प्रमवत्व सिद्ध 
होता है । जैसे कि "अन्नमयं हि सोम्य०' ( हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 
मयी है ) इसी प्रकरणमे दाणी, प्राण ओर मन तेज जल और अन्नपूवंक कहे गये है । उसमें यदि 
उनके अज्नमयत्व आदि सुरूप ही हैं तो उससे उनमें ब्रह्म जन्यत्व हो है, और यदि उनमें अन्नमयत्व 
दि गौण हों, तो भी ब्रह्म कतुक नाम, रूपके व्यकरण ( अभिव्यक्ति) में श्रवण होनेसे येनाश्रुतं 
भुतं अवति’ ( जिससे अश्रुत श्रुत होता है ) इसप्रकार उपक्रम होनेसे 'ऐेतदास्म्यमिदं सवस ( एतत्रृप- 
आत्मरूप ही यह सब है ) ऐसा उपसंहार होनेसे और अन्य श्रुतिमें प्रसिद्ध होनेसे मन आदिमें अन्तः 
मयत्व आदि वचन ब्रह्म कायंत्व विस्तारके लिए ही है, ऐसा ज्ञात होता है। इससे भी प्राण ब्रह्मके 
विकार हैं, यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥ 


सत्यानन्दी 
& यहाँ वाणी प्राण और मनका उपलक्षण 2010 सुत्रस्थ वाणी पदसे प्राण र 
मनका भी ग्रहण करना चाहिए । यहाँ प्राणोत्पत्ति थुतियोंका सृष्टिके पूर्व प्राणोंके सद्माव प्रतिपादक 
थुतिके साथ कोई विरोध नहीं है, अतः कारण ब्रह्मम समन्वय सिद्ध है ॥ ४ ॥' 


५४२ भ्रह्मसूत्र-शाङ्गरमाष्य [ अ० १ पा० ४ 
` (२ सप्तगत्यधिकरणम्‌ । सू० ५-६ ) 


सप्त गतेविशेषितत्वाच ॥ ६॥ 

पद्च्छेद्‌- -सप्त, गतेः, विशेषितत्वात्‌, च । 

सूत्रार्थ- (सप्त) इन्द्रियां सात हैं, (गतेः) क्योंकि श्रुतिसे उनके सप्तत्वका ज्ञान होता है, (च) 
ओर ( विशेषितत्वात्‌ ) 'सप्त वै शीष॑ण्या: प्राणाः’ इस शास्त्रसे शोपंण्यत्वसे वे इन्द्रियां विशेषित हुँ । 

® उत्पत्तिविषयः श्रतिचिप्रतिषेघः प्राणानां परितः । संख्याविषय इदानीं परि 
ह्वियते । तत्र मुख्यं प्राणमुपरिष्टाद्वक्ष्यति । संप्रति तु कतीतरे प्राणा इति संप्रधारयति। 
श्रतिविप्रतिपत्तेश्चात्र चिशयः। क्कचित्सप्त प्राणाः संकीत्येन्ते-'सप्त प्राणाः प्रमवन्ति तस्मात्‌ 
(सुण्ड० २।१।८) इति । कचिच्चाणे प्राणा ग्रहत्वेन गुणेन संकीत्येन्ते--'अशो महा अष्टावति 
अहा (द्ृह०३।२।१) इति । कञिन्नव--सप्त वै शीपेण्याः प्राणा द्वाववाञ्वौ' (तै०सं० ५।१।७।१) 
इति । क्कत्रिद्दद--'नव बै पुरुपे प्राणा नाभिदेशमी' इति। कचिदेकाद्शा- दशेमे पुरुपे प्राणा 
आत्मकादश्ः' (बृह० ३।९।४) इति। कचिदूद्वादशा- सर्वेषां स्पर्शानां त्वगेकायनम्‌ (बृह०२।४।१ १) 
इस्यत्र। कचित्त्रयोदशा चक्षुश्च बरष्टब्यं च' (बृह०४।८) इत्यत्र । एवं हि विप्रतिपन्नाः प्राणेयत्तां 
प्रति श्रुतयः । कि तावत्प्राप्तम्‌? सप्तैव प्राणा इति। कुतः? गतेः। यतस्तावन्तोऽव 


गस्यन्ते--सप्त प्राणाः प्रमवन्ति तस्मात्‌’ ( सुण्ड० २।१८) इत्येवंविधासु श्रृतिषु। 


प्राणोंकी उत्पत्ति विषयक श्रृतियोंके परस्पर विरोधका परिहार किया गया । अव संख्याविषयक 
श्रृति विरोधका परिहार किया जाता है। उनमें मुख्य प्राणको सूत्रकार आगे कहेंगे । अमी तो अन्य 
प्राण ( इन्द्रिय ) कितने हैं, यह निर्णय करते हैं ओर श्रुति विरोघसे यहाँ संशय है । 'सप्त प्राणाः०' 
( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैँ ) इस तरह कहीं पर सात प्राण कहे जते हैं, और 'अष्टौ अहा०! 
( आठ ग्रह मौर आठ अतिग्रह ) इस प्रकार कहीं आठ प्राण ग्रहत्व गुणसे वर्णित हैं। और 'सप्त 
चै शीपंण्याः०' ( सात शीषंण्य प्राण हैं और दो नोचेके हैं) इस तरह कहीं नौ प्राण कहे जाते हैं 
और कहीं “नव बै पुरुपे०' ( पुरुष-देहमें नौ प्राण हैं और दसवों नामि है) इसप्रकार दस प्राण 
पठित हैं, और 'दशेम पुरुपे०' ( देहमें दस प्राण हैं ओर ग्यारहवां मन है) कहीं एकादश हैं, और 
“चेषां स्पर्शानां०' ( समस्त स्पर्शोका त्वक्‌ एक अथन-स्थान है ) इस तरह कहीं द्वादश हैं, और कहीं 
(चक्षुशय दृष्यं च' ( चक्षु ओर द्रव्य ) इस तरह तेरह हे । इसप्रकार प्राणोंकी इयत्ताके प्रति 
[ संख्याविषयक ] श्रृतियाँ परस्पर विरुद्ध है । तब क्या प्राप्त हुआ ? पु वेपक्ष--प्राण सात हैं, किससे ? 
अवगतिसे, क्योंकि “सप्त प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारकी श्रुतियोंमें 
उतने ही अवगत होते हैं, और “सप्त चै शीषंण्याः०' ( शिरमें रहनेवाले प्राण सात हैं ) इस श्रुतिमें 

सत्याचन्दी-दीपिका 

# आकाश आदिकी उत्पत्तिके समान प्राणोंकी भी उत्पत्ति कहो गई। वे प्राण कितने हैं, 
अव उनका संख्या विषयक विचार किया जाता है, इसप्रकार आश्रयाश्रयिमांव संगतिसे कहते हैं । 
परन्तु इस विषथमें श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेप्ते संशय होनेपर पूवंपक्ष दिखलाते हैं-कहीं सात- 
नेत्र, श्रोत्र, घाण, रसना, त्वक्‌ ये पाँच ज्ञानेन्द्रिय वाणी और मन यें सात प्राण हैं। नेत्र आदि 
सात और हस्त-कर्मेन्त्रिय, इसप्रकार आठ हैं, ये बन्धनके हेतु होनेसे प्रह हैं, और इनके रूप झादि 
विषय अतित्रह्‌ हैं । विषय इन्द्रियोसे स्वतन्त्र और इनको आकर्षित करते हैं, इसते इस्द्रियाँ विषयके 
अधीन होती हुँ । दो नेत्र, दो श्रोत्र, दो नासिकाएं और वाणी ये सात शिरमें रहनेवाले प्राण हैं, 
गुदिया और लिज्ञेन्धिय ये दो नोचेके, इसप्रकार मिलकर नौ होते हैं। अथवा कहीं उक्त नौ प्राण 


अधि० २ स्‌० ६ ] भाषाचुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५४३ 


विशेषिताइचेते “सप्त वे शीर्पण्याः प्राणाः' इत्यत्र । ननु 'प्राणा गुहाशया निहिताः सप्त सप्त’ 
( मुण्ड०२।१।८ ) इति बीप्सा श्रूयते, सा सप्तभ्योऽतिरित्तान्प्राणान्गमयतीति । नेष दोषः, 
पुरुपभेदाभिप्रायेयं वीप्सा प्रतिपुरुषं सप्त सप्त प्राणा इति, न तत्त्वभेदाभिप्राया सप्त 
सप्तान्येऽन्ये प्राणा इति। नन्वष्टत्वादिकापि संख्या पराणेपृदाह्ृता, कथं सेव स्युः ? 
सत्यसुदाह्ृता, विरोधात्वन्यतमा संख्याऽध्यचसातव्या। तत्र स्तोककर्पनाचुरोधात्सपतः 
संख्याष्यचसानम्‌ । वृत्तिभेदापक्षे च संख्यान्तरश्रवणमिति मन्यते ॥५॥ 

अत्रोच्यते 

हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌ ॥ ६॥ 

पदच्छेद्‌--हस्तादयः, तु, स्थिते, अतः, न, एवम्‌ | 

स्ूञ्राथ--( तु ) पूर्वपक्ष निरासाथं है, ( हस्तादयः) 'हस्तौ वे ग्रह; इत्यादि श्रुतिमें हाथ 
आदि मी अधिक प्राण प्रतिपादित हैं, ( स्थिते) इससे सातसे अधिक प्राणोके होनेपर ( अत; ) 
इस कारण ( नेवम्‌ ) सात ही प्राण नहीं हो सकते । 

हस्ताद्यस्त्वपरे सप्तभ्योऽतिरिक्ताः प्राणाः श्रूयन्ते-'हस्तौ बै ग्रः स कमंणाऽति- 
ग्रहेण गृदीतो हस्ताभ्यां हि कमं करोति’ ( चृह० ३।२।८ ) इत्येवमाद्यासु श्रृतिषु । स्थिते च 
सप्तत्वातिरेके सप्तत्वमन्तर्भावाच्छक्यते संभाषयितुम्‌। द्दीनाधिकसंख्याविप्रतिपत्तौ 
ह्यधिका संख्या संग्राह्या भवति, तस्यां हीनाऽन्तर्भवति, नतु हीनायामधिका। 
अतश्च नेचं मन्तव्यं स्तोककल्पनानुरोघात्सपैव प्राणाः स्युरिति । उत्तरसंख्याचुरोघाच्वे- 


काद्शैव ते प्राणाः स्युः। तथा चोदाहृता श्रुतिः दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मैकादश्ञः' ( बृह० 


ये विश्ेषित हैं । परन्तु “प्राणा गुहाशया निहिताः०' ( हृदयमें स्थित प्राण अपने स्थानमै सात-सात 
स्थापित हैं ) इसप्रकार वीप्सा सुनी जाती है, वह सातसे अधिक प्राणोंका बोध कराती है । यह दोष 
नहीं है, क्योंकि यह वीप्सा प्रत्येक पुरुषमें सात सात प्राण हैं, इसप्रकार पुरुष भेदके अमिप्रायसे है । 
सात सात अन्य अन्य प्राण हैं, इस तरह तत्त्वभेदके अभिप्रायसे नहीं है। परन्तु आठ आदि संख्या 
भी प्राणोंमें उदाहूत है, तो पुनः सात ही किस प्रकार होंगे ? यह ठोक है, उदाहृत है । परन्तु संख्या 
विषयक श्रुति विरोध होनेसे किसी एक संख्याका निश्चय करना चाहिए । उसमें अल्प कल्पनाके 
अनुसार सात संख्याका निश्‍चय है, और अन्य संख्याका श्रवण ( प्राणोंकी ) वृत्ति भेदकी अपेक्षासे 
ही है, ऐसा मानते हैं ॥ ५॥ 
सिद्धान्ती--इस पर कहते हैं--- 

परन्तु 'इस्ती बै ्रहः०' ( हस्त ही ग्रह हैं, वे कमेख्प अतित्रहसे गृहीत हैं, क्योंकि प्राणी हस्तोंसे 
हो कमे करता है ) इत्यादि श्रृतियोंमें अत्य हस्त आदि सातोंसे अतिरिक्त प्राण सुने जाते है प्राण 
सातसे अतिरिक्त निश्चित होनेपर उनमें सातके अन्तर्मावकी संमावना की जा सकती है, क्योंकि न्यून 
और अधिक संख्याकी विप्रतिपत्ति होनेपर अधिक संख्या ही ग्राह्म होती है, कारण कि उसमें न्यूनका 
अन्वर्भाव होता है, परन्तु न्यूनमें अधिक संख्याका अन्तर्माव नहों होता। इससे अल्प कल्पनाके अनुसार 
सात ही प्राण होंगे, ऐसा नहों मानना चाहिए । किन्तु उत्तर . संख्याके अनुरोधसे तो एकादश ही वे 
प्राण होंगे जैसे कि 'दशेमे पुरुषे०” ( देहमें ये दस प्राण हैं और मन एकाद है ) इस प्रकार थुति 


सत्यानन्दी दीपिका व 
ओर दसवीं नामि, इसप्रकार दस प्राण हँ । पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेन्द्रिय अत्र मन यह एकादश 


हैं । ये बुद्धिके साथ मिलकर बारह प्राण होते हैं और अहंकारके साथ तेरह हैं। इसप्रकार प्राणोंकी 
सख्या विषयक श्रृतियोंका परस्पर विरोध हे ॥ ५॥ 


५४४ ्रहमसूज-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


३।९।४ ) इति । आत्मशब्देन चात्रान्तःकरणं परि णृह्यते, करणाधिकारात्‌ । नन्वेकाददात्वा- 


दप्यधिके हाददात्रयोदशत्वे उदाहते। सत्यमुदाहृते, न त्वेकाददाभ्यः कार्यज्ञातेभ्यो5 घिक॑ 
कार्यज्ञातमस्ति यदर्थमधिकं करणं कल्प्येत | दाव्द्स्पश रूपरसगन्धविषयाः पञ्च बुद्धि 
भेदारतदर्थान पञ्च वुद्धीन्द्रियाणि। बचनादानविहरणोत्सर्गानन्दाः पञ्च्‌ कर्मभेदास्त- 
दूर्थानि च पञ्च कमेन्द्रियाणि । सर्वाथंविषयं त्रेकाल्यवृत्ति मनस्त्वेकमनेकदत्तिकम्‌ , 
तदेव वृत्तिभेदात्‌ कचि द्भिन्षवद्व्यपदिश्यते-'मनो बुद्धिरहंकारश्चित्ते च' इति । तथा च श्रुतिः 
कामाद्या नानाविधा वृत्तीरनुक्रम्याह-'एतत्सवं मन एव' (बृह० १।५।३) इति । # अपि च 
सपैव शीपेण्यान्प्राणानभिमन्यमानस्य चत्वार एव प्राणा अभिमताः स्युः । स्थानभेदाद्धथेते 
चत्वारः सन्तः सत्त गण्यन्ते-हे श्रोत्ने द्वे चक्षुषी द्वे नासिके एका वाक्‌' इति । नच ताचतामेव 
घृत्तिभेदा इतरे प्राणा इति शाक्यते वतुं, हस्तादिवृत्तीनामत्यन्तविजातीयत्वात्‌ । तथा 
“नव चै पुरुपे प्राणा नाभिदंश्षमी' इत्यत्रापि देइच्छिद्रभेदाभिप्रायेणेच दृद्दा प्राणा उच्यन्ते, 
न प्राणतस्तरभेदाभिप्रायेण, 'नाभिद्‌ंशमीति' वचनात्‌। नहि नाभिर्नाम कश्चित््राणः 
प्रसिद्धोऽस्ति। सुख्यस्य तु प्राणस्य भवति नामिरप्येकं विरोषायतनमित्यतो नाभि- 
दशमीत्युच्यते। क्चिदुपासनाथ कतिचित्प्राणा गण्यन्ते, कचित्प्रद्रानार्थम्‌। तदेवं 
विचित्रे प्राणेयत्ताम्नाने सति क किपरमास्नानमिति विवेक्तव्यम्‌। कार्यजातवशास्वेकाद- 


शात्वास्नानं प्राणविषयं प्रमाणमिति स्थितम्‌ । इयमपरा सुत्रद्वययोजना--ससेच प्राणाः 


उदाहृत है । यहाँ आत्मशब्दसे अन्तःकरणका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि करणका प्रकरण है। 
परन्तु एकादश्से अधिक द्वादश, त्रयोदश उदाहृत हैं ? ठीक उदाहृत हैं। परन्तु एकादश कायं समुदायसे 
अधिक कायं नहीं है, जिसके लिए अधिक करणकी कल्पनाकी जाय । शब्द, स्पे, रूप, रस और गन्ध 
विषयक पाँच प्रकारकी बुद्धि है, उसके लिए पांच ज्ञानेन्द्रिय हैं । वचन, आदान-ग्रहण, विहरण 
(चना) उत्सगं (मलादिका त्याग) आनन्द (विषय जन्य-सुख अनुभव) ये पाँच बके भेद हैं, उनके 
लिए पाँच कर्मेन्द्रिय हैं । सत पदार्थोको विषय करनेवाला, तथा त्रिकाळ विषयक वृत्तिवाला मन एक 
है और वह अनेक वृत्तियोंवाला है । उसका ही 'मनोडुद्धिरहंकारश्चित्तं च' (मन, बुद्धि, भहङ्कार और 
चित्त ) इस प्रकार वृत्तिके भेदसे कहोंपर भिन्नके समान व्यपदेश किया जाता है । उसी प्रकार श्रुति 
अनेक प्रकारकी काम आदि वृत्तियोंका अनुक्रम कर कहती है--'एतत्सव मन एव०? (यह सब मन हां 
है )। ओर सात ही शीषण्य प्राणोंक माननेवालेको चार ही प्राण अभिमत होंगे, ये चार होते हुए 
स्यानभेदसे सात गिने जाते हैं ( दो श्रोत्र, दो नेत्र, दो नासिका, एक वाणी ) तब अन्य प्राण उनके 
वृत्तिभेद हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि हृ८त आदिकी वृत्तियाँ अत्यन्त विजातीय हैं । इसप्रकार 
“नव वै घुरुपे०' ( देहमें नौ ही प्राण हैं और दसवीं नाभि है ) यहाँ भी देहके छिद्र भेदके अभिप्रायसे 
दस प्राण कहे जाते हैं, ५णतत्त्वके भेदके अमिप्रायसे नहीं, कारण कि 'नामि दसवीं है” ऐसा वचन 
है । नाभि नामका कोई प्राण प्रसिद्ध नहीं है, किन्तु मुख्य प्राणका नामि भो एक विशेष स्थान है, 
अतः “नामि दसवीं ऐसा कहा जाता है। कहीं उपासनाके लिए कई प्राण गिने जाते हैं ओर कहों 
प्रदर्शनके लिए । इसप्रकार प्राणोंकी संख्याविषयक भिन्न-मिन्न श्रृतियोके होनेपर किस स्थलमै किस अथं 
विषयक यह श्रुति है, ऐसा विचार करना चाहिए। कायं-समुदायके बलधे प्राण विषयक एकादशत्व 
सत्यानन्दी-दीपिका 

भ हस्त आदिको अदान आदि वृत्तियाँ धोत्र आदिसे अत्यन्त विलक्षण हैं। यदि वे श्रोत्र 
भादिकी वृत्ति हों, तो अन्ध, बधिर आदिसे आदान-प्रदान आदि नहीं होंगे। इसलिए “सप्त प्राणाः 
प्रमवन्ति' यह उपासनाके लिए है और “अष्टौ अद्दाः' यह उपलक्षणाथ है, कारण कि पायु, उपस्थ 
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स्युर्यतः सप्तानामेव गतिः श्रयते 'त्ुव्छामन्तं प्राणो$नूत्कामति प्राणमनूर्क्रामन्तं सचे प्राणा 
अनूतक्रासम्ति' ( बृह० ४।४।२ ) इत्यञञ। नलु सवेशब्दो5प्यञ्ज पठयते, तत्कथं सप्तानामेल 
गतिः प्रतिज्ञायत इति? विशोषितत्वादित्याह-ससैच हि प्राणाञ्चक्षुरादयस्त्वक्यरयन्ता 
विशेषिता इह प्रकृताः “स यत्रेष चाक्षुषः पुरुषः पराङपर्यावततेश्थारूपज्ञो मवति’ (बृह० ४।४।१) 
'पुकीमवति न पझ्यतीत्याहुः' (बृह० ४।४।२) इत्येवमादिनाऽचुक्रमणेन । प्रकृतशामी च सर्च- 
शाब्दो भवति-यथा सवे ब्राह्मणा भोजयितन्या इति, ये निमन्त्रिताः प्रकृता ब्राह्मणास्त एच 
सर्वराब्देनोच्यन्ते मान्ये । एवमिहापि ये प्रकृताः सप्त प्राणास्त एव सवंब्देनोच्यन्ते, 
नान्य इति । अभ्व विज्ञानमष्ममञुक्रान्तम्‌, कथं सप्तानामेवानुक्रमणम्‌ ? नैष दोषः, 
मनोविशञानयोस्तस्वाभेदाद्वुत्तिभेदेऽपि सप्तत्वोपपत्तेः। तस्मात्सप्तेब प्राणा इति। 
६ एवं प्रासे भूज--इस्तादयस्त्वपरे सपतभ्योऽतिरिक्ताः प्राणा: प्रतीयन्ते-- हस्वी वे अहः' 
( बृह० ३।२।८ ) इत्यादिशुतिणु । ग्रहत्वं च बन्धनआवः, ग्रह्मते वध्यते क्षेत्रक्षी$नेन अह- 
संशकेन चन्धनेनेति, ख च क्षेत्रश्ञो नेकस्मिन्नेव शरीरे वध्यते, शरीरान्तरेष्वपि तुल्यत्वा- 
इन्धनस्य । तस्माञ्छरीरान्तरसंचारीदं ग्रहसंशकं बन्धनमित्यर्थादुक्तं भवति | तथा च 
स्थृतिः--'पुर्यष्केन लिङ्गेन प्राणाद्येन स युज्यते । तेन वद्धस्य बै बन्धो मोक्षो युक्तस्य तेन च ॥' 
इति प्राङमोक्षादअदसंजकेनानेन वन्घनेनावियोगं दृर्शयति। आथर्वणे च विषयेन्द्रिया- 


TN eee 


प्रतिपादक श्रृति प्रमाण है, यह निश्चित होता है । दोनों सूत्रोंकी यह दूसरी योजना है--प्राण सात ही 


होंगे, क्योंकि 'तसुस्क्रासन्तं०' ( उस जीवके शरीरसे उसक़्मण करनेपर उसके अनन्तर ही प्राण उत्तमण 
करता है, प्राणके पीछे उत्क्रमण करनेपर अनन्तर सम्पूणं प्राण (इन्द्रयवगं) उत्क्रमण करते हैं) इस भुतिमें 
सातकी गति सुनी जाती है । परन्तु इस श्रुतिमें सवं शब्द मी पठित है, तो सातकी ही गतिकी किस प्रकार 
प्रतिज्ञा की जाती है? विद्येषित होनेसे, ऐसा कहते हैं, क्योंकि “स यत्रेष०' (जिस समय यह चाक्षुष पुरुष 
सवं ओरसे व्यावृत्त होता है, उस समय मुमूषं रूपज्ञान हीन हो जाता है) (चक्षु इन्द्रिय लिङ्गात्मासे 
एक रूप हो जाती हैं, तो लोग “नहीं देखता” ऐसा कहते हैं) इत्यादि अनुक्रमणसे चक्ष आदिसे त्वक्‌ 
पर्यन्त सात ही विशेषित प्राण यहाँ प्रकृत हैं । “सवें प्राणाः' यहाँपर सवशब्द प्रकृतगामी होता है अर्थात्‌ 
सात इन्द्रियोंको विषय करता है। जैसे “सब ब्राह्मणोंको भोजन कराना चाहिए” यहाँ जो निमन्त्रित 
रकृत ब्राह्माण हैं वे ही सवे शब्दसे कहे जाते हैं अन्य नही । वेसे हो यहाँ मी जो प्रकत सात प्राण हैं वे 
स॒वं नहीं, पर भाठवें विज्ञानका अनुक्रमण मी है, तो सातका ही 
Hp उ स eh मन ओर विज्ञानका अभेद होनेसे वृत्ति भेद 
होनेपर भी सप्तत्वकी उपपत्ति होती है, इसकिए सात ही प्राण हैं। पे रस कहते 
० बे ग्रह? त्यादि श्रतियोंमें आदि . म प्राण 
मल ह रह ह द है। A ग्रह नामक बन्धनसे बांघा 
जाता है और वह क्षेत्रज्ञ एक ही शरीरमै नहीं बाँधा जाता है, क्योकि अन्य शरीरोमें भी बन्धन 
तुल्य है, इससे यह ग्रह संज्ञक बन्धन अन्य शरीरमें संचारशोळ कह क होता है 
जैसे कि 'पुर्‍्य्टकेन किङ्गेन०' ( वह प्राण आदि पुयक किङ्गसे युक्त होते हैं। उससे बदक न 
और na हैन) यह ति सोक्के पूवं इस ग्रह संज्ञक बन्धनसे अवियोग 


ओर पाद ये भी समानरूपसे बंधक हैं । अतः एकादश काये हैं, तदनुसार “दशेमे पुरुषे प्राणा आस्मे- 
कादुशः' यह एकादश इन्द्रिय प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है । 
# वागादिपञ्च श्रवणादिपञ्च प्राशादिपन्चाञ्नसुखानि पञ्च। 
ुदधयाद्यविद्यापि च कामकमंणी पु्यष्टकं सूमशरीमाहुः ॥' ( वि० चू० ) 
६९ 
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जुक्रमणे "चक्षुश्च व्रष्टन्यं च' इत्यत्र तुल्यवद्धस्तादीनीन्द्रियाणि सविषयाण्यचुक्रामति-- 
“हस्तौ चादातव्यं चोपस्थश्चानन्दयितव्यं च पायुश्च विसजयितव्यं च पादौ च गन्तव्यं च' ( प्र० 
४८) इति । तथा 'दशेमे पुरुपे प्राणा आत्मैकादशस्ते यदाडस्माच्छरीरान्मर्त्यादुस्कामन्त्यथ रोद- 
यन्ति’ ( बृह० ३।९।४ ) इत्येकादशानां प्राणानामुत्कान्ति दायति। # सर्वेशब्दो5पि च 
प्राणशब्दे न संबध्यमानोऽरोषान्प्राणानभिदधानो न प्रकरणवशोन सप्तस्वेवाचस्थापयितु 
शक्यते, प्रकरणाच्छन्दस्य वलीयस्त्वात्‌। सवे ब्राह्मणा भोजयितव्या इत्यत्रापि सवंषा- 
भेवावनिवर्तिनां ब्राह्मणाना ग्रहणं न्याय्यम्‌, सवेशब्दसामर्थ्यात्‌ । सर्वभोजनासंभवात्तु 
तत्र निमन्त्रितमात्रविषया सर्वशब्दस्य वृत्तिराश्रिता, इह तु न किचित्सर्वद्राब्दा्थसङ्को- 
चने कारणमस्ति । तस्मात्सवेशब्द नात्राशेषाणां प्राणनां परिग्रहः । प्रद्शानाथ च सप्ता- 
नामचुक्रमणमित्यनवद्यम्‌ । तस्मादेकादशीव प्राणाः-शब्दतः कार्यतश्चेति सिद्धम्‌ ॥६॥ 
( ३ प्राणाणुत्वाधिकरणम्‌ । सू ७) 


अणवश्च ॥ ७॥ 

पद्च्छेद्‌--अणवा, च। 

सूचार्थ- और प्राण (इन्द्रियाँ) अणु सूक्ष्म हैं, क्योंकि वे इन्द्रियोसे अग्राह्म हैं । 

& अघुना प्राणानामेव स्वभावान्तरमभ्युच्चिनोति। अणवश्चेते प्रकृताः प्राणाः प्रति- 
दिखलाती है, और आथवंणमें विषय और इन्द्रियके अनुक्रमणमें . “चक्षुश्च द्रव्यं च' ( चक्षु और 
द्रष्टव्य ) इसमें समानरूपसे सविषय हस्त आदि इन्द्रियोंको 'हस्तौ चादृतब्यं०' ( हस्त और ग्रहण 
करनेयोग्य वस्तु, उपस्थ और आनन्दयितव्य, पायु और विसजनीय, पाद और गन्तव्य स्थान ) इस 
प्रकार यिनाते हैं । इसप्रकार “दशेमे पुरुषे०' ( देहमें ये दश प्राण हैं ओर मन ग्यारहाँ है ये जिस 
समय इस मत्ये शरीरसे उत्क्रमण करते हैं उस समय अपने सम्बन्धियोंको रोदन कराते हैं इसलिए 
रुंद कहलाते हैं ) यह श्रुति एकादश प्राणोंकी उत्क्रान्ति दिखलाती है । सवं शब्द सी प्राणशब्दके 
साथ सम्बन्धित होता हुआ छशेष प्राणोंका अमिघान करता हुआ प्रकरणके बलसे सातमें ही अव- 
स्थापित नहीं किया जा सकता, क्योंकि प्रकरणसे श्रुति बलवती है । 'सब क्षाह्मणोंको मोजन कराना 
चाहिए” यहाँपर भी पृथिवीपर रहनेवाले समस्त ब्राह्मणोंका ही ग्रहण न्याय है, कारण कि सवं शब्दकी 
सामथ्यं है। परन्तु सबके भोजनका संभव न होनेसे वहाँ सवेशब्दकी वृत्ति निमन्त्रित ब्राह्मणमात्र 
विषयक ग्रहण की जाती है । परन्तु यहाँ तो सवंशब्दके अथंके संकोचमें कोई मी कारण नहीं है, इस- 
लिए यहाँ सवंशब्दसे समस्त प्राणोंका परिग्रह है और प्रदशंनके किए सातोंका अनुक्र मण है, यह भी 
दोषरहित है, अतः शब्द ( श्रृति ) से ओर कायसे एकादश्च ही प्राण हैं, यह सिद्ध हुआ ॥ ६॥ 

अब सुत्रकार प्राणोंके-इन्द्रियोंके ही अन्य स्वमावका समुच्चय कहते हैं । ये प्रकृत प्राण अणु 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(घागादि पाँच-कमेन्द्रियाँ, श्रवणादि पाँच-ज्ञानेन्द्रियाँ, प्राण, अपान, उदान, व्यान और समान 
ये पाँच प्राण, आकाश आदि पाँच सूक्मभूत, अन्तःकरण चतुष्टय, अविद्या, काम और कमे इनको पुर्ये्क 


अथवा लिङ्गधरीर कहते हैं, क्योंकि आत्माके ज्ञापक हैं) मरण समय ये सब जीवके साथ रहते हैँ | 


जबतक जीव इनसे मुक्त नहीं होता तबतक उसका मोक्ष नहीं होता है । 


% इसप्रकार संख्या विषयक ध्‌ तियोंका परस्पर विरोध ड 
मूत ग्रहामे श्र तियोका समन्वय सिद्ध है॥ ६॥ घ न होनेपर एकादश इन्द्र योके कारण 


® 'प्राणाः सवें अनन्ताः' (सब प्राण अनन्त हैं) यह श्रूति इन्दियोंको विमु कहती है । सांस्य- 


— = न ोतनसनस"*- - 


PS 
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पत्तव्याः । अणुत्वं चे षां सौध्स्यपरिच्छेदौ न परमाणुतुल्यत्वम, कृत्स्नदेहव्यापिकार्यानुप- 
पत्तिप्रसङ्गात्‌ । सूक्ष्मा पते प्राणाः, स्थूलाश्रेत्स्युमंरणकाले शरीराक्निर्गच्छन्तो बिलादहिरि- 
बोपलभ्येरन्त्रियम(णस्च पाइवंस्थैः। परिच्छिक्षाइचैते प्राणाः, सरवंगताइचेत्स्युरुत्क्रान्तिगत्य- 
गतिश्रुतिव्याकोपः स्यात्‌। तद्णुणसारत्वं च ज्ञीवस्य न सिध्येत्‌1 सर्वगतानामपि वृत्ति- 
ळाभः शरीरदेशे स्यादिति चेत्‌--न, वृत्तिमात्रस्य करणत्वोपपत्तेः । यदेव ह्यपलब्धिसा- 
घनं वृत्तिरन्यद्वा तस्यैव नः करणत्वम्‌, संज्ञामात्रे विवाद इति करणानां-व्यापित्वकल्पना 
निरर्थिका । तस्मात्सूक्ष्माः परिच्छिन्नाश्च प्राणा इत्यघ्यवस्यामः ॥ ७ ॥ 
(४ प्राणश्चौष्ठयाधिकरणम्‌। सू० ८) 
- रेष ॥ ८॥ 

पदच्छेदः ——श्रष्ठः, च | 

सूत्रार्थ-- ओर मुख्य प्राण भी इन्द्रियोके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है । 

सुख्यञ्च प्राण इतरप्राण बद््रह्मविकार इत्यतिदिशति । तच्चाविशेषेणेव सर्वप्राणानां 
ब्रह्मवि कारत्वमाख्यातम्‌, 'एगस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च' ( मुण्ड० -२।१।३ ) इति 
सेन्द्रियमनोव्यतिरेकेण प्राणस्योत्पत्तिश्रवणात्‌ । 'स प्राणमस्जत' (प्र० ६1४) इत्या दिश्रवणे- 
भ्यश्च । किमर्थः पुनरतिदेशः ! अधिकाशङ्काऽपाकरणाथः। नासदासीये हि ब्रह्मप्रधाने सूक्ते 
समझने चाहिए । इन प्राणोंकी अणुता-सूक्मता और परिच्छिन्नता है, परमाणु तुल्यता नहीं है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर समस्त देह व्यापी कायंकी अनुपपत्तिका प्रसङ्ग होगा । ये प्राण सूक्ष्म हैं, यदि 


स्थूल होते, तो मरण कालमें बिलसे निकले हुए सपंके समान भ्रियमाण पुरुषके शरीरसे निकलते 
वे पाइवंस्थ लोगोंसे उपलब्ध होते और ये प्राण परिच्छिन्न हैं। यदि स्वगत हों, तो उत्क्रान्ति, 


और आगति भू तिका विरोध होगा और जीवमें अन्तःकरण गुण प्रघानत्व सिद्ध नहीं होगा । यदि कहो 
कि सवंगतोंका भी शरीर प्रदेशर्मे वृत्तिताम हो जायगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वृत्तिमात्रमें 
करणत्व हो सकता है । वृत्ति हो अयवा अन्य हो जो उपलब्धिका साधन है वही हमारे मतमें करण 
है । संज्ञामात्रमें विवाद है, अतः करणोंमें व्यापित्त कल्पना निक है, इससे हम ऐसा निश्‍चय करते 
हैं कि इन्द्रिय सूकम ओर परिच्छन्न हैं ॥ ७ ॥ 

मुख्य प्राण भी अन्य प्राणोंके समान ब्रह्मका विकार है, इस प्रकार सुत्रकार अतिदेश करते 
हैं। वह ब्रह्मविकारत्व सब प्राणोंका समानरूपसे ही कहा गया है । 'एतस्माउज्ञायते०' ( इससे प्राण, 
मन और सब इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं ) ओए “स प्राणमसुजत' ( उसके प्राणको उत्पन्न किया ) 
इत्यादि श्र तियोंसे भी इन्द्रिय सहित मनसे अतिरिक्त प्राणक्री उत्पत्तिका श्रवण होता है । तो पुनः यह. 
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मतें अहङ्कार जगत्‌ व्यापी है, अतः इन्द्रियां उसका कायं होनेसे वे मी व्यापक सिद्ध होती हैं, किन्तु 
तत्‌ तत्‌ देहमें उनकी अभिव्यक्तिरूप प्रदे वृत्तियाँ हैं । विभु होनेसे इन्द्रियोंकी उत्क्रान्ति आदि नहीं 
होते, इसप्रकार आक्षेप संगतिसे सांख्योंका पूवंपक्ष है । इसप्रकार प्राणके परिमाणविषयक सन्देह होनेपर 
सिद्धान्त कहते हैं--इन्द्रियाँ सूक्ष्म हैं विभु नहीं, क्योंकि अनुद्मुतरूप ओर स्पशंवाली हैं । यदि इन्द्रियाँ 
व्यापक हों, तो दूर और समीपस्थ सब पदार्थोका ज्ञान प्रसक्त होगा और उत्कान्ति आदि प्रतिपादक 
भृतियोंका बाघ होगा । यदि बुद्धि व्यापक हो तो आत्मामें बुद्धिल्प उपाधिसे 'एषोरणुरात्मा' इस 
भकार अणुत्व सिद्ध नहीं होगा और जीवमें 'तदगुणसारत्व' न्यायका बाघ होगा । इसलिए “प्राणाः 
सच अनन्ताः? इस प्रकार श्रतिसे इन्द्रियोंमें प्रतिपादित अनन्तत्व उपासनाके लिए है, अतः उसका 
उल्लान्ति आदि श्रुतिके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ ७॥ | 
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अन्चवर्णा भवति “न शत्युरासीदरृतं न तर्हि न रात्र्या अहृआसीठकेतः । आनीदवातं स्चधया तदेकं 
तस्मादन्यन्न परः किंचनास' (ऋ० सं० ८।७।१७) इति । आनीदिति प्राणकमापादानात्माशुः 
त्पत्तेः सन्तमिव प्राणं सूचयति । तस्मादजः प्राण ड्ति जायते कस्यचिन्मतिः । तामतिदेशे- 
नापनुदति । आनीच्छव्दोऽपि न प्रागुत्पत्त : प्राणसद्भाबं सूयति, अवातमिति विशेषणात्‌, 
्प्राणो झमनाः शुत्र? इति च मूलप्रकृतेः प्राणादिसमस्तविदशेषरहितत्वस्य दरितत्वात्‌ । 
तस्मात्कारणसद्भावप्रदर्शनार्थं एचायमानीच्छच्द इति । ® श्रेष्ठ इति च सुख्यं प्राणमभिद्‌ः 
चाति, 'प्राणो वा व ज्येष्ठश्च श्रेएश्र' (छा०५।१।१) इति श्रुतिनिद शात्‌। ज्येष्ठश्च प्राणः, शुक्रनिषेक 
काळादारभ्य तस्य वृत्तिलाभात्‌। न चेत्तस्य तदानी डुत्तिलाभ- स्याद्योनो निषिक्त शुक्रं पूयेत, 
न संभवेद्दा। भोत्रादीनां तु कणेशाप्कुल्यादिस्थानविभागनिष्पत्तौ दृत्तिलासाज् ज्येष्ठस्वम्‌। 
श्रेष्ठक्ष प्राणः, गुणाधिक्यात्‌ “न वे शक्ष्यामस्त्वदते जीवितुस' (बृह०६।१।१ ३) इति श्रुतेः ॥८॥ 

( ५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ खूं० ९-१२ ) 

न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ ॥ ९॥ 

पद्च्छेद-न, वायुक्रिये, पृथगुपदेशात्‌ । 

सूजाथे- ( त वायुक्रिये ) मुख्य प्राण न वायु है और न इन्द्रियोंका व्यापार, किन्तु वायु 
विशेष है । ( पृथगुपदेशात्‌ ) क्योंकि 'स वायुना ज्योतिषा’ “एतस्माज्जायते प्राणः’ इत्यादि श्रृतिमें 
उसका पृथक्‌ उपदेश है । 

& स पुनर्सुख्यः राणः किस्वरूप इतीदार्नी जिज्ञास्यते । तत्र परां तावत-श्रुतेर्वायुः 
अतिदेश किस लिए है? अधिक शङ्काके परिहारके लिए है। क्योंकि नासदासीय नामक ब्रह्म प्रधान 
ृक्तमें 'न खरत्युरासीदस्त' ( महाभ्रलयकालमें मृत्यु नहों थी ओर अमृत भी नहीं था, रात्रि तथा 
दिवसके चिल्ल भूत चन्द्र ओर सूयं नहीं थे, स्वधाके साथ अर्थात्‌ पितृदे भी नहीं या, वह अकेला 
व्यापार रहित [ ब्रह्म ] था, उससे पर अन्य कुछ नहीं था ) यह मन्त्रवणं है । 'आनीत्‌' ( वह चेष्टा 
युक्त है ) यह ब्द प्राणकमंका ग्रहण होनेसे उत्पत्तिके पूर्व प्राणको विद्यमानकी भाँति सूचित करता 
है इससे प्राण उत्पत्ति रहित है, इस प्रकार किसीकी बुद्धि उत्पन्न हो सकती है, उसका अतिदेशसे 
निराकरण करते हैं। 'आनीत शब्द मी उत्पत्तिके पूव प्राणके सद्भावको सूचित नहीं करता, क्योंकि 
“अवातम्‌' ( वात रहित ) यह विशेषण है और 'अप्राणो०' ( वह अप्राण, मन रहित और शुद्ध है) 
इस प्रकार मूलप्रकृति प्राण आदि समस्त विशेषोंस रहित दिखलाई गई है। इसलिए यह 'आनीत्‌' 
शब्द कारणके सद्भाव प्रदशंनके लिए ही है । “प्राणो वा०' (प्राण ही ज्येष्ठ और श्रेष्ठ है ) इस थुतिके 
निर्देशसे 'श्रेष्ठ' यह शब्द मुख्य प्राणका अभिधान करता है । प्राण ज्येष्ठ है, क्योंकि वीयं निषेककाळ 
(गर्माघान काल) से लेकर उसका वृत्तिळाम होता है । यदि उस समय उसका वृत्तिलाम न हो तो गर्मा- 
शयमें निषिक्त शुक्र दूषित हो जाता अथवा उसका संभव न होता । श्रोत्र आदि तो ज्येष्ठ नहीं है, क्योंकि 
कणे-शष्कुलि आदि स्यान विभाग निष्पन्न होनेपर उनका वृत्तिलाम होता है, और गुणोंके आधिक्यसे 
प्राण श्रेष्ठ है, क्योंकि 'न वे०' (तुम्हारे विना हम जीवित रहनेमें समथं नहीं है) ऐसी अति है ॥८॥ 

उस मुख्य प्राणका क्या स्वरूप है, इसप्रकारकी अब जिज्ञासा होती है । श्र्‌ तिसे ऐसा प्रा 
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% वाणी आदिफे जीवनका हेतुत्व प्राणका गुण है, इस गुणके आधिक्यसे प्राण श्रेष्ठ दै । 
इसप्रकार 'आनीत्‌' इस श्र्‌ तिके साथ विरोध न होनेसे प्राणोत्पत्ति श्र तिका ब्रह्ममें समन्वय है । अत! 
मख्य प्राण भी अन्य इन्द्रियकि समान ब्रहासे उत्पन्न होता है ॥ ८॥ 
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अधि० ५ सू० ९ ] भाषा चुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५४२, 


प्राण इति । एवं हि भ्रूयते--यः प्राणः स वायुः स एप वायुः पञ्चविधः प्राणोऽपानो ब्यान 
उदानः समानः' इति । अथवा तन्त्रान्तरीय[भिप्रायात्समस्तकरणवृत्तिः प्राण इति प्राप्तम्‌ । 
एवं हि तन्त्रान्तरीया आचक्षते-“सामान्या करणवृत्तिः प्राणाद्या वायवः पन्चे’ ति । अत्रो- 
च्यते-न वायु: प्राणो नापि करणव्यापारः । कुतः? पृथगुपदेशात्‌। वायोस्तावत्पाणस्य 
पृथगुपदेशों भवति-'प्राण एव ब्रह्मणश्रतुथंः पादः स वायुना ज्योतिषा भाति च तपति च' (छान्दो० 
३।१८।४ ) इति । नहि वायुरेव सन्‌ वायोः पूथयुपदिद्येत । तथा करणवूत्तरपि पृथुः 
पदेशो भवति, वागादीनि करणान्यचुक्रम्य तत्र तत्र पृथकप्राणस्यानुक्रमणात्‌, वृत्तिवृत्ति- 
मतोश्वाभेदात_। नहि करणब्यापार एव सन्‌ करणेभ्यः पृथणुपदिच्येत । & तथा “एतस्मा- 
ज्ञायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च । खं वायु?” ( मु० २।१।३ ) इत्येवमादयोऽपि वायोः करः 
णेभ्यञ्च प्राणस्य पृथशुपदेशा अज्ुखतंब्याः। नच समस्तानां करणानामेका वृत्तिः 
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होता है कि प्राण वायु है, क्योंकि “यः प्राणः स वायुः०' ( जो प्राण है वह वायु है वह वायु प्राण, 


अपान, व्यान, उदान और समान भेदसे पाँच प्रकारका है ) ऐसी श्रुति है। अथवा अन्य ( सांख्य ) 
शास्त्रके अभिप्रायसे प्राण समस्त करणोंकी वृत्ति है, ऐसा प्राप्त होता है । क्योंकि 'इन्द्रियोंकी सामान्य 
वृत्ति प्राण आदि पाँच वायु है” अन्य तन्त्रवाले ऐसा कहते हैं । इसपर कहते है--प्राण वायु नहीं है 
और उसी प्रकार करणोंका व्यापार भी नहीं है । किससे ? इससे कि उसका पृथगुपदेद है। “प्राण 
एव०? ( प्राण ही मनोमय ब्रहाका चतुथंपाद है, वह वायुरूप ज्योतिसे प्रकाशित होता और तपता है ) 
इसप्रकार प्राणका वायुसे पृथक्‌ उपदेश है । प्राण वायु होता हुआ वायुसे पृथक्‌ उपदिष्ट नहीं होना 
चाहिए । इसीप्रकार प्राणका इन्द्रिय व्यापारसे भी पृथक्‌ उपदेश है, कारण कि वाणी आदि इन्द्रियोंका 
अनुक्रम कर तत्‌-तत्‌ प्रकरणमें प्राणका पृथक्‌ अनुक्रम है और वृत्ति ओर वृत्तिमानुका अभेद है, 
करणोंका व्यापार होता हुआ उसका करणोंसे पृथक्‌ उपदेश नहीं होना चाहिए । उसीप्रकार “पुत- 
स्माजायते०' ( इससे प्राण, मन तथा सब इन्द्रियाँ, आकाश ओर वायु उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रृति- 
योंका जिनमें प्राणका वायु भौर इन्द्रि यसे पृथक्‌ उपदेश है उनका भी अनुसरण करना चाहिए । समस्त 
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४ इन्द्रियोंका विचार कर उनके व्यापारसे प्राणको पृथक्‌ करनेके लिए प्राणकी उत्पत्तिका 
अतिदेश किया गया है । अब प्राणकी उत्पत्तिके अनन्तर प्रसंग संगतिसे उसके स्वल्पका विचार किया 
जाता है । क्या मुख्य प्राण वायुमात्र है वा इन्द्रियोंका साधारण व्यापार है अथवा अन्य तत्त्व है ? 
इसप्रकार वायु और प्राणमें भेद और अभेद श्रुतियोंका परस्पर विरोष होनेसे संशय होनेपर “तन्न 
इत्यादिसे पूवपक्ष दिखलाते हैं । सिद्धान्ती--'अन्रोच्यते' इत्यादिसे कहते हैं । किख मनोमय ब्रह्माके 
वाक्‌, प्राण, नेत्र और शत्र ये चार पाद श्र्‌ तिमें कहे गये हैं । प्राण अधिदेविक वायुदारा अभिव्यक्त 
होकर अपने व्यापार करनेमें समयं होता है, इसलिए श्रुतियोंमें प्राण ओर वागादि इन्द्ियोके 
परस्पर संवादरूप लिङ्गसे और पृथक्‌ उत्पत्तिर्प लिजूसे प्राण इद्रिय और उनके व्यापारसे पृथक्‌ है । 

& प्राण प्रत्येक इन्द्रियका व्यापार है अथवा समुदायका ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि जो 
व्यापार नेत्र इन्द्रियसे साध्य है वह श्ोत्र इन्द्रियसे साध्य नहीं दै । नेत्रका व्यापार रूप आदिका ग्रहण 
है, श्रोत्रका व्यापार शब्द ग्रहण दै । प्रत्येक इन्द्रियका मिन्न-मिन्न व्यापार है । इनमें किसीका भी प्राणन 
व्यापार नहीं दै । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि उस समुदायमेंसे एक, दो, तीन अथवा चार 
इन्द्रियोंके होनेसे प्राणन कायं नहीं होगा । अतः प्राणन व्यापार ओत्र आदिके श्रवण आदि व्यापारसे 
अत्यन्त भिन्न है । द 
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संभवति, प्रत्येकमेकेकबृत्तित्वात्समुदायस्थ चाकारकत्वात्‌ । ननु पञ्जरचालनन्यायेनै- 
तद्भविष्यति-यशैकपञ्जरवतिन एकादशपक्षिणः प्रत्येकं प्रतिनियतव्यापाराः सन्तः सं- 
भूयैकं पञ्चरं चालयन्ति, एवमेकशरीरवर्तिन एकाद्शा प्राणाः प्रत्येकं प्रतिनियतवृत्तयः 
सन्तः संभूयेकां प्राणाख्यां वृत्ति प्रतिळप्स्यन्त इति । नेत्युच्यते-युक्त तत्र प्रत्येकवृत्तिभि- 
रवान्तरव्यापारेः पत्नरचाळनानुरूपैरेवोपेताः पक्षिणः संभूयैकं पञ्जरं चालयेयुरिति, 
तथा इष्टत्वात्‌ । इह तु श्रवणाद्यवान्तरव्यापारोपेताः प्राणा न संभूय प्राण्युरिति युक्तम्‌, 
प्रमाणाभावात्‌, अत्यन्तविजातीयत्वाचच श्रवणादिभ्यः प्राणनस्य । # तथा प्राणस्य श्रेष्ठ- 
त्वाद्युदू्घोषणं, गुणभावोपगमश्च तं प्रति वागादीनाम्‌, न करणवृत्तिमात्रे प्राणेऽवकल्पते । 
तस्मादन्यो वायुक्रियाभ्यां प्राणः । कथं तर्हीयं श्रुतिः यः प्राण: स वायु: इति ? उच्यते- 
चायुरेवायमध्यात्ममापन्नः पञ्चव्यूहो विशेषात्मनावतिष्ठमानः प्राणो नाम अण्यते, न 
तच्चान्तरं नापि वायुमात्रम्‌ । अतञ्चोभे अपि भेदाभेदश्चुती न विरुध्येते ॥ ९ ॥ 
स्यादेतत्‌-ग्राणोऽपि तर्हि जीवचदस्मिङशारीरे स्वातन्त्र्यं प्राप्नोति, श्रेष्ठत्वाद्गुण- 
भावोपगमाञ्च तं प्रति वागादीनामिन्द्रियाणम्‌ । तथा ह्यनेकविचा विभूतिः घ्राणस्य श्राव्यते- 
“सुसेपु वागादिषु प्राण एवैको हि जागति प्राण एको खृत्युनाऽनाप्तः प्राण: संवर्गो वागादीन्संबृङक्ते प्राण 
इतरान्प्राणान्रक्षति मातेव पुत्रान्‌ इति। तस्मात्प्राणस्यापि जीववत्स्वातन्त्यप्रसङ्ग:। तं परिहरति- 
करणोंकी एक वृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रियकी पृथक्‌ एक एक वृत्ति है और समुदाय 
कारक नहीं है । परन्तु पञ्जर चालन न्यायसे यह हो जायगा-जैसे एक पिंजरामें वतमान एकादश पक्षी 
प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए मी मिळकर एक पिजराको चलाते हैं, वेसे ही एक शरीरवर्ती 
एकादश प्राण प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए मी मिलकर एक प्राण नामक वृत्तिको प्राप्त 
करेगे । नहीं, ऐसा कहते हैं--प्रत्येकमें रहनेवाले पिंजरा संचाळनके अनुरूप अवान्तर व्यापारोंसे युक्त 
पक्षी मिलकर एक पिजराको हिलावें उसमें तो यह युक्त है, क्योंकि वंसा देखानेमें आता है । यहाँ तो 
श्रवण आदि धववान्तर व्यापारोंसे युक्त इन्द्रियाँ मिलकर प्राणन व्यापार करें यह युक्त नहीं है, कारण 
कि प्रमाण नहीं है और प्राणन व्यापार श्रवण आदिसे अत्यन्त विलक्षण है। इसोप्रकार प्राण में श्रेष्ठत्व 
आदि उद्घोष और उसके प्रति वाक्‌ आदिका गुण भाव स्वीकार यह करणवृत्तिमात्र प्राणमें नहीं हो 
सकता, इसलिए प्राण वायु ओर इन्द्रियोके व्यापारसे भिन्न है । तो 'यः घ्राणः स वायुः? ( जो प्राण है 
वह वायु है ) यह श्रू ति कैसे उपपन्न होगी ? कहते हैं--यह वायु ही अध्यात्ममावापन्न पाँच प्रकारका 


होकर विरोषरूपसे अवस्थित होता हुआ प्राण नामसे कहा जाता है, वह न अन्य तत्त्व है और न वायु- 
मात्र है, इसलिए भेद श्रू ति ओर अभेद भू ति दोनों भी विरुद्ध नहीं हैं॥ ९॥ 


ऐसा हो, परन्तु तब प्राणको भी इस शारीरमें जोवके समान स्नातन्त्र्य प्रास होता है, क्योंकि 
वह शरेष्ठ है ओर वाणी आदि इन्द्रियाँ उसके अङ्गरूपसे स्वीकार है । इसीभ्रकार 'सुप्तेपु०” ( वाक्‌ 
आदि इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर अकेला प्राण ही जागता है, अकेला प्राण ही मृत्युसे व्याप्त नहीं होता, 
वाक्‌ आदिका अपनेमें संहरण करता है, अतः प्राण संवर्ग है, जैसे माता पुत्रोंकी रक्षा करती है, वैसे 
प्राण अन्य प्राणों-इन्द्रियोंकी रक्षा करता है ) इसप्रकार प्राणकी अनेक प्रकारकी विभूति सुनी जाती 
है । इसलिए प्राणमें भी जीवके समान स्वातन्त्र्य प्रसंग है । उसका परिहार करते हैं-- 

खत्यानन्दी-दीपिका _ 

% यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार माने, तो वाणी आदि ही प्रधान होगे, तब श्रुतिगत प्राण 
ओर इन्द्रिय संवादसे विरोध होगा, इसलिए प्राण वायु और इन्द्रियोंके व्यापारसे भिन्न है, अतः 
` प्राष्ठ प्राण आदि पाँच य स्थित वायु ही यर यह अभेद Dis है हि 
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चक्षुरादिवत्तु तत्सहशिष्ट्यादिभ्यः ॥ १०॥ 

पदच्छेदू--चक्षुरादिवत्‌, तु, तत्सह॒शिश्चादिभ्यः । 

सूज्नाथ--( तु ) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । प्राण जीवात्माके समान स्वतन्त्र नहीं 
है, किन्तु ( चक्षुरादिवत्‌ ) चक्षु आदिके समान पराधीन है, क्योंकि प्राणोंके संवाद प्रकरणमें ( तत्सह- 
शिष्टोचादिम्यः ) चक्षु आदिके साथ प्राणका उपदेश है और उसमें अचेतनत्व आदिका प्रतिपादन है । 

® तुशव्दः प्राणस्य जीववत्स्वातन्त्र्य व्यावतेयति । यथा चक्षुरादीनि राजप्रकृति- 
वजीवस्य कठेत्व॑ भोक्तृत्वं च प्रत्युपकरणानि न स्वतन्त्राणि, तथा मुख्योऽपि प्राणो 
राजमन्त्रिवज्जोचस्य सर्वार्थकरत्वेनोपकरणभूतो न स्वतन्त्रः। ङतः? तत्सहशिष्टया- 
दिभ्यः । तैश्वश्वुरादिमिः सहैव प्राणः शिष्यते प्राणसंवादादिषु । समानघर्मणां च सह 
शासनं युक्तं शृहद्रथंतरादिवत्‌। आदिशब्देन संद्दतत्वाचेतनत्वादीन्प्राणस्य स्वातन्ञ्य- 
निराकरणहेतून्द्शायति ॥ १० ॥ 

स्यादेतत्‌- यदि चक्षुरादिचत्प्राणस्य जीवं प्रति करणमावोऽभ्युपगम्येत, विषः 
यान्तरं रूपादिचत्प्रसज्येत । रूपाद्यालोचनादि भिर्वृत्तिभिर्यथास्वं चक्षुरादीनां जीव प्रति 
करणभावो भवति। अपि चेकादशैव कार्यजातानि रूपालोचनादीनि परिगणितानि 
यदर्थसेकादश प्राणाः संग्रहीताः, नतु द्वादशमपरं कार्यज्ञातमधिगम्यते यदर्थमयं 
द्वादशः प्राणः प्रतिश्ञायेतेति । अत उत्तरं पठति-- 


अकरणत्वाच्च न दोषस्तथा हि दशयति ॥ ११॥ 
पद्च्छेदं--अकरणत्वात्‌, च, न, दोषः, तथा, हि, दशयति । 


'तु' शब्द जीवके समान प्राणकी स्वतन्त्रताकी व्यावृत्ति करता है। जसे चक आदि इन्द्रियाँ 
राजसेवकके समान जीवके कतृत्व, मोक्तृत्वके प्रति उपकरण हैं स्वतन्त्र नहीं हैं, वसै ही मुख्य प्राण 
भी राजमन्त्रीके समान जीवका सर्वाथं साधक होनेसे उपकरण मृत है स्वतन्त्र नहीं है । किससे ? 
इससे कि उनके साथ इनका उपदेश आदि है । प्राणसंवाद आदिमें 22 आदिके साथ ही प्राणका 
शासन ( उपदेश ) किया जाता है और समान धमंवालोंका बृहतु ( बृ प्रोतस्‌ छा०२।१४।१ ) 
रथान्तर ( रथन्तरमझौ प्रोतम्‌ छा० २।१२।१ ) आदिके समान एक साथ शासन युक्त है। भगवानु 
सूत्रकार सूत्रस्थ आदि शब्दसै संहतत्व, अचेतनत्व आदि प्राणके स्वातन्त्र्य निवारक हेतुओंकों 
दिखलाते हैं ॥ १० ॥ 

ऐसा हो, यदि प्राणका नेत्र आदिके समान जीवके प्रति करणमाव स्वीकार किया जाय, तो 
उसके मी रूप आदिके समान अन्य विषय प्रसक्त होगा । रूप.आदिके आलोचन आदि अपनी वृत्तियों 
द्वारा चक्षु आदिका जीवके प्रति करणमाव हीता है । और रूप अलोचन आदि एकादश कार्य समु- 
दायकी ही गणना की गई है, जिनके लिए एकादश इन्द्रियोंका संग्रह किया गया है, किन्तु बारहवाँ 
अन्य कायं समुदाय अधिगत नहीं होतां, जिसके लिए. इस बारहवें प्राणकी प्रतिज्ञाकी जाय । अतः 
इसका उत्तर कहते हे-- 


“दीपिका 
.# यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार न मानें, तो वह जीवके समान इस छरीमें स्वतन्त्र कर्ता, 
भोक्ता होगा ? “पराणो न भोक्ता मोगोपकरणत्वात्‌, चक्षुरादिवत' ( श न क्योंकि 
मोगका साधन है जैसे चकु आदि) जैसे वृहत्‌ और स्यान्तर ना सवत्र 
साथ प्रयोग है र्य सामत्व होनेके करन दोनोंमें साह्य होनेसे साथ पाठ है, वेसे ही उपकरण 


. ख्पसे प्राणका इन्द्रियोंके साथ साहव्य होनेसे उनके साथ पाठ है। प्राणो न भोक्ता सावयवत्वात्‌ 


जड्स्वात्‌ 102 देवत ( अ ( प्राण मोक्ता नहीं है, क्योंकि वह देहके समान सावयव, जड़ और 


- भौतिक है ) इसलिए प्राण समान उपकरण हीनेसे इस शरीरें स्वतन्त्र मोक्ता नहँ है ॥१०॥ 
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सुत्रार्थ--( अकरणत्वाच्च ) प्राणको ज्ञानमें करण न होनेसे ( न दोषः ) चक्षु आदिके समान 
अन्य विषय प्रसक्षका दोष नहीं है, ( ही) क्योंकि ( तथा ) उसीप्रकार 'तान्वरिष्ट:ः इत्यादि श्रुति 
झुरीर और इन्दियोंका घारणरूप कायं प्राणमें ( दशयति ) दिखलातो है । 

क च तावद्विवयान्तरप्रसक्ञे दोषः, अकरणत्वात्पाणस्य । नहि चश्चुरादिवत्माणस्य 
विघयपरिच्छेदेन करणन्वमभ्युपगम्यते । न चास्यैतावता कार्याभाव पव । कस्मात्‌? 
तथा दि श्रुति: प्राणन्तरष्वसंभाव्यमानं सुख्यप्राणस्य वैशेषिक कार्य दर्शायति प्राण- 
संचादादियु-- अथ ह प्राणा अहंश्रेयसि व्यूदिरे' इत्युपक्रस्य “यस्मिन्व उत्क्रान्ते झरीरं पापिष्ठत्तर- 
मिव दृश्यते स वः श्रेष्ठ” (छा० ५।१।६,७) इति चोपन्यस्य प्रत्येक वागायुत्कमणेन तद्द्वत्ति- 
माजद्दान यथापूर्वं जीवनं दर्शयित्वा, प्राणो्चिक्रमियायां वागाविशेथिल्यापत्ति शरीरपात- 
प्रसज्ठं च ददांयन्ती श्रुति: प्राणनिमित्तां शरीरेन्द्रियस्थिति दायति । 'तान्वरिष्ठ: प्राण 
उवाच मा मोइमापचथाहमेवैतत्पञ्चधात्मानं प्रविमज्येतद्वाणसवष्टभ्य विधारयामि' इति चैतमेवार्थ 
्चतिराइ-- प्राणेन रक्षन्नवरं ङुढायस्‌ ( बृह० ४।३।१२ ) इति च सुत्तेछु वक्षुरादियु प्राण- 
लिमियां शरीररक्षां दायति । 'यस्मात्कस्माचचाङ्गाव्माण उव्कामति तदेव तच्छुष्यति' (बृह० 
१।३।१९) | 'तेन यदइनाति यस्पियति तेनेतरान्प्राणानवति' इति च प्राणनिसितां झरीरेन्द्रिय- 
पुष्टिं दर्शयति । 'कस्मिन्न्वहसुत्कान्त उत्कान्तो अविष्यासि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामि' 
इति, 'स प्राणमजसृजत' इति च प्राणनिमित्ते जीवस्योत्क्रान्तिप्रतिष्ठे दायति ॥ ११॥ 


DS TTT NT म विय न क पल वि 
यहाँ अन्य विषय प्रसङ्गदोष नही है, क्योंकि प्राण अकरण है । प्राणका चक्षु आदिके समान 


विषय परिच्छेद-निश्‍चयसे करणत्व स्वीकार नहीं किया जाता । इतने मात्रसे इसका कार्यमाव नहीं है, 
क्योंकि श्रुति अन्य प्राणोंमें न होनेवाला मुख्य प्राणका विशेषकाय प्राणसंवाद आदिमें दिखलाती है 
“अथ हृ प्राणा०? ( अनन्तर प्राणोंने अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद किया) इसप्रकार आरम्मकर 
“यस्मिन्‌ व०' (प्रजापति--तुममेंसे जिसके उत्क्रान्त होनेपर शरीर अत्यन्त पापिष्ठ-सा दिखाई देने लगे 
वही तुममें श्रेष्ठ है) ऐसा उपन्यास कर प्रत्येक वाक्‌ आदिके उत्क्रमणसे केवल उसकी वृत्तिमात्र हीन 
पूरवके समान जीवन दिखळाकर.प्राणके उत्क्रमणकी इच्छा होनेपर वाक्‌ आदिकी शोयल्यप्राप्ति और 
शरीरपात प्रसद्धको दिखलाठी हुई श्रुति प्राण निमित्तक शरीर और इन्द्रियोंकी स्थिति दिखळाती है । 
“तान्वरिष्ठः प्राण उवाच०' ( उनसे मुख्यप्राणने कहा--मोहको मत प्राप्त हो, मैं ही अपनेको पाँच 
प्रकारसे विभक्तकर इस कार्य-करण संघातरूप शरीरको अवलम्बन कर धारण करता हूँ) यह 
श्रुति मी इसी अथंको कहती है । 'प्राणेन०' (इस निकृष्ट शरीर नामक गृहकी प्राणसे रक्षा करता हुआ) 
इसप्रकार यह श्र्‌ति [ सुषुप्तिमें ] चक्षु आदिके सुप्त होनेपर प्राण निमित्तक शरोरकी रक्षा दिखलाती 
है । “यस्मात्कस्माच्चाद्भात०' ( जिस किसी अङ्गसे प्राण उत्क्रमण करता है, वह ( रस ) उसी जगह 
सुख जाता है ) और 'तेन यदश्नाति०' ( उस प्राणद्वारा जीव जो खाता है और जो पीता है उससे 
बन्य प्राणोंका रक्षण करता है ) इसप्रकार शर ति प्राण निमित्तक शरीर ओर इन्द्रियोंको पुष्टि दिखलाती 
है। “कस्मिन्नवहमुत्कान्त०” ( किसके देहसे उत्क्रान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊंगा और किसके 
देहमें प्रतिष्ठित होनेपर मैं प्रतिष्ठित होऊँगा ) यह विचार कर “स प्राणमसज़त०” ( उसने प्राणको 
उत्पन्न किया ) इसप्रकार भूति जीवको उत्क्रान्ति और प्रतिष्ठा प्राण निमित्तक दिखलाती है ॥ ११ ॥ 


4 सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'यद्गोगकरणं ठत्‌ सविषयं दुष्टम्‌' इस व्याप्तिका शरीरमें व्यभिचार है, क्योंकि शरीर एवं 


इन्द्रियोंका धारण और उत्क्रमण आदि प्राणके असाधारण कायं हैं, अतः प्राणके निविषय होनेपर | 


भी घरीर आदिके समान उसमें उपकरणत्व अवध्यंगावी है ॥ ११ ॥ 


| 
| 


अधि० ५ स्र १९ ] भाषाछुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित 00. 


पञ्चनृत्ति्मनोचद्वयपदिश्यते ॥ १२ ॥ 

| पढ्च्छेद्‌- -पश्चवृत्ति, मनोवत्‌, व्यपदिश्यते । 

| सूत्रार्थ प्राणको 'प्राणोऽपानो०? इत्यादि श्रृतिसे ( मनोबत्‌ ) मनके समान ( पश्चवृत्ति: ) 
पाँच वृत्तिवाला ( व्यपदिश्यते ) कहा जाता है । 

_# इतश्वास्ति मुख्यस्य भाणस्य चैशेषिक कार्यम्‌, यत्क्रारणं पश्चवृत्तिरयं व्यप- 
दिश्यत श्रुतिछु-'्राणोऽपानो व्यान उदानः समानः ( बृह० १॥५३ ) इति । बृत्तिभेदश्चायं 
कारयभेदापेक्षः । पाणः घाग्बृत्तिरुच्छवासादिकर्मा, अपान्नोऽर्वामवृत्ति्निश्वासादिका, 
व्यानस्तयोः संधी वतेमानो वीर्यवत्कमहेतु, उदान ऊध्वेवृत्तिसत्कान्त्यादिहेतुः, समानः 
समं सवप्बङ्ग शु योऽन्नरसान्नयतीति, एवं पञ्चवृत्तिः प्राणो मनोवत्‌ । यथा मनसः 
पञ्च वृत्तय एवं प्राणस्यापीत्यर्थः। श्रोतरादितिमित्ताः शब्दादिविषया मनसः पश्व डत्तयः 
प्रसिद्धाः, नतु कामः संकल्प इत्याद्याः परिपडिताः परिशृहयेरन्‌, पञ्चंख्यातिरेकात्‌ । 
नन्वत्रापि श्रोत्रादिनिस्पेक्षा सूतभ्विप्यदादिविषयाऽपगा मनसो वृत्तिरस्तीति समानः 
पञ्चसंख्यातिरेकः । एवं तर्हि “परसतसप्रतिषिद्धमचुमतं मवति’ इति न्यायादिहापि योगशास्त्र 
प्रसिद्धा मनस्तः पञ्च वय; परिगृह्यन्ते प्रमाणविपर्ययविकहपनिद्रा सतयः, ( पात० योग० 
सू० १।१।६ ) नाम । चहुवृत्तित्वमात्रेण वा मनः प्राणस्य निद्शनमिति द्रष्टव्यम्‌ । जीवो- 
_पकरणत्बमपि मरणस्य पश्चवृत्तित्वा्मनोवदिति थान मर प्रणस्य पञ्चदृत्तित्वान्मनोवदिति योजयितव्यम्‌ ॥१२॥ 

और इस हेतुसे भी मुख्यत्राणका विशेष काये है, क्योंकि “प्राणो$्पानो०' ( प्राण, अपान, 

व्यान, उदान ओर समान ) इस प्रकार श्रुतियोंमें यह प्राण पाँच वृत्तिवाला कहा जाता है । प्राण-प्राग्वृत्ति- 
जिसका व्यापार बाहर उच्छ्वास आदि देहधारण कमे है । अपान-अर्वाग्वृत्ति-जिसका व्यापार मीतर 

| आकषण और निश्वास कमं है । व्यान-इन दोनोंकी सन्धिमें वतमान होता हुआ वीयेवान कमंका 
| हेतु है । उदान ऊध्वं वृत्तिवाला और उत्करास्ति आदि (गति, आगति) का हेतु है । जो सव अज्धोंमें 
| समानहपसे अन्नरसोंको ले जाता है वह समान है, इसप्रकार कार्यभेदकी अपेक्षा यह वृत्तिभेद है । 
ऐसे मनके समान प्राण मी पाँच वृत्तिवाला है। जैसे मनकी पाँच वृत्तियाँ है, वेसे प्राणकी भो. पाँच 

वत्तिया हैं, यह अथे है । श्रोत्र आदि निमित्तसे शब्द आदि विषयक मनकी पाँच-वृत्तियाँ प्रसिद्ध हैं। परन्तु 

'कामः संकल्पः? इत्यादि श्र तिमें पठित काम, संकल्प आदि वृत्तियोंका यहाँ ग्रहण नहीं करना चाहिए, 

क्योंकि उनके ग्रहणसे पाँच संख्यासे अधिक हो जायंगी । परन्तु यहाँ मी श्रोत्र आदि निरपेक्ष मत और 
मविष्यत्‌ आदि विषयक अन्य मी मतकी वृत्तियाँ हैं, इसप्रकार पाँच संख्यासे अधिकता समान है, 
| यदि ऐसा हो तो 'पर मतसे अविरुद्ध अनुमत होता है इस त्यायसे यहाँ मी योगशास्त्रम प्रसिद्ध मनकी 
। पाँच वृत्तियोंका ग्रहण किया जाता है-- प्रमाण ० (प्रमाण-प्रमिति, विपयंय ( भ्रम ) विकल्प ( शश- 
| विषाणादिज्ञान ) निद्रा और स्मृति ) अथवा अनेक वुत्तिवाला होनेसे मन प्रागका दृष्टान्त है, ऐसा 
समझना चाहिए । अथवा प्राण भी जीवका उपकरण है पाँच वृत्तिवाला होनेसे मतके समान” ऐसी 


योजना करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 


गम 


ओ काम आदि वत्तिके समान य आदि विषयक मतकी वृत्तिरूप ज्ञानमें म सशय 
नियम नहीं है, इससे प्राण और मतका उपमानोपमेय भात नहीं हो सकता, इस अरुचिसे म 
इत्यादे अन्य पक्षका ग्रहण किया गया है । प्रमा ? ' यह ps त | 
परन्तु सिद्धन्तमें म्रम और निद्रा ये अविद्याको वृत्ति हैँ मनकी नहीं । इस अर द्धार हु 


७० 


कि 


प्ण ्रमसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


( ६ श्रेष्ठाणुत्वाधिकरणम्‌। सू० १३) 
अणुश्च ॥ १३॥ 

पद्च्छेद--अणुः, च । 

सूत्राथ-मुख्य प्राण अणु-सूक्ष्म और परिच्छिन्न दै । 

& अणुश्चायं मुख्य: प्राणः प्रत्येतव्यः, इतरप्राणवत्‌ । अणुत्वं चेहापि सोक्ष्म्यपरि- 
च्छेदौ, न परमाणुतुल्यत्वम्‌, पञ्चभिर्वृत्तिभिः रृत्स्नशरीरव्यापित्वात्‌, सूक्ष्मः प्राणः 
उत्कान्तौ पाइवंस्थेनाबुपलभ्यमानत्वात्‌ परिच्छिन्नश्चोत्क्रान्तिगत्यागतिश्रतिभ्यः। ननु 
विभुत्वसपि प्राणस्य समाम्नायते--'समः प्छुषिणा समो मशकेन ससो नागेन सम एमिखिसि- 
लोकैः समोऽनेन सवेण’ ( द्ृह० १।३।२२ ) इत्येवमादिप्रदेशेषु। तदुच्यते-आधिदैविकेन 
समछिव्यष्टिरूपेण हैरण्यगर्भेण प्राणात्मनेयैतदिसुत्वमाम्नायते, नाध्यात्मिकेन । अपि च 
समः प्लुषिणेत्यादिना साम्यवचनेन प्रतिप्राणिवर्तिनः प्राणस्य परिच्छेद एव प्रदृश्यंते 

३ ॥१३॥ 
वोच 1९३ . (७ ज्योतिराद्यधिकरणम्‌ । सू० १४-१६ ) 
ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु तदामननात्‌ ॥ १४ ॥ 
पद्च्छेद्‌--ज्योतिराद्यधिष्ठानम्‌, तु, तदामननात्‌ । 
सूजाथ (व) शब्द पूवपक्षके निरासाथं है, (ज्योतिराद्य घिष्ठानम्‌) चक्षु आदि इन्द्रियोंकी आदित्य 
आदि देवताके अधीन चेष्टा होतो है, ( तदामननात्‌) क्योंकि 'अरिनर्वाग्मूत्वा' इत्यादि श्रुतियाँ है । 

ते पुनः प्रकृताः प्राणाः कि स्वमहिग्नेव स्वस्मै स्वस्मै कार्याय प्रभचन्त्याहो स्विद्देव- 
ताधिष्ठिताः प्रभवन्तीति विचायंते-तत्र प्राप्तं तावत्‌-यथा स्वकार्यदाक्तियोगात्स्वम हिम्नेव 

और यह मुख्य प्राण -अन्य प्राणोंके समान अणु-सुक्ष समझना चाहिए, यहाँ भी अणुत्व 
सुक्ष्म ओर परिच्छिन्न है, परमाणु तुल्य नहीं है। प्राण सुक्ष्म है, क्योंकि पांच वृत्तियोंद्वारा सम्पूणं 
दरीरमें व्याप्त और उत्क्रान्तिके समयमें पाश्वस्थ छोगोंसे उपलब्ध नहों होता । परिच्छिन्न भी है, क्योंकि 
उत्क्रान्ति, गति और आगतिकी श्रृ तियाँ हैं । परन्तु “समः प्छुषिणा०' (पूतिका (मच्छरसे सूक्ष्म जन्तु) 
के समान, मच्छरके समान, हाथीके समान, इन तीन लोकोके समान और इस सबके समान ) इत्यादि 
स्थलोंमें प्राणकी विमुत्व प्रतिपादिक भूति है । सिद्धान्ती--उसपर कहते हैं-आधिदेविक समष्टि-व्यष्टिर्प 
हिरण्यगमंकी प्राणर्पसे ही यह विभुत्व भति है, आघ्यात्मिकरूपे नहीं । और 'पुतिकाके समान? इत्यादि 
साम्य-वचनसे प्रत्येक प्राणीमें वर्ती प्राणको परिच्छिन्न ही दिखलाया जाता है, इसलिए दोष नहीं है॥१२॥ 

क्या वे प्रकृत प्राण झ्पनी महिमासे ही अपने अपने कार्यके लिए समथ होते हैं, अथवा 
सत्यानन्दी-दीपिका 


बृत्तित्वमात्रेण' आदिसे अपना मत अभिव्यक्त करते हैं। इस प्रकार प्राण और वायुकी भेद और 
भेद श्रुतियोंमें कोई विरोध नहीं है ॥ १२॥ ह 


* गत अधिकरणमें प्राणकी उत्पत्ति ओर स्वरूप कहकर अव परिमाणको अतिदेशसे कहते हैं-- 
'अणवश्च' इस सून्रमें ओर “प्राणाः सर्व अनन्ताः? इस श्रुतिमें उपासनाके लिए इन्द्रियोंमें अनन्तता 
प्रतिपादित है और यहाँ प्राणका विमृत्व आधिदेविक है, इससे यहाँ पुनरुक्ति नहीं है। टीकाकार कहते 
हैं कि वहाँ प्रसङ्गसे सांस्यके आक्षेपका निराकरण है ओर यहाँ श्रुति विरोधका परिहार है, अतः 


पुनरुक्ति नहीं है। इसलिए सूक्ष्म और परिच्छिन्न भ्रुतियोंका विभुत्व श्रुतिसे विरोध न होनेसे ब्रह्मम 
समन्वय है ॥ १३॥ 


क गत अधिकरणमें प्राणमें आध्यात्मिक ओर आधिदैविक विभागसे अणुत्व ओर विभुत्वकी 
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प्राणाः प्रवर्त रन्निति । अपि च देवताधिष्टितानां प्राणानां प्रवृत्तावभ्युपगम्यमानायां तासा- 
मेबाधिष्ठात्रीणां देवतानां भोक्तत्वग्रसङ्गाच्छारीरस्य भोकतृत्वं प्रलीयेत, अतः स्वमहि- 
म्नैबैषां प्रवृत्तिरिति । एवं प्राप्त इदसुच्यते-ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु' इति। तुशब्देन पूर्व 
पक्षो व्यावर्त्यंते । ज्योतिरादिभिरर्न्याद्यभिमानिनीभिदवताभिरधिष्ठित॑ वागादि करण- 
ज्ञात स्वकायंखु प्रवतंत इति प्रतिजानीते। हेतु व्याचष्टे--तदामननादिति । तथाह्याम- 
नन्ति-अरिनर्वागभूतवा सुखं प्राविशत्‌' ( ऐत० २।४ ) इत्यादि । अग्नेश्वायं वाग्भाबो सुख- 
प्रवेशश्च देवतात्मनाऽधिष्ठातत्वमञ्गीङृस्योच्यते । नहि देवतासंबन्धं परत्याख्यायास्नेर्दाचि- 
मुखे वा कश्चिद्विशेषसंवन्धो इश्यते । तथा 'वायुः पराणो भूत्वा नासिके प्राविशत्‌' (ऐत० २1४) 
इत्येवमाद्यपि योजयितव्यम्‌ । $ तथाऽन्यत्रापि “वागेव ब्रह्मणश्नतुर्थः पादः सो$ग्निना ज्योतिषा 
माति च तपति च' ( छा० ३।१८।३ ) इत्येवमादिना वागादोनामग्न्यादिज्योतिष्वादिवच- 
नेनेतमेवार्थ द्रढयति । `स वै वाचमेव प्रथमामत्यवहतसा यदा रुत्युमत्यमुच्यत सोऽग्निरभवत्‌! 


RRS भ 
देवताते अधिष्ठित होते हुए समथ होते हैं ? इसपर विचार किया जाता है । पूर्व पक्षी--अपनी. कायं- 


शक्तिके योगसे अपनी महिमासे ही प्राण अपने कायमें प्रवृत्त होने चाहिए, क्योंकि देवतासे अधिष्ठित 
प्राणोंकी प्रवृत्ति स्वीकार करनेपर उन अधिष्ठातृ देवताओंको ही भोक्तृत्व प्रसंग होनेसे द्यारोरका 
मोक्तृत्व लुप्त हो जायगा, अतः अपनी महिमासे ही इनकी प्रवृत्ति है, ऐसा यहाँ प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहा जाता है--“ज्योतिराथ्रधिष्ठानं तु' “तु छब्दसे पूवंपक्षकी 
व्यावृत्ति को जाती.है । ज्योति आदिसे-अग्नि आदि अभिमानी देवताओंसे अधिष्ठित वाणी आदि करण 
समुदाय अपने कायंमें प्रवृत्त होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं। हेतुका व्याख्यान करते हैं-'तदामननात्‌? 
इसीप्रकार 'अग्निर्वाग्भूत्वा०' ( अग्नि वाक्‌ होकर मुखमें प्रविष्ट हुई ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अग्निका 
यह वाक्‌माव ओर मुख प्रवेश देवतारूपसे अधिष्ठातृत्व अङ्गीकारकर कहा जाता है, क्योंकि देवता- 
सम्बन्धका निराकरणकर अग्निका वाणी अथवा मुखमें कोई विशेष सम्बन्ध दिखाई नहीं देता । इसी 
प्रकार “वायुः प्राणो भूत्वा०' (वायु प्राण होकर नासिकामे प्रविष्ट हुआ) इत्यादिकी मी योजना करनी 
चाहिए । इसीप्रकार अन्यत्र भी 'वागेब० ( वाणी ही ब्रह्माका चतुर्थ पाद है, वह अग्निख्प ज्योतिसे 
-दोप्त होता है ओर अपना काय करता है ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि-अग्नि आदि ज्योति हैं, आदि वचनसे 
इसी अर्थको श्रुति हढ करती है । 'स ह बै०” (उस प्रसिद्ध प्राणने उद्गीथ कमंमें प्रधान वाग्देवताको 
मृत्यु ( अनृत वदन आदि ) से पार पहुँचाया । वह वाक्‌ जब मृत्युसे मुक्त हुई तब बह अग्नि हो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

व्यवस्था की गई है । अब प्रसंगसंगतिसे आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वकायंमें प्रवृत्ति अधिदेविक देवताके 
अधीन है अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है, क्योंकि “वाचा हि नामान्यभिवदति चक्षुषा रूपाणि 
पझ्यति' (वाणीसे नामोंका उच्चारण करता है ओर चक्षुसे रूप देखता है) इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेक 
युक्त तृतीया श्रृतिसे वाग आदिकी स्वतन्त्र प्रवृत्तिका निषेध है, और “अनिनर्वाग्मूत्वा' इत्यादि भ्रति 
अचेतन अग्नि आदिका उपादान कारण कहती दै । परन्तु अग्नि आदि उनके अधिष्ठातृ देवता हैं, ऐसा 
नहीं कहती । किच जीव अधिष्ठाता विद्यमान है, ओर अनेक देवताओंके अधिष्ठाता होनेपर परस्पर 
विरोघसे कोई मी कायं नहीं हो सकेगा। इसलिए इन्दियाँ अपने कामें स्वतन्त्र प्रवृत्त होतों है । 
सिद्धान्ती- “पु प्राप्त इदमुच्यते' आदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 

& सतस्याग्नि वागप्येति वातं प्राण! चक्षुरादित्यम' (मृत पुरुषकी वाणी अगि, प्राण वाये 
गोर चक्षु आदित्ये लोन होते हैं) इत्यादि श्रुति भी अस्ति आदि और वार आदिका अधिष्ठानकिष्ठेय 
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(बृह० १।३।१२) इति चैवमादिना वागादीनामग्न्यादिभावापत्तिवचनेनेंत मेबाथ द्योतयति। 
सर्वत्र चाध्यात्माधिदेवतावभागेन वागाद्यग्न्याद्यचुक्रमणमनयव प्रत्यासत्या भवति । स्म 
तावपि--'वागध्यात्ममिति प्राहुर्वाह्मणास्तस्वदिनः । वक्तव्यमधिभूतं तु वहिस्तन्नाधिदेवतम्‌ ।' 
इत्यादिना वागादीनामग्न्यादिदेवताधिष्ठितत्वं सप्रपञ्चं दशितम्‌ । यदुक्तम-स्व॒कायदाक्ति- 
योगात्स्वमहिम्तैव प्राणाः प्रवतरन्निति, तदयुक्तम्‌, शक्तानामपि शाक.टादीनामनडुह!द्य- 
घिएिताना प्रवृत्तिद्ांनात्‌ । उभयथोपपत्तो चागमाद्वागादीलां देवताशथिष्ठितत्वमेच 
निश्चीयते ॥ १४॥ टि 
यदप्युक्तम्‌-देचतानामेवाधिष्टात्रीणां भोक्तत्वप्रसङ्गो न शारीरस्येति, तत्परिहियते- 
प्राणदता शब्दात्‌ ॥१५॥ 

पद्च्छेदू-प्राणवता, बाब्दात्‌ । 

सूत्राथे- ( प्राणवता ) प्राणवान्‌ जीवके साथ इन्द्रियोंका स्वस्वामिभाव सम्बन्ध है, अतः वही 
मोक्ता है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि इसमें 'स चाक्षुपः पुरुषो’ इत्यादि श्रुति है । 

& सतीप्चपि प्राणानामधिष्ठात्रीषु देवतासु प्राणवता कार्यकरणसघातस्वामिना 
शारीरेणबैषां प्राणाना संबन्धः श्रुतेरवगम्यते। तथा हि धुतिः--'भथ यत्रेतदाकाशमनुवि- 
पण्णं चक्षुः स चाश्चुषः पुरुषो दर्शनाय चक्षुरथ यो वेदेदं जिघ्राणीति स आत्मा गन्धाय घ्राणम्‌' (छा० 
८।१२।४) इत्येचंजातीयका झारीरेणैच प्राणानां संबन्धं श्राचयति। अपि चानेकत्वात्प्रति- 


गई ) इत्यादिसे श्रुति वाक आदिमें अग्नि आदि भावकी प्राप्ति वचनसे इसी अर्थको सूचित करती है। 


और सवंत्र अध्यात्म और अधिदेवत विभागसे वाणो आदि और अग्नि आदि अनुक्रमण इस प्रत्यासत्ति- 
सम्वन्धसे होता है । स्मृतिमें भी 'वागध्यात्ममिति०' ( तत्त्वदर्शी ब्राह्मण वाणीको आध्यात्म कहते हैं, 
वक्तव्यको अधिभूत और उसमें अरिनिको अधिदेवत कहते हैं ) इत्थादिसे वाक्‌ आदि अग्नि आदि 
देवताओंसे अधिष्ठित हैं, ऐसा विस्तार पूवक दिखलाया गया है । जो यह कहा गया है कि प्राण 
अपनी कायंशक्तिके योगसे अपनी ही महिमासे प्रवृत्त होंगे, यह अयुक्त है, क्योंकि रथ आदि समथं 


होनेपर मो बेल आदिसे अधिष्ठित होकर उनमें प्रवृत्ति देखी जाती है । दोनों प्रकारसे उपपत्ति होनेपर ` 


भी आगमसे वाणी आदिमें देवता अधिष्ठितत्व निश्चित होता है ॥ १४ ॥ 

जो यह कहा गया है कि अधिष्ठातृ देवताओंको भोक्तृत्व प्रसंग होगा ओर जीवको नहीं, उसका 
परिहार किया जाता है-- 

प्राणोंके अधिष्ठातृ देवताओंके होनेपर भी प्राणवान्‌ कायकरण संघातके स्वामी जोवसे ही इन 
प्राणोंका सम्बन्ध श्रृतिसे अवगत होता है । जैसे कि “अथ यज्नेतद०” ( जिसमें यह चक्षु कृष्णतारासे 
उपलक्षित आकाश अनुगत है वह चाक्षुष पुरुष है, उसे रूप ग्रहणके लिए नेत्रेन्द्रिय है, जो ऐसा 
जानता है कि मैं इसे सूंधूँ वह आत्मा है, उसे गन्ध ग्रहणके लिए घाण है) इसप्रकारकी श्रुति 
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भाव सम्बन्ध दिखळाती है। रथ आदिकी बेल आदिसे अधिष्ठित होनेपर प्रवृत्ति देखी जाती है और 
दुष आदि अधिष्ठित न होते हुए भी दधि आदि खूपसे प्रवृत्त होते देखे जाते हैं । यद्यपि इस तरह 


दोनों प्रकारसे प्रवृत्तिका संभव है, तो भी वाणी आदि श्रुति प्रमाणसे अग्नि आदि देवताओंसे अधि- 
ष्ठित होकर ही अपने कायमें प्रवृत्त होते हैं ॥ १४॥ 


® “जिस मैंने रूपको देखा वही मैं श्रवण करता ह' इत्यादि प्रतिसंधानसे इस शरीरमें एक 


ही जीवात्मा भोक्ता सिद्ध होता है । इसप्रकारका व अनेक भोक्ता माननेपर सिद्ध नहीं हो 
सकता, इसलिए इस शरीरमें अनेक देवता भोक्ता नहों हो सकते ॥ १५ ॥ 


जति म 


-- +०. 
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करणमधिष्ठात्रीणां देवतानां न भोक्तृत्वमस्मिञ्झारीरे५वकल्पते । एको ह्ययमस्मिञ्दारीरे 
शारीरो भोका प्रतिसंघानादिसंभवादवगम्यते ॥ १५ ॥ 
ठस्य च नित्यत्वात्‌ ॥१६॥ 

पदरच्छेद्‌--तस्य, च, नित्यत्वात्‌ । 

सूतन्नार्थ--( च ) और ( तस्य ) जीवके स्वकर्मोपाजित शरोरमें कृत्व और भोक्तृत्व द्वारा 
( नित्यत्वात्‌ ) नित्य होनेस देवताओं में मोक्तृत्व नहो है । 

& तस्य च दारीरस्यास्मिञ्शारीरे भोकतत्वेन नित्यत्वं पुण्यपापोपलेपसंभवात्सुख- 
डुःखोपभोगसंभवाच्च, न देवतानाम्‌ । ता हि परस्मिन्नैश्वयं पदे ऽचतिए्माना न होने- . 
ऽद्मिऽ्द्ारोरे भोकतृत्ये प्रतिलव्धुमर्हन्ति । श्रुतिइच भवति--पुण्यमवासुं गच्छति न ह चे. 
देवान्पापं गच्छति' (बुह० १।५।२०) इति । शारीरेणेव च नित्यः प्राणानां. संवन्ध उत्क्रान्त्या- 
दिपु तदजुबृत्तिद्शनात्‌ 'तसुस्कामन्तं प्राणोअनृस्क्रामति प्राणमनृत्क्वामन्त सघं. प्राणा अनुच्क्रामन्ति' 
( बृह ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । तस्मात्सतीप्वपि करणानां नियन्त्रीपु देवतासु न 
शारीरस्य भोकठ्त्वमपगच्छति । करणपक्षस्यैव हि देवता, न भोक्दपंक्षस्येति ॥ १६॥ 

( ८ इन्द्रियाधिकरणम्‌। खू० १७-१९ ) 
त इन्द्रियाणि तद्वयपदेशादन्पत्र श्रेष्ठात्‌ ॥१७॥ 
पद्च्छेद्द- ते, इन्द्रियाणि, तद्दघपदेशात्‌, अन्यत्र, श्रेष्ठात्‌ । पक 
सून्नाथ--( थेप्ठात्‌ ) मुख्यप्राण३ ( अन्यत्र ) अन्य (ते) वागादि (इन्द्रियाणि) इन्द्रिय शब्दसे 
कहे जाते हैं, (तद्वघपदेशात्‌) क्योंकि 'एतस्माज्जायते प्राणः इत्यादि श्रुतिसे उसका भेदसे व्यपदेश है । 
_ सुख्यच्चैक इतरे चेकादश प्राणा अजुकान्तए (तबद्मपर से है 1- इतरे चैकाददा प्राणा अनुक्रान्ताः । तत्रेदमपरं संदिह्यते कि मुख्यस्येव 
जीवात्माके साथ ही प्राणोंका सम्बन्ध श्रवण करातो है । और प्र्येक करणमें अधिष्ठातृ देवताओंके 
अनेक होनेसे उनका इस शरोरमें मोक्‍तृत्व नहीं हो सकता, क्योंकि इस शरोरमें यह एक ही जीवात्मा 
प्रतिसंधान आदिके संभवसे मोक्ता अवगत होता है ॥ १५ ॥ र 
और वह जीव इस शरोरमें मोक्तारूपसे नित्य है, क्योंकि उसमें पुण्य पापके सम्बन्धका संमव 
है और सुख, दुःखके उपमोगका संमव है, किन्तु देवताओंमें नहीं, कारणकि वे परम ऐश्वयं पदपर 
अवतिष्ठमान होते हुए इस दूपित शरीरमें भोक्तृत्व प्राप्त करनेके लिए योग्य नहीं हैं 'पुण्यमेबामु०' 
( प्राजापत्य पदमें स्थित देवताओं को पुष्पही प्राप्त होता दै पाप प्राप्त नहीं होता ) यह श्रुति है। और 
जीवात्माके साथ प्राणोंका नित्य सम्बन्ध है, क्योंकि 'तमुत्कामन्तं० ( उसके उत्कान्त होनेके अनन्तर 
प्राण उत्क्रमण करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर उसके पीछे सब प्राण उत्कमण करते हैं) इत्यादि 
श्र तियोंसे उत्क्रान्जि आदिमें उनकी अनुवृत्ति देखो जाती है । इसलिए इर्द्रियोके नियामक देवताओंके होने 
पर भी जीवका भोक्तृत्व हटता नहीं, क्योंकि करणपक्षके ही देवता हैं मोक्तृपक्षके नहीं हैं ॥ १६ ॥ 

और मुख्य प्राण एक और अन्य एकादश प्राण अनुक्रान्त हैं। उन एकादश प्राणोंके विषयमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

क अदष्द्वारा जीव इन्द्रियोंका अधिष्ठाता है, इसलिए रय स्वामीके समान सोक्ता है, देवता. 
तो प्रकाशके समान इर्द्रियोंके उपकारक होनेसे सारथीके समान अधिष्ठाता हैं, इससे देवता करण- 
पक्षके हैं और जोव ओक्तृपक्षका है। 'चक्षुषा हि रूपाणि पक्षति यह श्रुति साधनमात्रका प्रति- 
हाहा है, इसलिए इन श्र तियोंका 'अग्नि्वाग्भूत्वा' इत्यादि देवताधिष्ठात्र शू तिके साय विरोध 

॥१६॥ 
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प्राणस्य वृत्तिभेदा इतरे प्राणा आहोस्ित्तत्त्वान्तराणीति । कि तावत्प्रात्तम्‌ ? सुख्यस्ये- 
वेतरे वृत्तिभेदा इति । कुतः? श्रुतेः। तथा हि भ्रू,तिमु ख्यमितरांश्च प्राणान्संनिघाण्य 
मुख्यात्मतामितरेषां ख्यापयति--'हन्ता$स्येव सवं रूपमासामेति त एतस्येव सर्व रूपमभवनू' 
(बृह० १।७।२१) इति । प्राणेकशाब्दत्वाञ्चेकत्वाध्यवसायः । इतरथा हान्याय्यमनेकार्थ॑त्व॑ 
प्राणशब्द्स्य प्रसज्येत, एकत्र वा मुख्यत्वमितरभ वा लाक्षणिकत्वमापचेत । तस्माद्यथैक- 
स्यैव प्राणस्य प्राणाद्याः पञ्च बृत्तय एवं वागाद्या अप्येकादशेति। एवं प्राप्ते बूः 
तत्त्वान्तराण्येच प्राणाद्वागादीनीति। कुतः ? व्यपदेशभेदात्‌ । कोऽयं व्यपदेशभेदः ? ते 
परृताः प्राण(:, श्रेष्ठ वर्जयित्वा5वशिष्णा एकादशोन्द्रियाणीत्युच्यन्ते । श्रुतावेबं व्यपदेश- 
दर्शनात्‌ । 'एतस्माजञायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च' ( सु० २।१।३ ) इति होवंजातीयकेषु 
प्रदेशेषु पथक्प्राणो व्यपदिश्यते, पृथक्चेन्ट्रियाणि | नचु मनसोऽप्येचं सति वर्जेनमिन्द्रिय- 
त्वेन प्राणवत्स्यात्‌, “मनः सबन्द्रियाणि च' इति पृथम्व्यपदेशद्शनात्‌ | सत्यमेतत्‌--स्सतो 
्वेङ्गादशेन्द्रियाणोति मनोऽपोन्द्रियत्वेन श्रोत्राद्वत्संग्रह्मते, प्राणस्य त्विन्द्रियत्वं न 
धुतो स्मृतो चा प्रसिद्धमस्ति । व्यपदेशमेदश्चायं तत्वभेदपक्ष उपपद्यते । तस्वैकत्वे तु स 
एवैकः सम्प्राण इन्द्रियव्यपदेश लभते न लभते चेति विप्रतिषिद्धम्‌ । तस्मात्तरवान्तर- 
भूता मुख्यादितरे ॥ १७॥ 
कुतश्च तर्‍वान्तरभूताः ? 


भेदश्रृतेः ॥ १८॥ 
सृत्रा्थे- अथ हेममासन्यं प्राणमूचुः’ इत्यादि श्र्‌ तिमें प्राणका इन्द्रियोसे पृथक्‌ श्रवण है, 
अतः वागादि इन्द्रियाँ प्राणसे पृथक तत्त्व हैं । 


i RIE 
यह दूसरा सन्देह किया जाता है कि क्या अन्य प्राण मुर्यप्राणके हो वृत्तिभेद हैं अथवा अन्य तत्त्व 


हैं? तो क्या प्राप्त हुआ ? पूर्वपक्षी--अन्य प्राण मुख्यप्राणके ही वृत्तिभेद हैं, किससे ? श्रुतिसे । 
जैसे कि 'हन्तास्येव०' ( अच्छा, हम सव इसी प्राणके रूप हो जायं--ऐसा निश्‍्चयकर वे वागादि सव 
इसीके रूप हो यये ) यह श्र ति मुख्य और अन्य प्राणोंको एक दूसरेके समीप स्थापित कर अन्य प्राणों- 
का मुख्यभ्राणरूपत्व ख्यापन करती है । इस प्रकार उन सबको उद्देश्य कर “प्राण” इस एक शब्दका 
प्रयोग होनेसे उनके एकत्वका निश्चय होता है । अन्यथा प्राणशब्दको अनेकार्थत्व अन्याय ( वाक्यभेद ) 
प्रसक्त होगा अथवा एकमें मुख्यत्व और अन्यमें ळाक्षणिकत्त्र प्रसक्त होगा । इसलिए जसे एक ही 
प्राणको प्राण आदि पाँच वृत्तियाँ हैं वसे ही वाक आदि एकादश "भी प्राणकी ही वृत्तियाँ हैं। 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है-वाक्‌ आदि मुख्यप्राणसे अन्य ही तत्त्व हैं । किससे ? व्यपदेश- 
के भेदसे । यह व्यपदेश भेद क्या है ? श्रेष्ठको ( प्राणको ) छोड़कर वे अवशिष्ट प्रकृत प्राण एकादश 
इन्द्रियाँ हैं, ऐसे कहे जाते हैं, क्योंकि श्र्‌ तिमें ही ऐसा व्यपदेश भेद देखा जाता है। 'एतस्माजायते 
प्राणो०' ( उससे प्राण, मन ओर सब इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं ) इस प्रकारके श्र तिवाक्योमेँ प्राणका 
पृथक्‌ व्यपदेश किया जाता है और इन्द्रियोंका पृथक । परन्तु ऐसा होनेपर मन भी प्राणके समान इन्द्रिय 
नहीं होना चाहिए । क्योंकि 'मनः सर्वेन्द्रियाणि च इस प्रकार पृथक्‌ व्यपदेश देखनेमें माता है । 
यह ठीक है, किन्तु स्मृतिमें तो “एकादशेन्द्रियाणि' इससे मनका मी श्रोत्र आदिके समान इन्द्रियरूपसे 
संग्रह किया जाता है । परन्तु प्राण इन्द्रिय है, ऐसा श्र ति और स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है । यह व्यपदेश- 
भेद तत्त्वभेद पक्षमें उपपन्न होता है। तत्त्व ( पदार्थ ) के एक होनेपर तो “वह प्राण एक होता हुआ 


इन्द्रिय व्यपदेशको प्राप्त होता है नहीं होता है” ऐसा विरुद्ध है। इसलिए अन्य-वागादि इन्द्रियाँ मुख्य- 
प्राणसे अन्य तत्त्वभूत हैं ॥ १७ ॥ और वागादि इन्द्रिय तत्त्वान्तरभूत क्यों हैं ? 


SS Tl 


ee ? 
i 
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भेदेन चागादिभ्यः प्राणः सर्वत्र श्रूयते--'ते ह वाचमूचुः' (बृह० १।३।२) इत्युपक्रस्य 
वागादीनख्ुरपाप्मविध्वस्तानुपन्यस्य,उपसंहृत्य वागादिप्रकरणम्‌ 'भथहेममासन्यं प्राणमूचुः 
इत्यखुरविध्वंसिनो सुख्यस्य प्राणस्य पृथशुपक्रमणात्‌। तथा 'मनो वाचं प्राणं तान्यात्मने$कु- 
रुत' इत्येचमाद्या अपि भेदश्रुतय उदाहतंव्याः। तस्मादपि तच्चान्तरभूता मुख्यादितरे ॥१८॥ 
कुतश्च तत्त्वान्तरभूताः ? 


चेल्छण्याच ॥ १९॥ 

पद्च्चेद्‌- -वैलक्षण्यात्‌, च । 

सूजाथे--और सुपुप्तिमें प्राणकी स्थिति है थोर वाग्‌ आदि इन्द्रियोंकी नहीं है, इस वेलक्षण्यसे 
भी वागादि इन्द्रियाँ मुख्य प्राणसे मिन्न तत्त्व हैं । 

चैलक्षण्यं च भवति मुख्यस्येतरेषां च । सुप्तेषु वागादिषु मुख्य एको जागर्ति स व 

चैको सृत्युना5नाप्त आततास्त्वितरे। तस्येव च स्थित्युत्कांतिभ्यां देहधारणपतनहेतुत्वं 
नेन्द्रियाणाम्‌। विषयालोचनहेतुत्व॑ चेन्द्रियाणां न प्राणस्येत्येवंजातीयको भूयांलक्षणभेदः 
प्राणेन्द्रियाणाम्‌। तस्मादप्येषां तत्त्वान्तरभावसिद्धि: । यढुक्तम्‌--“त एतस्येव सवं रूपमभवन्‌? 
(दृह०१।५।२१) इति श्रुतेः प्राण एवेन्द्रियाणीति-तदयुक्तम्‌, तत्रापि पौर्वापर्यालोचनाङ्भे द- 
प्रतीतेः । तथा हि-वदिष्यास्पेवाह्मिति वाग्दध्रे? ( बृ० १५२१ ) इति वागादीनोन्द्रियाण्य- 
जुक्रस्म “तानि खत्युः श्रमो भूत्वोपयेमे तध्माच्छाम्य॒त्येव वाक' इति च श्रमरूपेण मृत्युना ग्रस्त- 
त्वंचागादीनामभिधाय 'अधेसमेव नाम्ञोद्योऽयं मध्यमःप्राणः' ( बृ० १।५।२३ ) इति पृथकप्राणं 
सृत्युनानभिभूतं तमचुक्रामति । "अथं बै नः श्रेष्ठ: (वृ० १।५।२१)इति च श्रेष्ठतामस्यावधार- 

प्राणका वागादिसे सवत्र भेदसे श्रवण होता है, “ते ह वाचमूचुः' ( देवताओंने वाणीसे कहा ) 
इस प्रकार उपक्रम कर असुरोंसे पाप विद्ध वाक्‌ आदि इन्द्रियोंको कहकर ओर वाक आदिके प्रकरणको 
समा्कर “अथ हेममासन्यं०' ( अनन्तर मुखस्थ इस प्राणको कहा ) इस प्रकार असुरोका विध्वंस 
करनेवाले मुख्य प्राणका पृथक्‌ उपक्रम दै । उसी प्रकार 'मनो वाचं०' ( मन, वाक्‌ बौर प्राण उनको 
प्रजापतिने अपने लिए किया ) इत्यादि श्र्‌ तियाँ भी उदाहरणरूपसे देनी चाहिएँ। इससे भी अन्य- 
वाक्‌ आदि इन्द्रियां मुख्य प्राणसे मिन्न एत्व हैं ॥ १८॥ 

ओर वागादि इन्द्रिय अन्य तत्त्व क्यों हैं? 

मुख्य प्राण ओर अन्यों ( वाग्रादि ) में वेलक्षण्य मी है । वाक्‌ आदि इन्द्रियोके सुषुप्त होनेपर 
अकेला मुख्य प्राण जागता है ओर वही एक मृत्युसे व्याप्त नहीं होता ओर अन्य प्राण तो आक्रान्त 
होते हुं । वही स्थिति और उत्करान्तिसे देह धारण ओर पतनका हैतु है, किन्तु इन्द्रियाँ नहीं हैं । 
इन्द्रियां विषयके ज्ञानमें निमित्त हैं, किन्तु प्राण नहीं है इस प्रकारका प्राण और इन्द्रियोंमें महान 
छक्षणभेद है, इससे भी वे अन्य तत्त्व सिद्ध होते हैं। जो यह कहा गया है कि “ते एतस्येव०' ( वे सब 
उसके ही रूप हुए ) इस श्र्‌ तिसे इन्द्रियां प्राण ही हैं, तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि वहाँ मी पूर्वापरके 
पर्याछोचनसे भेद प्रतीत होता है । जैसे कि 'वदिष्याम्येवाहमिति०' ( वाकले व्रत किया कि मै 
बोलती ही रहुंगी' ) इस प्रकार वाक्‌ आदि इन्द्रियोंका अनुक्रम कर 'तानि खूत्युः०? ( मृत्युने श्रम होकर 
उनको व्याप्त किया, इससे वाणी श्रान्त ही होती है ) इस प्रकार वाक्‌ आदि इन्द्रियाँ श्रमरूप मृत्युसे 
प्रस्त होती हैं, ऐसा कहकर “अथेममेव०' ( परन्तु यह मध्यम प्राण मृत्युसे आक्रन्त नहीं होता ) इस 
भकार श्रू ति मृत्युसे अनभिभूत उस प्राणका पृथक अनुक्रम करतो है । 'अयं बै०” ( निश्चत यही हममें 
अष्ठ है) इस प्रकार श्र ति उसकी र ष्ठताका अवधारण करती है । इसलिए उसके साथ विरोध न होनेसे 


(९६० ब्रह्मसत्न-शाइरभाष्य [ अ०२ पा०४ 


यति । तस्मात्तदविरोधन वागादिपु परिस्पन्दळाभस्य प्राणायत्तत्वं तद्रूपभवनं बागादीना 
सिति मन्तव्यं. न तादात्म्यम्‌ । अत एव च प्राणशब्दस्येन्द्रियेु लाक्षणिकत्वसिद्धिः । 
तथा च श्रुतिः -'त एतस्मेच सव रूपससवन्‌। तस्मादेत एतेनाख्यायन्ते प्राणाः? (ब्रुद०१।५।२१) इति 
सुख्यप्राणचिषय स्यैच प्राणदान्दस्येन्द्रिये षु लाक्षणिकी वृत्ति दर्शयति । तस्मात्तत्वान्तराणि 
प्राणाद्वागादीनीन्द्रियाणीति ॥ १९ ॥ 
(९ संज्ञामूतिकल्प्त्यधिकरणम्‌ । सू० २०-२३ ) 
संच्चामूर्तिक्लृपषिस्तु त्रिवृत्कुवत उपदेशात्‌ ॥२०॥ 
पद्च्छेद्‌- संज्ञामू्तिवलृप्ति:, तु, त्रिवृत्कुवंतः, उपदेशात्‌ । 
सूज्नाथे--( चुः) पूर्वपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । (त्रिवृत्कुबंत:) 'तासां त्रिवृतम्‌’ इस श्र तिमें 
प्रतिपादित त्रिवृत्‌ कर्ता परमेश्‍वर ही, (संज्ञामूतिवलृष्ति:) संज्ञा-नाम, मुति-खूपक्का व्याकर्ता है जीव नहीं, 
( उपदेशात्‌ ) क्योंकि व्याकरवाणि' इत्यादि श्र्‌ तिमें उसमें ही व्याकरण कतृंत्वका उपदेश है ! 
ॐ सत्प्रक्रियायां तेजोवन्नालां सृष्टिमभिघायोएदिचध्यते--सियं देवतैक्षत हन्ताहसिमा- 
स्तिखो देवता अनेन जीवेनाव्मनाऽसुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणीति । तासां न्िदृतमेकैंकां करवाणीति’ 
( छा० ६।३।२ ) । रात्र संशय-कि ज्ञीवकतृकमिदं तासरूपव्याकरणमाहोस्वित्परमेश्वरक- 
तुकमिति । तत्र प्रातं तावत्‌-जीवकर््कमेवेदं नामरूपव्याकरणसिति । कुतः £ “अनेन जीवे- 
नात्मना' इति विशेषणात्‌ | यथा लोके चारेणाहं परसैन्यमलुप्रविइय संकळयानीत्येवंजाती- 
यके प्रयोगे चारकर्वृकमे व सत्तैन्य लं कलनं देतुकटरवाद्राजाऽऽत्मन्यभ्यारोपयति संकरः 
“बाक्‌ आदिमें स्व व्यापार लाम प्राणके अधीन है, ऐसा वाक्‌ आदिका प्राण रूप होना है, ऐसा समझना 
चाहिए, तादात्म्यसे नहीं । अतएव प्राण शब्द इन्द्ियोमें लाक्षणिक सिद्ध होता है । जैसे कि 'त एत- 
स्यैव०' ( वे सब इसोके रूप हो गये, अतः वे इसोके नामसे 'प्राण' इस प्रकार कहे जाते हैं )यह श्रुति 
मुख्यप्राण विषयक प्राण झब्दकी इन्द्रियोंमें लाक्षणिक वृत्ति दिखलातो है, इससे वाक्‌ आदि इन्द्रियाँ 
प्राणसे पृथक्‌ तत्त्व हैं ॥ १९॥ 
सतुके प्रकरणमें तेज, जल ओर अन्नकी सृष्टि कहकर “सेयं देवतैक्षत०' ( उस सत्‌ नामक 
देवताने ईक्षण किया 'मैं इस जीवरूपसे' इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर नाम और खूपकी अमि- 
व्यक्ति करूँ भौर उनमेंसे एक-एक देवताको त्रिवृत्‌ त्रिवृत्‌ करूं ) इस प्रकार उपदेश किया जाता है! 
यहाँ संशय होता है कि क्या यह नाम, रूपका व्याकरण जोवकतृंक है अथवा पमेश्वर कतृक दै ? 
पूर्वेपक्षी- यहाँ यह प्राप्त होता है कि यह नाम-रूपका व्याकरण ( रचना ) जीव कतृ'क है, किससे ? 
इससे कि अनेन जीवेनात्मना०' ( इस जीव ख्पसे ) ऐसा विशेषण दै । जैसे लोकमें “चार ( दूत ) 
द्वारा पर सैन्यमें प्रवेशकर मैं गणना करूँ” इस प्रकारके प्रयोगमें सैन्य गणना चार कतृंक होती हुई भी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# उत्पत्ति और उत्पादना ( उत्पन्न करना ) ये दोनों क्रमसे कायं और कर्ताके व्यापारख्पसे 
प्रसिद्ध हैं । उसमें गत दो पादोंसे जगत्‌ उत्पत्ति श्र ति दिषयक विरोधका परिहार किया गया है । अब 
उत्पादन श्र ति विरोधका परिहार किया जाता है । उसमें मी सूक्ष्म भूत-विषयक उत्पादन तो परमेश्‍वर 
कृत ही है, इसमें सब श्र तियाँ समन्वित हैं । परन्तु स्थूल मूर्तोके उत्पादनमें श्र्‌ तियोंका विरोध है, उनके 
निराकरणके लिए इस अधिकरणका आरम्म दै । किच्च नाम और रूपके भेदसे इन्द्रियाँ प्राणसे भिन्न 
हैं, यह कहा गया । अब प्रसङ्ग संगतिसे स्थूल नाम, रूप कतृंक विचार किया जाता है । पू्वपक्षमें जीव 
ही भतोंका स्रष्टा है, ओर सिद्धान्तमे ब्रह्म सवका खश है। 


DES IESE SI 
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यानीत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण, एवं जीवकर्ठकमेव सन्नामरूपव्याकरणं हेतुकतृत्वादे वतात्मन्य- 
ध्यारोपयति व्याकरवाणीत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण । अपि च डित्थडवित्थादिपु नामसु घटः 
शारायादिएु च रूपेषु जीवस्यैव व्याकतृत्वं दष्टम्‌ । तस्माज्जीवकर्ठकमेवेदं नामरूपव्या- 
करणमित्येवं ® प्रा्तेऽभिघत्ते- संज्ञामृतिक्लुिस्तु' इति । तुशब्देन पक्षं व्यावतंयति। संज्ञा- 
मूर्तिक्ल्प्तिरिति नामरूपव्याक्रियेत्येतत्‌, त्रिवृत्कुर्वत इति परमेश्वरं लक्षयति, त्रिवृत्करणे 
तस्य निरपवादक्स्वनिर्देशात्‌ । येयं संज्ञाक्लपिमूर्तिक्लसिश्चाग्निरादित्यश्चन्द्रमा विद्य॒- 
दिति, तथा ङुशकाशपलाशादिषु पशुम्गमचुष्यादिषु च प्रत्याकृति प्रतिव्यक्ति चानेक- 
प्रकारा, सा खलु परमेश्वरस्यैव तेजोवच्नानां निर्मातुः कृतिर्भवितुमर्हति । कुतः ? उप- 
देशात्‌। तथा हि--सेयं देवतैक्षत’ इत्युपक्रम्य 'ब्याकरवाणि' इत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण परस्यै 


-्रह्मणो च्याकठेत्वमिह्दोपदिच्यते । ननु जीवेनेति विशेषणाञ्ीवकर्तक्त्वं व्याकरणस्याध्य- 


वसितम--नैतदेवम्‌ , जीवेनेत्येतददुप्रविच्ये त्यनेन संवध्यत आनन्तर्यात्‌ , न व्याकर- 
बाणीत्यनेन । तेन हि खंवन्धे व्याकरवाणीत्ययं देवताविषय उत्तमपुरुष औपचारिकः 
कल्प्येत । नच रिरिनदीसमुद्रादिषु नानाविधेषु नामरूपेष्वनीश्वरस्य जीवस्य व्याकरण- 
सामर्थ्यमस्ति, येष्वपि चास्ति सामथ्यं तेप्वपि परमेश्वरायत्तमेव तत्‌। नच जीवो नाम 


परमेश्वरादत्यन्तभिन्नः, चार इव राज्ञः आत्मनेति विशेषणात्‌, उपाधिमात्रनिवन्घनत्वाञ्च 


प्रयोजक कर्ता होनेसे राजा*'में गणना करूँ इस प्रकार उत्तम पुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें 
स्‌ 


अध्यारोप करता है, वसे नाम, रूपका व्याकरण जीव कतृंक होते हुए मी प्रयोजक कर्ता होनेसे देवता 
'व्याकरवाणि' ( व्याकरण करूँ ) इस प्रकार उत्तमपुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें अघ्यारोप करता 


है । और डित्य डवित्य आदि नामोंमें और घट श्राव आदि रूपोंमें जीवका ही व्याकरण कतृत्व देखा 
गया है । इसलिए यह नाम, रूप व्याकरण जीव-कतृक ही है । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
'संज्ञामूतिक्ल सिस्तु’ । 'तु' शब्दसे पुवपक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। “संज्ञामूतिक्हसि’ नाम और रूपका 
व्याकरण 'त्रिद्ृत्कुवेत' यह परमेश्वरको लक्षित-सूचित करता है, क्योंकि त्रिवृत्करणमें निरपवाद उसका 
ही कतृरूपसे निर्देश है । अग्नि, आदित्य, चन्द्रमा, विद्युत्‌ इस प्रकार जो यह नामका व्याकरण तया 
कुश, काश, पलाश आदिमें और पशु, मृग, मनुष्य आदियें प्रत्येक जाति और प्रत्येक व्यक्तिमें अनेक 


` प्रकारका जो यह रूप व्याकरण है वह तेज, जल और अन्नके निर्माता परमेश्वरकी हो कृति हो सकती है। 
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किससे ? उपदेशसे । जैसे कि 'सेयं देवतैक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया ) इस प्रकार उपक्रम कर 
“ब्याकरवाणि' ( व्याकरण करू ) इस तरह उत्तमपुरुषके प्रयोगसे परब्रह्मका.ही व्याकरणकतृत्व यहाँ 
उपदेश किया जाता है । परन्तु 'जीवेन' इस विशेषणसे व्याकरण जीव कतृंक निश्चित किया गया है । 
यह ऐसा नहीं है, क्योंकि जीवेन? इसका 'अनुप्रविश्य' (अनुभ्रवेशकर) इसके साथ सम्बन्ध है, परन्तु 
भानन्तये होनेके कारण 'व्याकरवाणि' इससे सम्बन्धित नहीं है । उससे सम्बन्ध होनेपर 'ब्याकरवाणि' 
यह देवता विषयक उत्तमपुरुष औपचारिक कल्पना करना पड़ेगा । ओर गिरि, नदी, समुद आदि 
नाना प्रकारके नाम और ख्पोंके व्याकरण करनेकी अनीश्वर जीवमें सामथ्य र और 
जिनमें मी सामथ्यं है, उनमें मो वह परमेश्वरके अघोन हो है, ओर जैसे दूत अत्यन्त 
भिन्न है, वेसे न परमेश्वरसे सत्य भिन्न नहों है। क्योंकि 'आत्मना' यह विशेषण है, ओर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# तेज, जल ओर अन्न ( पृथिवी ) प्रत्येकके तीन-तीन माग हुए । 22208 अपना बोर दो 
भाग अन्यके, इस प्रकार 'त्रिवतकरण' सिद्ध होता है । यह पचीकरणका उपलक्षण समझना 
चाहिए । पदका अन्वय याच अघीत होता है, अतः जीवरूपसे उनमें बनुर देशकर में 

_ ७१ 


वस्र घतक्षसुन-शाह्वरभाण्य [ अ० २ पा० ७ 


जीवभावस्य । तेन तत्कृतमपि नामरूपव्याकरणं परमेश्वरकछृतमेव वति । परमेश्वर प्च 
च नामरूपयोर्न्याकर्तेति सर्वांपनिषत्सिद्धान्तः, “आकाशो हव नाम नामरूपयोनिच हिता? 
(छा० ८।१४।१ ) इत्यादिशुतिभ्यः । तस्मात्परमेइवरस्येच त्रिवृत्कुबतः कर्म नामरूपयो- 
व्याकरणम्‌। जिवृत्करणपूर्वकमेवेदमिह नामरूपव्याकरणं विवक्ष्यते, प्रत्येकं नामरूप- 
व्याकरणस्य तेजोवन्नोत्पत्तिवचनेनेवोक्तत्वात्‌। तच्च जिद्वत्करणमग्न्यादित्यचन्द्रविद्त्सु 
श्चतिदशयति-- यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छुक्लं तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य' ( छा० ६।४।१ ) 
इत्यादिना। तत्राग्निरितीद्‌ं रूपं व्याक्रियते, सति च रूपव्याकरणे विषयप्रतिळस्भादग्नि- 
रितीदं नाम व्याक्रियते । एवमेवादित्यचन्द्रविदयुत्स्वपि द्रष्टव्यम्‌ । अनेन चाग्न्यादुदाहर- 
णेन भौमास्भसतैजसेघु त्रिष्वपि दव्येष्वचिरोषेण न्रिद्टत्करणसुक्तं अवति, उपक्रमोपसंहा- 
रयोः साधारणत्वात्‌ । तथाह्मविशेषणेचोपक्रमः- इमास्तिस्रो देवतास्त्रिद्त्त्रिवृदेकेका भवति’ . 
( छ० ६।३।४ ) इति। अविशेषेणेव चोपसंहारः--'यदु रोहितमिवाभूदिति तेजसस्तद्र्पस्‌' 
इत्येवमादिः, 'यदविज्ञातमिवामूदित्येतासामेव देवतानां समास इति’ ( छा० ६।४।६।७ ) 
एव मन्तः ॥२०॥ 


तासां तिरूणां देवतानां वहिस्ज्रिदृत्कतानां सतीनामध्यात्ममपरं त्रिवृत्करण- 
मुक्तम्‌--'इमास्तिस्रो देवताः पुरुष प्राप्य त्रिदृत्त्रिवृदेकेकहा अवति’ ( छा० ६।४।७ ) इति । तदि" 
दानीमाचार्यों यथाश्र॒ुत्येवोपद्शंयत्याशक्लितं कंचिद्दोषं परिहरिष्यन-- 


जीवभाव तो केवल उपाधि निमित्तक है। इसलिए उससे जीव कृत नाम, रूप व्याकरण भी परमेश्वर 
कृत ही होता है। और आकाशो बै०” ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका 
निर्वाहक है ) इत्यादि श्रुतियोंसे परमेश्वर ही नाम और रूपका व्याकर्ता है, यह सव उपनिषदोंका 
सिद्धान्त है। इसलिए नाम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्‌ करनेवाले परमेश्वरका ही कमं है। यहाँ 
यह नाम, रूपका व्याकरण त्रिवुत्करण पूवंक ही विवक्षित है, कारण कि प्रत्येक नाम, रूपका व्याकरण 
तेज, जल और अन्नकी उत्पत्ति वचनसे ही उक्त है । उस त्रिवृत्तरणक्को अग्नि, आदित्य, चन्द्र और 
विद्युतमें ‘यद्ग्ने रोहितं०' ( अग्निका जो रोहितरूप है वह तेजका रूप है, जो शुक्लरूप है वह जलका 
है और जो कृष्णरूप है वह अन्नका है ) इत्यादिसे श्रुति दिखलाती है । उसमें 'अग्नि' यह रूपका 
व्याकरण किया जाता है, रूपके व्याकरण होनेपर विषयके उपलम्भसे 'अग्नि! यह नामका व्याकरण है । 
इसी प्रकार आदित्य, चन्द्र और विद्युत्‌में मी समझना चाहिए । और इन अग्नि आदि उदाहरणोंसे 
पार्थिव, जलीय और तैजैस तीनों द्रव्योमें भी समानरूपसे त्रिवृत्करण उक्त होता है, क्योंकि उपक्रम 
ओर उपसंहार उन तीनोंमें साधारण है । जैसे कि 'इसास्तिस्रो०' (ये तीन देवता प्रत्येक न्रिवृत्‌-त्रिवृत्‌ 
होते हैं ) इस प्रकार यह समानरूपसे उपक्रम है, और समानरूपसे यह उपसंहार है 'यदु रोहित ०! 
( जो कुछ रोहित-सा है वह तेजका रूप है ) इस प्रकार यह आदि है और 'यदविज्ञात०' ( तथा जो 
कुछ अविज्ञात-सा है वह इन देवताओंका ही समुदाय है ) यह अन्त है ॥ २०॥ 

'इमास्तिखो०' ( ये तीनों देवता पुरुषको प्राप्त होकर उनमेंसे प्रत्येक त्रिवृत्‌, त्रिवृत्‌ होता है ) 
इसप्रकार बाह्य पदा्थमें त्रिवृत्कृत उन तीन देवताओंका दूसरा आध्यात्मिक त्रिवृत्करण कहा गया है । 

सत्यानन्दी-दीपिका . 

( पर देवता ) ही स्थूळ नाम ओर रूपको “व्याकरवाणि” व्यक्त करूँगा, ऐसा अन्वय तो युक्त है । परन्तु 
जीवद्वारा उनको “ब्याकरवाणि’ व्यक्त करूया, यह अन्वय युक्त नहीं है । इसलिए “व्याकरवाणि? यह 
उत्तम पुरु षका प्रयोग परदेवता विषयक ही है, जीव विषयक नहीं ॥२०॥ 


अधि० ९ सू० २१-२२ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५६३ 


मांसादि मौमं यथाशब्दमितरयोश्च ॥ २१॥ 
पद्च्छेद्‌--मांसादि, भौमम्‌, ययाशब्दम्‌, इतरयोः, च । 
सून्नाथ--( मांसादि ) माँस, पुरीष आदि ( मौमम्‌ ) वत्रिवृत्कृत अन्नात्मक भूमिके काये हैं 

च ) और इसी प्रकार ( यथाशब्दम्‌ ) “मुत्रं लोहितम्‌' 

bs 3 आदिके कार्य हैं । 3) इत जाइए स्यात यय 

& भूमेस्त्रिवृत्छताया: पुरुषेणोपभुज्यमानाया मांसादिकाय यथादाब्दं निष्पद्यते । 
तथा हि श्रुतिः--अन्नमशितं त्रेधा विधीयते तस्य यः स्यविष्ठो धातुस्तत्पुरीषं भवति यो मध्य- 
सस्तन्मांसं यो5णिष्ठस्तन्मनः' ( छा० ६५१) इति । ज्रिवृत्कृता भूमिरेवैषा त्रीहियवाद्यन्न- 
रूपेणाद्यत इत्यमिप्रायः। तस्याञ्च स्थविष्ठं रूपं पुरोपभावेन बहिनिर्गच्छति, मध्यम- 
मध्यात्मं मांस वर्धयति, अणिष्ठं तु मनः । एवमितरयोरसेजसोयथाशब्द॑ कार्यमव- 
गल्तव्यम--एवं सूत्रं लोहितं प्राणश्चापां कार्यम्‌ । अस्थि मज्जा चाक्तेजस इति ॥ २१ ॥ 

अन्नाह--यदि सर्वमेच त्रिवृत्छतं भूतमोतिकमबिशेषधुतेः 'तासां त्रिद्वतं त्रिद्वतमेके- 
कामकरोत' इति । कि छृतस्तह्ययं विशेषव्यपदेश$-'इदं तेज इमा आप इदमन्नम्‌' इति ? 
तथा 'अध्यात्ससिदमन्नस्याशितस्य कार्य सांसादि ? इद्मपां पीतानां काय॑लोहितादि ? इदं तेज- 
सो5शितस्य का्यमस्थ्यादि? इति ? अत्रोच्यते 

वैशेष्यात्तु तद्वादस्तद्वादः ॥ २२॥ 

पद्च्छेद्‌- -वैशेष्यात्‌, तु, तद्वादा, तद्वादः । 

सून्नाथ-( तु ) शब्द शद्धित दोषकी निवृत्ति करता है। पृथिवी आदिका निवृत्करणत्व समान 
होनेपर भी ( वंझेष्यात्‌ ) पृथिवी आदिके आधिक्यसे ( तद्वादः ) यह पृथिवी दै, यह जळ है इत्यादि 
व्यवहार होता है । सुत्रस्थ द्वितीय 'तद्वादः:' पद अध्यायको समाछिका सूचक है। 
2 बाचा आशङ्कित किसी एक दोषके परिहारकी इच्छा करते हुए उसको श्रुतिके अनुसार ही 

छाते है-- 

पुरुषद्वारा त्रिवृत्कृत उपभोग की हुई भूमिका मांसं आदि काये श्रुतिके अनुसार निष्पन्न होता है। 


जैसे कि 'अन्नमशितं०' ( खाया हुआ अन्न तीन प्रकारका हो जाता है, उसका जो अत्यन्त स्थूछ भाग है 
वह मल है, जो मध्यम माग है वह माँस और जो अत्यन्त सूक्ष्म है वह मन हो जाता है) यह भुति 


है। यह तिवृत्कृत भूमि ही ब्रीहि, यव आदि अन्नख्पसे खाई जाती है, ऐसा अभिप्राय है। उसका 
स्थुलतमरूप पुरीषमावसे बाहर निकलता है, मध्यमरूप अध्यात्म माँसको बढ़ाता है और अत्यन्त सूक्ष्म 
तो मन है । इस प्रकार अन्य-जल और तेजका मी थृतिके अनुसार कायं समझना चाहिए । इस 
प्रकार मूत्र, लोहित ( रक्त ) और जके कायं हैं और हड्डी, मज्जा और वाक्‌ तेजके कायं हैं॥ २१॥ 

यहाँ कहते हैं-- तासां०' ( उसमेसे प्रत्येकको तरिवत्‌-त्रिवृत्‌ किया ) इस सामान्य श्रुतिसे यदि 
भूत-मौतिक समी त्रिवृत्कृत हैं, तो 'इदं तेज०” ( यह तेज, यह जल ओर यह अन्न है ) और 'अध्यात्म- 
मिद्मन्न०? ( दरीरमें जो मांस आदि है वह खाये हुए अन्नका कायं है, यह लोहित आदि पीये हुए 
जलका कायं है और यह अस्थि आदि खाये हुए तेज ( घृत ते आदि ) का कायं है ) इस धुतिमें 
यह्‌ विशेष व्यपदेश क्यों किया है ? इसपर कहते हैं-- न 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रत्येक त्रिवृत्कत भूमि आदि स्थूल, मध्यम और धृक्ष्महपसे तीन-तीन त हैं, र 
वायुरूप प्राण जलका काय कहा गया है वह औपचारिक समझना चाहिए । प्राणको प्राया 
अधीन स्थिति होनेसे वह जलका कायं कहा गया है, अतः कोई विरोध नहीं दै ॥ ९१ ॥ 


५६७ प्रह्मसूज-शाङ्करआाष्य [ अ० २ पा० ४ 


* तुदाब्देल चोदितं दोषमपञुदति। विशेषस्य भावो वेशेष्यम्‌, भूयस्त्वमिति 
यावत्‌ । सत्यपि त्रिवृत्करणे कचित्कस्यचिद्‌भूतघातोभूयस्त्वसुपळभ्यते 'अझेस्तेजोभूयस्त्व- 
सुदकस्याब्भूयस्त्यं प्रथिव्या अन्नभूयस्त्वम इति ।व्यवहारप्रसिद्धयथ चेद्‌ त्रिवृत्करणम्‌ | व्यच- 
हारइच निवृत्कृतरज्जुवदेकत्वापत्तो सत्यां न भेदेन भूतत्रयगोचरो लोकस्य प्रसिध्येत्‌ । 
तस्मात्सत्यपि जिवृत्करणे वैशोष्यादे व तेज्ञोबन्नविरोषवादो भूतभोतिकविषय उपपद्यते। 
तद्वादस्तद्वाद्‌ इति पदाभ्यासो ५ध्यायपरिसमासि योतयति ॥ २२ ॥ 
इति भीमच्छङ्करमगवत्पूज्यापाकृतौ शारीरकमीमांसामाप्ये द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥ ४ ॥ 

तु शब्दसे शित दोषका निराकरण करते हैं । विशेषका भाव वशेष्य है अर्थात्‌ भूयस्त्व है । 

निवृत्करण होनेपर भो 'अग्नेस्तेजोभूयर्त्वम्‌०' (अग्निमें तेजो भूयस्त्व है, उदकमें जल भूयस्त्व है ओर 
पृथिवीमें अन्न मूयस्त्व है ) इस प्रकार कहोंपर किसी भूत धातुका भूथस्त्व उपलब्ध होता है । यह 
त्रिवृत्करण व्यवहार प्रसिद्धके लिए है । त्रिवृत्कृत रज्जुके समान एकत्वका प्रसङ्ग होनेपर छोकमें भूतत्रय- 
विषयक भेदसे व्यवहार सिद्ध न होगा । इसलिए त्रिवृत्करण होनेपर मी भूत-मौतिक विषयक तेज, जल, 
“अन्न ऐसा विशेषवाद वरोष्यसे ही उपपन्न होता है। 'तद्वाद: तद्वादः' यह पदका अभ्यास-पुनः कथन 
अध्यायकी परिसमीसिको सूचित करता है ॥ २२ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाङ्करमाष्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
बया“ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


% अतएव यह्‌ सिद्ध हुआ कि ब्रह्ममें जो वेदान्तका तात्पयं है, उसका स्मृति, न्याय, मतान्तर 
और श्रुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २२ 


स्वामो सत्यानन्द सरस्वती कृत “सत्यानन्दी-दीपिका'. के द्वितीयाध्यायका चतुथ पाद समास ॥ ४ ॥ 


अधि० १ सू० १ ] भाषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ५६५ 


अथ तृती पोऽष्यायः । 
[ दृतीये साधनाख्याध्याये प्रथमपादे गस्यागतिचिन्तम्मबैराग्यनिरूपणविचारश्च ] 

साधन नामक इस तृतीय अध्यायके प्रथम पादमें जीवकी संसार गति आगतिका विचार ओर 
वैराग्य निरूपण विचार किया जाता है । 

( १ तदन्तरप्रतिपत्त्यधिकरणम्‌ । सू० १-७ ) 
तदन्तरग्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्रशननिरूपणाभ्याम्र ॥१॥ 
पद्‌च्छेद्‌--पदन्तरप्रतिपत्तो, रंहति, संपरिष्वक्तः, प्रदननिरूपणाभ्याम्‌ । 

सूच्राथे- -( तदन्तरप्रतिपत्तौ ) जीव अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके बीजमूत सूक्ष्म भूतोंसे ( संप- 
रिष्वक्तः ) वेष्टित होकर धूम आदि मागं द्वारा स्वगंलोकमें ( रंहति ) जाता है, ( प्रइननिरूपणाम्याम्‌ ) 
क्योंकि “वेत्य यथा’ यह प्रश्‍न है और “इति तु पञ्चम्यामा०' यह निरूपण-प्रतिवचन है । 

& द्वितीयेऽध्याये स्मृतिन्यायविरोधो वेदान्तविहिते ब्रह्मद््शने परिहृतः। पर- 
पक्षाणां चानपेक्षर्वं प्रपञ्चितम्‌। श्रुतिविप्रतिषेधश्च परिद्दतः । तत्र च जीवव्यतिरिक्तानि 
तस्वानि जीचोपकरणानि ब्रह्मणो जयन्त इत्युक्तम्‌। अथेदानीसुपकरणोपहितस्य जीवस्य 
संखारगतिप्रकारस्तद्वस्थान्तराणि त्रह्मतत्वं विद्याभेदाभेदौ गुणोपसंद्दाराचुपसंदारौ 
सम्यग्द्रानात्पुरुषार्थसिद्धिः सम्यग्दशनोपायविधिप्रभेदो मुक्तिफलानियमञ्चेत्येतद्थ 
जातं तृतीयेऽध्याये निरूपयिष्यते प्रसङ्गागतं च किमप्यन्यत्‌ । तत्र प्रथमे तावत्पादे पञ्चाः 
ग्निविद्यामाश्रित्य संसारगतिप्रभेदः प्रदृश्यते वैराग्यहेतोः, 'तस्माजगुप्सेत' इति चान्ते 
श्रवणात्‌ । जीयो सुख्यप्राणसचिवः सेन्द्रियः समनस्कों5विद्याकमंपूर्व प्रशापरिप्रहः पूव 
देहं विहाय देहाम्तर' प्रतिपद्यत इत्येतदवगतम्‌ । 'अथेनमेते प्राणा अभिसमायन्ति’ इत्येव- 
गन तन लक 3 'अन्यज्नवतरं कल्याणतरं रूपं कुरुते' ( बृह० ४।४।१-४ ) इत्येवमन्तात्संसारप्रकरणस्था- 
च्छब्दात्‌, घर्माधर्मफलोपमोगसंभवाञ्च। ® स किं देहवीजेभूंतसद्ष्मेरसंपरिष्व 

द्वितीय अध्यायमें वेदान्त प्रतिपादित ब्रह्म दशंनमें स्मृति और न्यायके विरोधका परिहार 
गया है । परपक्ष अनपेक्षित है, इसका विस्तारपूर्वक वर्णन और श्र तिविरोधका परिहार किया ग 
और उनमें जीवसे व्यतिरिक्त जीवके उपकरण तत्त्व ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, यह कहा गया है। अब उप 
णोपहित जीवकी संसार गतिका प्रकार, उसकी अन्य मवस्थाएं, ब्रह्मतत्त्व, विद्याका भेद बौर अभेद, 
गुणोंका उपसंहार और अनुपसंहार, सम्यग्क्ञानसे पुरुषाथंकी सिद्धि, सम्यग्ज्ञानके उपायविधिका भेद 
और मुक्तिफलका अनियम, इस विषय समुदायका तृतीय अघ्यायमें निरूपण किया जायगा ओर प्रसंगसे 
आया हुआ कुछ अन्य भी कहा जायगा । वहाँ प्रथम पादमें पाग्नि विद्याका आश्रय कर 'तस्माज्ज 
गुप्सेत? ( उससे-गमनागमनमे दुःख होनेसे स्वरा आदिमे घृणा करे ) इस प्रकार बन्तमें भवणसे संसार 
गतिका प्रभेद वैराग्यके लिए दिखलाया जाता है। मुख्यप्राण सचिव जीव इन्द्रिय, मन, अविद्या 
कमे और पृवप्रज्ञां जन्मान्तर संस्कारोंके साथ पूवं देहका त्यागकर अन्य देहो प्राप्त होता है, यहद अव- 
गत हुआ । क्योंकि 'अथैनमेते०' (मरण समयमे ये वाक्‌ आदि इन्द्रियां जीवके प्रति हृदयमें एकत्रित हो 


जाती हैं) यहाँसे लेकर 'अन्यञ्तवतरं०' (अन्य, अधिक सुन्दर ओर कल्याणतर रूप-देहकी रचना करता है) 
यहाँ बह संसार प्रकरणस्य श्रुति है तया घमं ओर अधमंके फल उपभोगका संभव मी है। वह जीव क्या 


“दीपिका का 
% वेदान्ताथंके अविरुद्ध सिद्ध होनेपर उसके साधनभूत ज्ञानके वी भ pa 
है, इससे द्वितीय और तृतीय अध्यायमें हेतहेतुमद्भाव-कार्यकारण माव सं यति त इस प्रकार छिङ्गो- 
पाधि जोवर प्राण च सरन सिद्ध होनेपर उस उपाधिवाले जीवकी संसा आदिका विचार 


दह्‌ 


- पदेदे ॥ प्रह्मसुज़-शाहुरसाप्य | [ अ० ३ पा० १ 


.शच्छत्याहोस्वित्संपरिष्वक्त इति चिन्त्यते । कि तावत्प्राप्तम्‌? असंपरिष्वक्त इति । कुतः? 
करणोपादानवद्भूतोपादानस्याश्रुतत्वात्‌ । स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानः' (बृह० ४।४।१) 
इति ह्यत्र तेजोमात्राशब्देन करणानासुपादानं संकीतंयति, वाक्यशेपे चश्षुरादिसंकीते- 
नात । नेवं भूतमात्रोपादानसंकीर्तनमस्ति। सुलमाइच सर्वत्र भूतमात्राः। यत्रेच देह 
आरब्धव्यस्तत्रेव सन्ति, ततइच तासां नयनं निष्प्रयोजनम्‌। तस्मादसंपरिष्वक्तो 
यातीति । पचं प्रासे पठत्याचार्यः--'तद्न्तरप्रतिप्तो/रहति संपरिष्वक्तः' इति । तद्‌ 
न्तरप्रतिपत्तो देहवीजैर्भूतसूकष्मैः संपरिष्वक्तो रंहति गच्छतीत्यवगन्तव्यस्‌ । कुतः ? 
प्रश्‍ननिरूपणाभ्याम्‌ । तथा हि प्रदनः--'वेत्य यथा पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो 
अवन्ति’ ( छा» ५३३ ) इति निरूपणं च प्रतिवचनं चुपर्जन्यपृथिवीपुरुषयोषित्सु 
पञ्चस्वग्निषु श्रद्धासोमवृष्ट्यन्नरेतोरूपाः पञ्चाहुतीददायित्वा "इति तु पञ्चम्यासाहुतावापः 
पुरुषवचसो भवन्ति’ (छा० ५।९।१) इति। तस्म्रादृद्धिः परिवेष्टितो जीवो रंहति व्रजतीति गस्य- 
ते। छ नन्चन्या श्रृतिर्जलूकावत्पूर्वदेहं न सुञ्चति यावन्न देहान्तरमात्रमतीति दशयति “तद्यथा 
देहके बीजभूत सूक्ष्म भूतोंसे असम्बन्धित होकर जाता है अथवा सम्वन्धित ? इसपर विचार किया जाता 

है । तब क्या प्राप्त होता है ? असम्बन्धित होकर जाता है । किससे ? इससे कि इन्द्रियोंके ग्रहणके 

समान भूतोंका ग्रहण श्रुत नहीं है । 'स पुतास्तेजोमात्राः०' ( वह इन [भ्राणोंको] तेजोमात्राको सम्यक्‌ 
प्रकारसे ग्रहणकर हृदयमें ही अनुक्रान्त होता है ) यहाँ 'तेजोमान्नाः? शब्दसे श्रुति करणोंका ग्रहण 
कहती है, क्योंकि वाक्यशेषमें चक्षु आदिका कथन है । इसप्रकार भूठमात्राओंके ग्रहणका कथन नहीं है 
ओर भूतमात्रा सर्वत्र सुलम हैं। जहाँ देहका आरम्म होना चाहिए वहाँ ही वे हैं, उससे उनको साथ 
छे जाना निष्प्रयोजन है, इसलिए जीव असम्बन्धित होकर ही जाता है। ऐसा प्राप्त होनेपर आचायं 
कहते हैँ-“तदुन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः’ तद्म्तरप्रतिपत्तो-देहुसे अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके 
कारण सूक्ष्मभूतोंसे सम्बन्धित होक्रर जाता है, ऐसा समझना चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसा प्रश्‍न और 
'निख्पण है । जैसे कि 'वेत्थ यथा०' (प्रहाण-हे श्वेतकेतु ! क्या तु जानता है कि पाँचवीं आहुतिके हवन 
करनेपर जल (सोम, घृत आदि रस) 'पुरुष'-शरीर संज्ञाको कैसे प्राप्त होता है) यह प्रश्‍न है, और स्वगं, 
पत्य, पृथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँच अग्नियोंमें श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न और शुक्रलूप ये पाँच आहु- 
तियां दिखलाकर “इति तु पञ्चम्यामा०' (इसभ्रकार पांचवी आहुतिके प्रक्षेप होनेपर जल पुरुष शब्द- 
वाची होता है) ऐसा निरूपण-प्रतिवचन है । इसलिए जीव जलसे परिवेष्टित होकर जाता है, ऐसा ज्ञात 
होता दै । परन्तु “तद्यथा तृणजळायुका०' (उसमें-देह संचारमें जैसे तृणजलायुका-घासका कोट विशेष) 

सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है । अतः गत पाद और इस पादमें कायंकारणमाव सम्बन्ध है । इस अध्यायके प्रथमपादमें 
वराग्यका निरूपण है, जैसे स्वगे, पजन्य, पृथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँचोंका अग्निरुपसे ध्यान करना 
चाहिए, यह पन्चारिन विद्या है, जिससे कमंद्वारा यमन और आगमनरूप अनय होता है, इससे कमं- 
फळमें घृणा करनी चाहिए, ऐसी पश्चाग्तिविद्याके उपसंहारमै श्रुति है । यह सब वैराग्यके लिए दिख- 
लाया गया है । द्वितीय पादमें स्वप् आदि अवस्थाओंकी उक्तिसे “त्यस्‌ पदका अथं और ब्रह्मतत्त्व कहा 
गया दै । तृतीय पादमें “तत्‌, स्वम्‌' का ऐक्य ओर उसके लिए उपासनाका विचार है । चतुर्थपादमें 
सा मुक्तिरूपफळका स्वगं आदिके समान तारतम्य नियमका अमाव 
त वैसे 

ol तासच होता है, वसे मुक्तिरूप फळमें नहीं होता । प्रसङ्गसे प्राप्त 


ॐ जीव इस देहको त्यागकर प्राप्तिमें सम्बद्ध 
हही गरिन हके शसलमूत ुसमभदोति सम्बदहोकर 


RS - 


अघि १ सू० १ ] _ भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५६७ 


दृणजलायुका' ( बृह० ४।४।३ ) इति । तत्राप्यप्परिवेष्टितस्यैव जीचस्य कर्मापस्थापितप्रति- - 
पत्तव्यदेहविषयभावनादीर्घीभावमात्रं जलूकयोपमीयत इत्यविरोधः । एवं श्रुत्युक्ते देहा- 
न्तरप्रतिपत्तिप्रकारे सति याः पुरुषमतिप्रभचाः कल्पना व्यापिनां करणानामात्मनश्च 
देहान्तरप्रतिपत्तो क्मंचशाद्वृत्तिलाभस्तत्र भवति । केवळस्येचात्मनो वृत्तिलाभस्तत्र 
भवति । इन्द्रियाणि तु देद्दवदभिनवान्येव तत्र तत्र भोगस्थान उत्पद्चन्ते। मन एव यां 
केवलं ओोगस्थानमभिशप्रतिष्ठते । जीव पवोत्प्लुत्य देहाद्देहान्तरं प्रतिपद्यते शुक इव वृक्षा- 
द्बुक्षान्तरम्‌, इत्येवमाद्याः, ताः सर्वा एवानादतेव्याः श्रुतिविरोधात्‌ ॥१॥ 

इसप्रकार अन्य श्रुति जळूका-कीटके समान जवतक जीव अन्य देहको प्राप्त नहीं होता तबतक पूर्व 
देहका त्याग नही करता, ऐसा दिखलाती है । उसमें भी जलसे परिवेष्टित जीवके कमंसे उपस्थापित 
प्राप्त करने योग्य देहविषयक भावनाका दीघंमावमात्र जलूकासे उपमित है, अत: कोई विरोध नहीं है। 
इसप्रकार अन्य देहकी प्राप्तिका प्रकार श्रुतिसे उक्त होनेपर जो पुरुषबुद्धिसे उत्पन्न हुई कल्पनाएँ 
है--आत्मा और इन्द्रियाँ व्यापक हैं, अन्य देहके प्राप्त होनेपर कमंवश उसमें वृत्तिलाम होता है । 
उस देहमें केवल आत्माका ही वृत्तिलाभ होता है, इन्द्रियां तो देहके समान तत्‌ तत्‌ भोगवस्थानमें 
नवीन ही उत्पन्न होती हैं। अथवा केवल मन ही मोग स्थानके प्रति जाता है। अथवा जैसे शुक एक 
वृक्षसे कुदकर अन्य वृक्षको प्राप्त होता है, वैसे जोव ही एक देहसे कूदकर अन्य देहको प्राप्त करता है, 
इत्यादिसे समी कल्पनाएँ अनादरणीय हैं, क्योंकि श्रृतिके साथ उनका विरोध है ॥ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जाता है कि नहीं ? यह प्रन उठता है, क्योंकि इन्द्रियोंको साथ ले जानेमें तो 'स यन्नेष चाक्षुपः पुरुषः' 
यह श्रुति प्रमाण है । परन्तु सूक्ष्ममूतोंको साथ ले जानेमें कोई श्रुति नहीं है, कारण कि सूक्ष्म मूत 
सवंत्र सुलम हैं। इसलिए जीव सुक्ष्मभूतोंके विना ही जाता है । पृव॑पक्षमें निराश्रय प्राणकी गति न 
होनेसे वेराग्य असिद्ध है और सिद्धान्तमें तो भूताश्रय प्राणोंकी गति होनेसे वेराग्य सिद्ध है। “राजा 
प्रहाण-श्वेतकेतु ! “वेत्थ यथा ०! श्रेतकेतु-मैं नहीं जानता, तब राजाने उद्दालकसे इसका उत्तर कहा- 
'असौ वाव लोको गौतमारिनः? (हे गोतम ! यह स्वगछोक अग्नि है) यहाँ अग्निहोत्रमें हवन किया गया 
दघि आदि जल यजमानके साथ संलग्न होकर स्वगंछोक प्राप्ककर सोम नामक दिव्य देहरूपसे स्थित 
(प्राप्त) होता है । कमंफलके अन्तमें वही सोमरूप दिव्यश्वरीर द्रवीभूत होकर पजंन्यमें आहुत होता है । 
अनन्तर वह जल वृष्टिरूपसे अन्न आदिमें आता है । पुनः वही अन्न मक्षण करनेसे पुरुषमें जाता है । वही 


जल पुरुषद्वारा शुक्ररूपसे स्त्रीके गर्मेमे आहुत होता है, इसप्रकार आप ( जल ) मनुष्यरूप होता है । 
इसप्रकार प्रश्‍नोत्तरसे यह सिद्ध होता है कि जीव सूक्ष्मभूतोंसे वेित होकर जाता दै । 


ॐ 'तद्यथातृणजळायुका' यहाँ कमोसि उपस्यापित प्राप्तव्य देव आदि देह है, उसे “मै देव हूं” 
इत्यादि मावनाद्वारा प्राप्तकर जीव पुवे देहका त्याग करता है अर्थात्‌ मावी देह, विषयक भावनाको 
लेकर यह कीटका उदाहरण है, इससे कोई विरोध नहीं है। यद्यपि आत्मा व्यापक ब्रह्मरूप है, उसमें 
गति आदिका असंभव है, तो भी घटाकाद्यके समान परिच्छिन्न उपाधिकी गति आदिको लेकर उसमें 
गति आदिका वर्णन है, यह पश्वार्निविद्यामें कहा गया है । उससे विरोध होनेके कारण अन्य समी 
कल्पनाएँ अनादरणीय हैं । उनमें 'ब्यापिनां' इससे सांख्योंकी कल्पना है कि केवर अन्य देहमें कमोफि 
बळसे इन्द्रिय समुदाय व्यक्त होकर अपना-अपना कायं करता है । बौद्धोंकी कल्पना--केवळ आल्य 
विज्ञान ( निदिकल्पज्ञान ) सन्तानरूप आत्मा है, उसका अन्य देहमें शब्द आदि विषयक सविकल्प ज्ञान 
नामक वृत्तिळाम होता है। 'इन्ट्रियाणि' इत्यादि भाष्यसे काणादोंकी कल्पना है । जीप एवं 
इत्यादिसे दिगम्बर जैनोंकी कल्पना है । चावंवाक कहते हैं कि जीवित देह ही आत्मा है, उसके मस्म 


५६८ ब्रह्मसूत्र-शाङ्कगरभाष्य . [ अ० ३ पा० १ 


ननूदाहृताभ्यां प्रइनप्रतिवचनाभ्यां केवछाभिरक्धिः संपरिष्वक्तो रंहतोति प्राप्नो- 
ति, अपाब्दश्रवणसामर्थ्यात्‌ । तत्र कथं सामान्येन प्रतिज्ञायते सर्वे रेच भूतसक्ष्मैः 
संपरिष्वक्तो रंहतीति ? अत उत्तरं पठति-- 

् ` च्यात्मकत्शात्त भूयस्त्वात्‌ ॥ २॥ 

पद्च्छेद्‌--त्र्यात्मकत्वात्‌, तु, भूयस्त्वात्‌ । 

सून्नाथ--( तु ) शब्द शङ्क निवृत्त्यथं है । ( त्र्यात्मकत्वात्‌ ) तरिवृत्करण श्रृतिसे अन्य दो 
भुतोंके मेलनसे जल त्र्यात्मक है, अतः जलसें अन्य दो भूतोंका गमन सम्बन्ध सिद्ध है । ( भूयस्त्वात्‌ ) 
कारण कि तेज आदिकी अपेक्ष।से शरीरमें जल भूयस्तव है। 

कै तुशब्देन चोदितामाशाङ्कासुच्छितत्ति । ज्यात्मिका ह्यापः, त्रिदुत्करणश्रुतेः। ता- 
स्वारम्मिकास्वभ्युपगतास्तितरदपि भूतद्वयमवदयमभ्युपगन्तव्यं भवति । ञ्यात्मकश्च 
देहस्मथाणामपि तेजोवन्ञानां तस्मिन्कार्योपळण्धेः, पुनश्च व्यात्मकस्त्रिघातुत्वात्तरिभिर्चात- 
पित्तइलेष्मभिः । न स भूतान्तराणि प्रत्याख्याय केचलाभिरद्भिरारञ्घुं शाक्यते । तस्माद- 
भूयस्त्वापेक्षोऽयमापः पुरुषवचस इति। प्रइनप्रतिवचनयोरपूशान्दो न केचल्यापेक्षः । सर्वे- 
देहेषु हि रसलोहितादिद्रचद्रव्यभूयस्त्वं दश्यते। ननु पार्थिवो धातुर्भू यिषठो देहेबूपलक्ष्यते, 
नष दोषः, इतरापेक्षयाप्यपां वाहुल्यं भविष्यति । इश्यते च शुक्रशोणितळक्षणेऽपि देह- 
बीजे द्रवबाहुत्यम्‌। कमं च निमित्तकारणं देह्वान्तरारम्भे । कर्माणि चाग्निहोत्रादीनि 
सोमाज्यपयःप्रशृतिद्रवद्रव्यव्यपाश्रयाणि, कमेसमवायिन्यञ्चापः अद्धादाब्दोदिताः सह 
कर्मभिद्य ळोकाख्येऽग्नौ हृयन्त इति वक्ष्यति । तस्माद्प्यपां वाहुल्यप्रसिद्धिः। वाहुल्या- 
घ्वापशब्देन सवेषामेव देदबीजानां भूतसक्ष्माणासुपादानमिति निरवद्यम्‌ ॥२॥ 

परन्तु उदाहृत प्रश्‍न और प्रतिवचन द्वारा केवल जलसे परिवेष्टित जीव जाता है, ऐसा प्राप्त 


होता है, क्योंकि जलूशब्दके श्रवणकी सामथ्यं है, तो समी सूक्ष्म भूतोसे परिवेष्टित होकर जाता है, 
ऐसा सामान्यरूपसे प्रतिज्ञा कसे की है ? इससे उत्तर कहते है-- 


तु शन्दसे पूर्वोक्त शक्छाका उच्छेद करते हैं--त्रिवृत्तरण श्रृतिसे जल त्र्यात्मक है, उस जलको 


देहका आरम्मक स्वीकार करनेपर अन्य दो भूत-तेज ओर पृथिवीमें मी आरम्मकत्व अवश्य स्वीकार 
करना चाहिए । ओर देह त्र्यात्मक है, क्योंकि तेज, जल भौर अन्न तीनोंका भी उसमें कायं उपलब्ध होता 
है। पुनः भी देह त्रयात्मक है, कारण कि वात, पित्त और कफसे त्रिघातु है। अन्य भूतोंका प्रत्या- 
ख्यान ( त्याग ) कर केवळ जलसे वह आरब्ध नहीं हो सकता । इसलिए “जल पुरुषात्मक होता है” 
ऐसा चो प्रश्‍न और प्रतिवचनमें जळ शब्द है वह केवळ जलकी अपेक्षासे नहीं है किन्तु भूयस्त्वकी 
अपेक्षासे है, क्योंकि सब देहोंमें रस-लोहित आदि प्रवीमूत द्रव्योंका बाहुल्य देखा जाता है । परन्तु 
पाथिव घातु भी देहोमें अधिकतर उपलब्ध होता है ? यह दोष नहीं है, कारण कि अन्योंकी अपेक्षासे 
जळ बहुत होया । शुक्रशोणितरूप देहके कारणमें भी द्रव बाहुल्य देखनेमें आता है । अन्य ( स्वर्गीय ) 
देहके आरम्ममें कमं निमित्तकारण हैं । अग्निहोत्र आदि कमं सोम, घृत, पय आदि द्रव द्रव्यके 
आश्रित होते हैं, ओर कमं सम्वन्धी जल श्रद्धाशन्दसे कहा गया है, वह कर्मोके साथ स्वगंलोक नामक 
अ्खिमें हुत किया जाता है, ऐसा आगे कहेंगे । इससे भी जलका बाहुल्य प्रसिद्ध है। और बाहुल्य 
होनेते अपू-नळ धन्दसे समी देहरे बीज सूक्ष्ममृतोंका ग्रहण है, यह निर्दोष है॥२॥ 
) सत्यामन्दी-दीपिका 

(मपर पून: गमन जादि नहीं होते । इत्यादि समी कल्पनाएँ श्रुति विरुद्ध हैं ॥१॥ 

$ खाये, पीये गये अन्न और जळका पारिपाक यह तेजका कायं है । स्नेह और स्वेद आदि 


अधि० १ सू० ३-४ ] भाषाजुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५३२, 


प्राणगतेश्च ॥ ३ ॥ 
पद्च्छेद- श्राणगतेः, च । 
और 'तमुक्क्रामन्तं प्राणो5नत्क्रामति! में दरियो 

ह लय गोव य त iss त थुतिमें जीवके साथ इन्द्रियोंकी गति प्रति- 

प्राणानां च देहान्तरप्रतिपत्तो गतिः श्राव्यते-'तसुत्क्रामन्तं प्राणोऽनूस्कामति प्राणमनू - 
स्क्रामन्तं सर्च प्राणा अनूस्कामन्ति' ( बृह० ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभिः । सा चं प्राणानां गतिर्ना- 
श्रयमन्तरेण संभवतीत्यतः प्राणगतिप्रयुक्ता तदाश्रयभूतानामपामपि भतान्तरोपस्रप्रानाँ 
गतिरर्थादचगस्यते। नहि निराश्रयाः प्राणाः कचिद्गच्छन्ति तिष्ठन्ति वा, जीवतो 
द्शनात्‌ ॥३॥ 

अग्न्यादिगतिश्रुतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद्‌-अग्न्यादिगतिश्रृतेः, इति, चेत्‌, न, माक्तत्वात्‌ । 

सज्ञाथ--(अग्न्यादिगतिश्रृतेः) “अरि वागप्येति’ इत्यादि श्रुतिमें वाग आदिका अग्नि आदियें 
गमन प्रतिपादित है, इससे जीवके साथ इन्द्रियां नहीं जाती । ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, ( भाक्तत्वात्‌ ) क्योंकि तमुत्क्रामन्तं’ इत्यादि श्रुतियोंके साथ विरोध होनेसे अग्नि आदिमें 
गति प्रतिपादक श्रुति गोण है । 

स्यादेतत्‌-नैच पाणा देहान्तरग्रतिपत्तो सह जीवेन गच्छन्ति, अग्न्यादिगतिथुतेः । 
तथा हि श्रृतिर्मरणकाले वागादयः प्राणा अग्न्यादीन्देवान्गच्छन्तीति दशंयति--'यत्रास्य 
पुरुपस्य छतस्यारिंग वागप्येति वातं प्राणः' (बृह० ३।२।१३) इत्यादिनेति चेत्‌-न, भाक्तत्वात्‌ । 
वागादीनामग्न्यादिगतिश्चुतिगोणी, लोमखु केशेषु चादर्शनात्‌ । 'ओषधीलोंमानि वनस्पती- 
न्केशाः' ( बृह० ३।२।१३ ) इति हि तत्राम्नायते । नहि लोमानि केशाश्रोत्प्लुत्योषधीर्चनस्प- 


तींश्च गच्छन्तीति संभवति । नच जीवस्य प्राणोपाधिप्रत्याख्याने गमनमवकर्प्यते । नापि 


ओर अन्य देहकी प्राप्तिमें 'तसुव्कामन्तं०' ( उस जीवके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर प्राण उत्रमण 


. करता है, प्राणे उत्क्रान्त होनेके अनन्तर सब प्राण-इन्द्रियां उत्क्रमण करते हैं) इत्यादि श्रृतियोसे 


प्राणोंकी गति सुनाई जाती है । भ्राणोंकी वह गति आश्रयके विना उपपन्न नहीं हो सकती, अत! प्राणों- 
की गतिसे प्रयुक्त प्राणोंके आश्रयमूत अन्य भूतोंसे सम्बद्ध जलकी मी गति अथंतः अवगत होती है। 


क्योंकि निराश्रय प्राण न कहीं जाते हैं अथवा न कहीं रहते हैं, कारण कि जीवित देहमें प्राण साधय (ई 
देखनेमें आते हैं ॥ ३ ॥ 


ऐसा हो, परन्तु प्राण देहान्तर प्राप्तिमें जीवके साथ नहीं जाते, क्योंकि अग्नि आदिमें गति- 
श्रुति है। जैसे 'यन्नास्य०' ( जिस समय इस मृत पुरुषकी वाक्‌ अग्निमें लीन हो जाती है और प्राण 
वायुमें लीन हो जाता है ) इत्यादिसे श्रुति मरण कालमें वाणी आदि प्राण अग्नि आदि देवोंको प्राप्त 
होते हैं, ऐसा दिखलाती है । यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वह गोण है । वाक्‌ आदि 
इन्दियोंकी अग्नि आदि गतिश्रुति गोण है, कारण कि लोम ओर केशोंमें ऐसा देखनेमें नहीं आता । 
ओषधीलोसानि०? ( लोम ओषधियोंमें और केश वनस्पतियोंमें छीन हो जाते हैं ) ऐसी वहां श्रुति है! 
लोम और केश कूदकर ओषधि और वनस्पतिको प्राप्त होते हैं, ऐसा संभव नहीं हँ । इसलिए जीवका 


-दीपिका 
जलका कायं है ओर गन्ध आदि पृथिवीका कायं है, इसलिए देह त्रयात्मक है । परन्तु इस देहमें प्राण 
और अवकाश रूप कार्योकी मो साथ-साथ उपलब्धि होती दै, अतः देह पाँच भूतात्मक है। इस 
आाष्यमें 'पुनश्च' इत्यादिसे दूसरी व्याख्या करते हैं ॥ २ ॥ 
७२ 
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प्राणेविना देहान्तर उपभोग उपपद्यते । विस्पष्टं च प्राणानां सह जीवेन गमनमन्यत्र 
भ्रावितम्‌ । अतो चागाद्यचिष्ठात्रीणामग्न्यादिदेवतानां वागाद्युपकारिणीनाँ मरणकाल 
उपकारनिदृत्तिमात्रमपेक्ष्य चागादयोऽग्न्यादीन्गच्छन्तीत्युपचर्यते ॥४॥ 


प्रथमे$श्रवणादिति चेन्न ता एव द्युपपत्तेः ॥ ५॥ 

पदच्छेद- प्रथमे, अश्रवणात्‌, इति, चेत्‌, न, ताः, एव, हि, उपपत्तेः । 

सुत्रार्थ--द्॒लोक आदि पाँच अग्नियोंमें ( प्रथमे ) प्रथम-द्युलोक नामक अरिनमें (अश्चवणात्‌) 
“तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ' इत्यादि श्रृतिसे श्रद्धाका आहुतित्व श्रवण है जलका नहीं है, ( इति चेन्न ) ऐसा 
यदि कहो, तो यह युक्त नहीं दै, (हि) क्योंकि “आपो हास्मै’ इत्यादि श्रुतिसि जल ही रक्षित होता है । 
( उपपत्तेः ) कारण कि ऐसे प्रश्‍न और प्रतिवचनकी उपपत्ति है । 

& स्यादेतत्‌-कथं पुनः “पञ्जम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो अवन्ति’ (छा०५।३।३) इत्येत- 
ननिघारयितुं पायते ? यावता नैव प्रथमे ऽग्नावपां श्रवणमस्ति । इच्द हि युलोकप्रश्चयः पञ्चाः 
ग्नयः पञ्चानामाहुतिनामाधारत्वेनाधीताः, तेषां च प्रमुखे “भसौ वाव लोको गौतमाझि* (छा० 
५।४।१) इत्युपन्यस्य “तस्मिन्नेतस्मिन्ग्नौ देवाः श्रद्धां जहृति’ (छा० ५।४।२) इति श्रद्धा हौम्यद्रव्य- 
्वेनाचेदिता। ल तापो हौम्यद्रव्यतया थुताः । यदि नाम पजन्यादिषूत्तरेषु चतुष्वेग्नि- 
ध्वपां हौम्यदव्यता परिकल्प्येत, परिकर्प्यतां नाम,तेषुहोतव्यतयोपात्तानां सोमादीनामब्ब- 
हुलत्वोपपत्तेः । प्रथमे त्वग्नौ श्रुतां श्रद्धा परित्यज्याशुता आपः परिक्कदप्यन्त इति साहसमे- 


Sh क न न > सिखा नाना 


उपपन्न नहीं होता । और प्राणोंका जीवके साथ गमन अन्यत्र ( तमुत्क्रामन्तं ) विस्पष्ट सुनाया गया 
है । अतः वाणी आदिके अधिष्ठात्‌ और वाक्‌ आदिके उपकारक अग्नि आदि देवताओंके मरण-कालमें 


"शि निवृत्ति मात्रकी अपेक्षासे वाक्‌ आदि अग्नि आदिमें छीन होते हैं, ऐसा उपचार किया 
गया है ॥४॥ 


यह शङ्का होतो है--जब प्रथम अग्निमें जलका श्रवण नहीं है, तो “पृञ्चम्यामा०' ( पाचवी 
आहुतिमें जळ पुरुष संज्ञक होता है ) यह निर्धारण किस प्रकार हो सकता है? क्योंकि यहाँ द्युलोक 
आंद पाँच अग्तियाँ पाँच आहुतियोंके आधाररूपसे अधीत हैं। उनमें से प्रथममें "असौ वाव०' ( हे 
गौतम ! यह द्युलोक अग्नि है ) ऐसा उपन्यासकर “तस्मिन्नेतस्मिन्न०' ( इस द्ुळोकरूप झग्निमें देव- 
यजमान श्रद्धाका हवन करते हैं ) इसप्रकार श्रद्धा हीम्यद्रव्यरूपसे प्रतिपादित है, किन्तु वहाँ होम्यद्र व्य- 
ख्पसे जळ श्रुत नहीं है । यदि पजन्य आदि उत्तर चार अग्नियोमें जलकी हौम्यद्रव्यल्पसे कल्पना 
करे तो मले कल्पना करे, क्योंकि उनमें हवनीयख्पसे गृहीत सोम आदिमें जके आधिक्यकी उप- 
पत्ति है । किन्तु प्रथम अग्निमें तो श्रुत श्रद्धाका परित्यागकर अश्रुत जळकी कल्पना करते हो, यह केवळ 
साहस है । इस प्रकार प्रसिद्धिकी सामध्यंसे शद्धा प्रत्यय-विद्वास विशेष है, इसलिए पाँचवी आहुतिमें जल 
का पुरुषमाव युक्त नहीं है । ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि वहाँ भी प्रथम अग्निमें श्रद्धा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& अब वह जल पुरुषसंज्ञक किसप्रकार होता है, इसका आक्षेप पूवंक प्रथम इत्यादिसे 
समाधान करते हैं । यद्यपि प्रथम अग्निमें साक्षात्‌ जळका श्रवण नहीं है, तो भी प्रस्न और प्रति- 
बचनकी उपपत्तिसे जलका ही ग्रहण दै, क्योंकि “पांचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता 
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बोलते हैं, यह अर्थ होता है, वेसे जलमें मी भ्रद्धाका लाक्षणिक प्रयोग होता है ॥ ५ ॥ 


अधि० १ सु० ५ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्दित ५७२ 


he 


प्रयन्ते । कुतः ? उपपत्तेः। एवं ह्यादिमध्यावसानसंगानादनाकुलमेतदेकबाक्यमुपप- 
द्यते | इतरथा पुनः पञ्चम्यामाइुतावपां पुरुषवचस्त्वप्रकारे पृष्टे प्रतिवचनावसरे प्रथमा- 
हुतिस्थाने यद्यनपो हीम्यदरच्यं द्धां नामावतारयेत्ततोऽन्यथा प्रइनोऽन्यथा प्रतिवचनः 
मित्येकवाक्यता न स्यात्‌ । (इति तु पञ्चम्यामाहुतावापः घुरुपवचसो मनन्ति’ इति चोपसंहर- 
ब्रेतदेच दशोयति । * श्रद्धाकाय च सोमवृष्ट्यादि स्थूलीभवद्व्वहुळं लक्ष्यते । सा च 
श्रद्धाया अप्त्वे युक्तिः । कारणाचुरूपं हि कार्य भवति। नच श्रद्धाश्यः प्रत्ययो मनसो 
जीवस्य चा धमः सन्धर्मिणो निष्कृष्य होमायोपादातुं शक्यते पश्वादिभ्य इच हृदयाः 
दीनीत्याप एव श्रद्धाशव्दा भवेयुः। शरद्धादाब्दश्चाप्सूपपद्यते, वैदिकप्रयोगदशनात्‌-- 
श्रद्धा चा आपः इति । तचुत्वं श्रद्धासारूप्यं गच्छन्त्य आपो देहबीजभूता इत्यतः श्रद्धा 
शाब्दाः स्युः । यथा सिंहपराक्रमो नरः सिंहशब्द्री भवति । थद्ध।पूर्वककमंसमवायाच्चाप्सु 
श्रद्वाहाव्द्‌ उपपद्यते, मञ्चराव्द इव पुरुषेषु । भ्रद्धाहेतुत्वाच्च भ्रद्धाशब्दोपपत्तिः, 'आपो 
हास्मे शरदां संनमन्ते पुण्याय कमंणे' इति श्रुतेः ॥५॥ 

शब्दसे वहो जल अभिप्रेत है। किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति है । इसप्रकार आदि, मध्य ओर अन्तमें 
संग्रान-एकाथेता होनेसे विना आयासके हो, यह एक वाक्य उपपन्न होता है । अन्यथा पाँचवीं आहुतिमें 
“जल पुरुष संज्ञक किसभ्रकार होता है! ? ऐसा प्रश्‍न करनेपर प्रतिवचनके अवसरमें यदि प्रथम आहुतिके 
स्थानमें जलसे मिन्न होम्यद्रव्यरूपसे श्रद्धाको ले आओ, तो प्रश्‍न एक प्रकारका ओर प्रतिवचन अन्य 
प्रकारका, इसप्रकार एक वाकप्रता नहीं होगी । इति चु' ( ऐसे पांचबों आहुतिमें जल पुरुप संज्ञक 
होता है ) इस तरह उपसंहार करती हुई श्रुति यही दिखलाती है, और श्रद्धाके कार्य सोम, वृष्ट 
आदि उत्तरोत्तर स्थूल होते हुए जज्कभूयस्त्व देखनेमें आते हँ । वही भ्रद्धाके जल होनेमे युक्ति है । 
कारणके अनुरूप ही कायं होता है । जैसे पशु आदिसे हृदय आदि अवयव निकालकर होमके लिए ग्रहण 
किये जा सकते हैं, वेसे श्रद्धा नामक प्रत्यय-विश्वास मन अथवा जीवका धमं होते हुए धर्मसि निकालकर 
होमके लिए ग्रहण नहीं किया जा सकता, इसलिए जल श्रद्धा शब्द वाच्य होना चाहिए , ओर श्रद्धा 
शब्द जलमें उपपन्न होता है, क्योंकि “श्रद्धा वा आपः' ( निश्चय श्रद्धा जळ है ) इसप्रकार वेदिक 
प्रयोग देखनेमें आता है । श्रद्धाका सुक्ष्मत्व साहश्य जोवके साथ जानेवाले देहके बीजभूत जऊमें है, 
इसलिए जलमें भद्धादाव्दका प्रयोग होता है। जसे सिंह पराक्रम वाला पुरुष [ गोणरूपसे | सिहृशब्द 
वा है । श्रद्धा पूवंक कमंमें जलका सम्बन्ध होनेसे मी श्रद्धाणब्द ब उपपन्न हक जैसे 
पुरषमे मश्चशब्द उपपन्न “आपो हास्म०' (निश्चय, इस यजमानके पुण्य कम जल 
श्रद्धा उत्पन्न करता है मी जी नते हेतु ने जलमें भद्धाशब्दकी उपपत्ति होती हे ॥५॥ 
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है' । यह प्रश्‍न है । इसके अनुसार ही उत्तर देना उचित है। इसलिए प्रथम अभ्निमें मी श्रद्धाशब्दसे 


जल ही अभिप्रेत है, अन्यथा प्ररत और प्रतिवचतमें अन्तर होनेसे एकवाक्यता सिद्ध नहीं होगी । 
किच्च यदि श्रद्धा जल ग्राह्य नहीं है तो जिन पजन्य आदि चार अग्नियोंमें जल श्रुत है उनके 


प्रश्न होता कि चौथी अग्निमें आहुत जळ पुरुषात्मक किस प्रकार होता है? पांचवी आहुतिके 
विषयमें प्रर नहीं होता, अतः उपक्रम और उपसंहारसे यहाँ श्रद्धाथब्दसे जलका ही ग्रहण 


' करना 'चाहिए || 


& “तस्याः भ्रद्धाहुतेः सोमः सम्भवति' ( उस श्रद्धार्प आहुतिसे सोम उत्पन्न होता है ) 


इत्यादिसे श्रद्धासोम आदि पर्व-पुवके परिणाम कहे गये हैं। इसलिए द्रवीभूत पदाथंका परिणाम | 


श्रद्धा जल है। 'मज्ञाः क्रोशन्ति' ( मञ्च क्रोशण करते हैँ) जैसे यहाँ लक्षणासे तती पुरुष 
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अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ ६ ॥ 

पद्च्छेद्‌- अधुतत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, इष्टादिकारिणाम्‌, प्रतीतेः । 

सूत्रा्थ- श्रद्धा शब्दित जलके पुरुषवचस्त्व होनेपर मी जळसे वेष्टित जीव जाता है, यह 
युक्त नहीं है, ( अश्रुतत्वात्‌ ) क्योंकि जल आदिके समान जीव श्रुत नहीं है । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि 
कहो तो युक्त नहीं है, ( इष्टादिकारिणां प्रतीतेः ) क्योंकि अथ य इमे” इत्यादि वाक्यशेषसे इष्टापुत 
कर्म कारियोंकी प्रतीति होती है । न्‍ 

अथापि स्यात्प्ररनप्रतिवचनाभ्यां नामापः भ्रद्धादिक्रेण पञ्चस्यामाडुतौ पुरुषा- 
कारं प्रतिपद्येरन्‌, नतु तत्संपरिष्वक्ता जीवा रंहेयु' अथुतत्बात्‌ । न ह्यत्रापामिव 
जीवानां श्रावयिता कश्चिच्छव्दो5स्ति । तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त इत्ययुक्तमिति चेत्‌-- 
नेष दोषः, कुतः १. इष्टादिकारिणां प्रतीतेः। 'अथ य इमे ग्राम इष्टापूत दत्तमित्युपासते ते 
धूममभिसंभवन्ति’ ( छा» ५।१०।३ ) इत्युपक्रसयेष्टादिकारिणां धूमादिना पिठ्याणेन 
पथा चन्द्रप्रापति कथयति--'आकाक्याचन्द्रमसमेष सोसो राजा' ( छा० ५1१०1४ ) इति । 
त प्चेहापि प्रतीयन्ते “तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ देवाः श्रद्धां जुह्षति तस्या आहुतेः सोमो राजा 
संभवति’ ( छा० ५।४।२ ) इति, श्रुतिसामान्यात्‌। तेषां चाग्निहोत्रदरांपूर्णमासादिकर्म- 
साघनभूता दधिपयः प्रभृतयो द्रवद्रव्यभूयस्त्वात्परत्यक्षमेचापः सन्ति। ता आहवनीये 
हुताः सूक्ष्मा आहुत्योऽपूर्व॑रूपः सत्यस्तानिष्टादिकारिण आश्रयन्ति। तेषां च शरीरं 
नैधने विघानेनन्त्येऽग्नादृत्विजो जुहूति--अलौ स्वर्गाय ळोकाय स्वाहा' इति। 
४ ततस्ताः थद्धापूर्वककमंसमवायिन्य आइुतिमय्य आपोऽपूर्वरूपाः सत्यस्तानिष्टादिः 
कारिणो जीवान्परिचेए्यामुं लोकं फलदानाय नयन्तीति यत्तदत्र जुहोतिनाभिधीयते- 


प्रश्‍न और प्रतिवचनसे पाचवी आहुतिमें श्रद्धा आदि क्रमसे जल पुरुषाकार प्रा क्रे, "ण कर प्रतिचे ममा जाहिमे अद्धा जदि करमते जळ पुरुषाकार प्रात करे, ऐसा 
भी हो, परन्तु उस जलसे परिवेष्टित जीव गमन नहीं करेंगे, क्योंकि अश्नुत है । यहाँ जलके समान 
जीवोंका श्रवण करानेवालो कोई श्रुति नहीं है । इसलिए जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है यह 
अयुक्त है । ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, किससे ? इससे कि इष्टादि कारियोंकी प्रतीति है । 
“अथ य इसे०' ( तथा जो ये गृहस्थ लोग ग्राममे इष्ट, पूत्तं ओर दत्त इस प्रकार कमं करते हैं वे घूमा- 
भिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) ऐसा उपक्रम कर 'आाकाशाबन्द्रससमेष ०” ( वे आकाशसे चन्द्र्ोकमें 
जाते हैं, यह चन्द्रमा राजा सोम है ) इस प्रकार श्रुति इष्ट आदि कमं करनेवालोंकी धूम आदि पितृ- 
याणमागंसे चन्द्रमाकी प्राप्ति कहती है । 'तस्मिन्ञेतस्मिज्ञग्नौ०' ( उस द्युलोक अग्निमें देवगण श्रद्धाका 


होम करते हैं, उस आहुतिसे सोम राजा उत्पन्न होता है ) इस सामान्य श्रुतिसे वे ही यहाँ भी प्रतीत 
होते हैं, और उन जीर्वोके अग्निहोत्र, दद्पू्णमास आदि कर्मोके साधन मूत दधि, पय आदि प्रवी- 


भूत द्रव्यके आधिक्यसे प्रत्यक्ष ही जळ है । आहवनीय अग्निमें हृत वे सूक्ष्म आहुतियाँ अधूर्वखूप होती 
हुई उन इष्ट आदि कमं करनेवा लोका आश्रयण करती हैं । ऋत्विज लोग उनके शरीरको मरणके विधानसे 
ह अग्निमें “असौ स्वर्गाय कोकाय स्वाहा? ( यह स्वगलोकको जावे ) ऐसा कहकर होम करते हैं। 

अनन्तर. श्रद्धापुवंक कर्मके साथ सम्बद्ध आहुतिमय वह जल अपूवरूप होता हुआ उग श 
आदि कमं करनेवाले जीवोंको परिवेष्टित कर फल देनेके लिए उस लोकको ले जाता है, ८ प्रकार जो 


सत्यानन्दी दीपिका 
+ जीवके साथ आहुतिमय जळके ग्रमनमें दुसरी श्रुति भी है--अग्निहोने प्रकरणमें राजा 
जनकने याजञवल्क्यसे छः प्ररन किये हैं--/न त्वेबैनयोः साय प्रातराहुत्योस्त्वसुत्कान्ति न गतिं न 
न तृप्ति न पुनरादृत्ति न ळोकं प्रत्युत्थायिनं वेत्थ’ ( इन सायं ओर प्रांतःकालकी आहतियोंमें उत्क्रान्ति 
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द्धां जुति’ ( दृह०६।२।९ ) इति । तथा चाग्निद्दोत्रे षद्भ्रइनीनिर्वंचनरूपेण वाक्यशेषेण 
“ते वा एते आहुती हुते उ्क्रामतः' इत्येचमादिनाग्निहोताहुत्योः फलारम्भाय लोकान्तरप्राप्तिः 
प्रदर्शिता । तस्मादाडुतीमयीभिरक्धिः संपरिण्वक्ता जीवा रंहन्ति स्वकर्मफलोपभोगायेति 
न्छिप्यते ॥ ६ ॥ 
कथं पुनरिदमि्टादिकारिणां स्वकर्मफलोपभोगाय रंहणं प्रतिज्ञायते ? यावता 
तेषां घूमप्रतीकेन वत्मंना चन्द्रमसमधिरूढानामन्नभाबं दृशंयति--“एप सोमो राजा तददेवा- 
नामन्नं तं देवा क्षयन्ति ( छा० ५।१०।४ ) इति । “ते चन्द्रं प्राप्यान्नं मन्ति तांस्तन्न देवा यथा 
सोमं राजानमाप्यायस्वापक्षीयस्वेत्येवमेनांस्तत्र भक्षयन्ति’ ( वृह०६॥२॥१६ ) इति च समानविषयं 
श्रुत्यन्वरम्‌ । नच व्याप्रादिभिरिव देवेभंध््यमाणानामुपभोगः संभवतीति, अत उत्तर पठ ति- 
भाक्तं वाज्नात्मविचात्तथा हि दर्शयति ॥७॥ ` 
पदच्छेद्‌--माक्तम्‌, वा, अनात्मवित्त्वात्‌, तथा, हि, दशयति । 
सूतन्नार्थ--(वा) शब्द शङ्कानिरासाथं है, ` इष्ट आदि कमंकारियोंमें अन्नत्व ( माक्तम्‌ ) गौण 
है, अन्यथा 'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि श्रुतिसि विरोध होगा । ( अनात्मवित्त्वात्‌.) अतः अनात्मवित्‌ 
होनेसे उनमें देवोंके उपमोग योग्य अन्नत्व विवक्षित है, ( तथाहि दर्शयति ) वेसा ही 'अथ योऽन्याम्‌' 
इत्यादि श्रुति दिखलाती है । 
वादब्दश्ोदितिदोषव्यावतंनाथः । भाक्तमेषामन्नत्यं न मुख्यम्‌। मुख्ये द्यान्नत्वे 'स्वगे- 
कामो यजेत' इत्येवंजातीयकाधिकारश्रुतिरुपरुध्येत। चन्द्रमण्डळे चेदिष्टांदिकारिणामुपभोगो 


कहा गया है उसीको यहाँ “श्रद्धां जुह्ृति' (श्रद्धाको होम करते हैँ) इस श्रुति द्वारा हु! घातुसे अभियान 


किया है । उसी प्रकार अग्निहोत्रमें छः प्रइनोंके निवंचनरूप “त चा एते०' (वे ये दो हुत आहुतियाँ 
उत्क्रमण करती हैं ) इत्यादि वाक्यशेषसे दो अग्निहोत्र आहुतियोमें फलारम्मके लिए अन्य लोककी 
प्राप्ति दिखलाई गई है । इसलिए आहुतिमथ जलसे परिवेष्टित जीव अपने कमफलोपसोगके लिए 
जाते हैं, यह युक्त है ॥ ६ ॥ 

परन्तु इष्ट आदि कमं करनेवाछोंके अपने कमंफळके उपमोगके लिए गमन विषयक प्रतिज्ञा 
कैसे की जाती है । क्योंकि “एष सोमो राजा०' (यह सोम राजा है, यह देवताओंका अन्न है, देवता 


लोग उसका भक्षण करते हैं ) इस प्रकार यह श्रुति धूम प्रतीक मागंसे उन चन्द्रछोकमें आरुढ हुओंका 
मन्नमाव दिखलाती है, और “ते चन्द्र प्राप्यान्नं०' ( वे चन्द्रमाको प्राप्तकर अन्न हो जाते हैं, वहाँ 
जैसे ऋत्विगृगण सोम राजाको 'आप्यायस्व अपक्षीयस्व' ऐसा कहकर भक्षण करते हैं, वेसे इनका 
देवगण भक्षण करते हैं ) यह समान विषयक दुसरी श्रुति है । व्याध आदिसे मदयमाणोंके समान 
मक्ष्यमाणोंका उपभोग नहीं हो सकता, अतः उत्तर कहते हैं-- 

वा शब्द छब्छित दोषकी व्यावृत्तिके लिए है । इन इष्ट आदि कारियों में अन्नत्व गौण है 

मुख्य नहीं, मुख्य अन्नत्व हो तो 'स्वगकामो यजेत' इसप्रकारकी अधिकारश्रुति बाधित हो जायगी। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

गति, प्रतिष्ठा, तृप्ति; पुनरावृत्ति और उत्पन्न होनेवाला लोक क्या तुम नही जानते !) उन प्रश्‍नोका 
निवचन भी 'राज्ञेव ते वा एते आहुती हुते उत्कामतः ततः एथिब्यां पुरुष योषिति च पुरुषरूपेणो- 
त्तिष्ठतः' (राजने कहा कि वे ये हुत आहुतियाँ उत्क्रमण करती हैं, वे अन्तरिकद्वारा द्युलोकमें जातो हैं, 
वे आहवनीय चुलोकमें प्रतिष्ठा करती हैं, वे द्युलोकको तृप्त करती हैं, वहाँ से पुनः छोटती हैं, अनन्तर 
एथिवीमें, पुन: पुरुषमें, उससे सत्रीमें आहुत हुई पुरुषरूपसे उत्थान करती हैं ) इस प्रकार वाक्यशेषसे 


लिए गमन करता है ॥ ६ ॥ 


. निस्चित होता है । इससे यह सिद्ध होता है कि आहुतिमय जलसे परिवेष्टित जीव कमं फलोपमोगके 
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न स्यात्किमर्थमधिकारिण इश्टाच्यायासबहुल कर्म कुर्युः । अन्नशब्दश्रोपभोगहेतुत्वलामा- | 
न्यादनन्ने 5प्युपचर्यमाणो इश्यते, यथा विज्ो5न राज्ञां पदावो5न्नं विशामिति । तस्मा- 
दिषस्त्रीपुत्रमित्रभरत्यादिभिरिव शुणभावोपगतैरिष्टादिकारिभिर्यत्सुखविहरणं देवानां | 
तदेवैषां भक्षणमभिप्रेतं न मोदकादिवच्चवंणं निगरणं वा। नह चे देवा अइनन्ति नं | 
पिवनसयेतदेवामतं दृष्टा तृप्यन्ति’ ( छा० १।६।१ ) इति च देवानां चचंणादिव्यापारं चार्यति। ` 
तेषां चेएादिकारिणां देवान्प्रति शुणभाचोपगतानामप्युपभोग उपपद्यते राजोपजीविना- 
भिव परिजनानाम्‌। अनात्मविच्वाञ्चेशादिका रिणां देवोएसोग्यभाव उपपद्यते। तथा 
हि श्रुतिरनात्मचिदां देवोपभोग्यतां दर्शयति-अथ योऽन्यां देवतासुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽ- 
इमस्मीति न स वेद यथा पझुरेचं स देवानास्‌' ( दृु० १।४।१० ) इति। स चास्मिन्नपि लोक 
इष्टादिमिः कर्मभिः प्रीणयन्पशुचद्दे वानासुपकरोत्यमुष्मिच्नपि लोके तडुपजीची तदादिएं 
फळमुपसुञ्जानः पशुवदेव देवानामुपकरोतीति गस्यते ॥ ® अलात्मवित्त्वात्तथा हि दशं- 
यतीत्यस्यापरा व्याख्या--अनात्मविदो होते केवलकर्मिण इणादिकारिणो न शानकम- 
समुच्चयाजुष्ठायिनः। पञ्चाग्निविद्यामिहात्मविद्येत्युपचरन्ति, प्रकरणात्‌ । पञ्चाग्निविज्ञाः 
नविहीनत्वाच्येदमिए।दिकारिणां गुणवादेनाजत्वमुद्धाव्यते पञ्चाम्निविज्ञानप्रशंसायै । 
पञ्चाग्निविद्या हीह विधित्सिता, वाक्यतात्पर्यावगमात्‌। तथा हि शुत्यन्तर चन्द्रमण्डले 
यदि इष्ट आदि कारियोंका चन्द्रमण्डलमें उपभोग न हो, तो अधिकारी अधिक परिश्रम साध्य इष्ट 
आदि कमं किसलिए करेंगे, और अन्न शब्द “उपभोग हेतुत्व' है, इस सामान्यधमंसे अन्न भिन्न में मी 
उपचयंमाण- उपचरित होता हुमा देखा जाता है । जैठे वैश्य राजाओंका अन्न है, पशु वेश्योंका अन्न 
१ ऐसा कहते हैं । इसलिए इष्ट, स्त्री, पुत्र, मित्र, सेवक आदिके समान गौणमावको प्राप्त हुए इष्ट 
आदि कारियोंसे जो देवताओंका सुख विहरण है वही इनका यहाँ मक्षण अभिप्रेत है, किन्तु मोदक 
आदिके समान चवंण-चवाना अथवा निगलना अभिप्रेत नहों है, क्योंकि “न ह चे देवा०' ( देवगण न 
तो खाते हैं और न पीते हैं, वे इस अमृतको देखकर ही तृप्त हो जाते हैं ) यह भ्रूति देवोंके चवंण आदि 
व्यापारका निषेध करती है । देवोके प्रति गुगमावको प्राप्त हुए इन इष्ट आदि कारियोंका भी राजाके 
आश्रित जीवन निर्वाह करनेवाले परिजनोंके समान उपभोग उपपन्न होता है और अनात्मवित्‌ होनेसे 
इष्ट आदि कारियोंमें देवोंका उपभोग्यस्व भी उपपन्न होता है । जैसे कि 'अथ योऽन्यां०' (और जो अन्य 
देवताकी 'यह अन्य है और मैं-अन्य हैँ” इस प्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता, जैसे पशु 
होता है वेसे ही वह देवताओंका पशु है ) यह श्रू ति अनात्मवेत्ताओंकी देमोपभोग्यता दिखाती है 
. अर्थात्‌ जैसे पशु मनुष्योंका भोग्य है, वसे अज्ञ जीव देवोंका उपकारक होता है । वह इस लोकमें मी 
इष्ट आदि कर्मोद्वारा देवोंको प्रसन्न करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक होता है और परलोकमें 
भी उनका उपजीवी होकर उनसे आदिष्ट फलका उपभोग करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक 
होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 'अनात्मवित्त्वात्तथाहि द्शयति' इस सूत्रांशकी यह दूसरी व्याख्या है 
केवल कर्मी ये इष्ट आदि कारी अनात्मवित्‌ ही हैं वे उपासना और कमंके समुच्चयका अनुष्ठान 
करनेवाले नहीं हैं । यहाँ प्रकरणसे पच्चाग्नि विद्याको गौणरूपसे आत्मविद्या कहते हैं। पर्चाग्नि 
विद्या रहित होनेसे इष्ट आदि कारी देवोंके अन्न हैं; ऐसा पञ्चाग्नि विद्याकी प्रशंसाके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& गौतम और प्रवाहणके संवादात्मक वाक्योंका पर्यालोचन करनेसे यही सिद्ध होता है कि 


यहाँ पञ्चाग्निविद्याका अभिधान ही दृष्ट है । अतः आहुतिमय जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है । 
इसप्रकार गतिके पर्यालोचनसे वेराग्य होता है ॥ ७ i $ 


जा अअ त ०3० कटा...) ककवा ~ ~ 


hs कळाया 


अधि० १ सू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्वित दद 


भोगसःद्रावं दर्शायति-स सोमलछोके विभूतिमनुभूय पुनराठतत (प्र० ५।४) इ थान्यद 
श्रुत्यन्तरम्‌ “अथ ये शेतं पितुणां जितलोकानामानन्दाः स 2 Bd ड के 
गन्धव लोक आनन्दाः स्‌ एकः कमंदेवानामानन्दी ये कर्मणा देवत्वमसिसंपद्यन्ते' ( ल ३।३।३३ ) 
इतीष्टादिकारिणां देचेः सह संचसतां भोगप्रासि दर्शयति । एवं भाक्तत्वादन्न भाववचनः 
स्येए्टादिकारिणोऽत्र जोदा रंहन्तीति प्रतीयते। तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त इति युक्तः 
मेवोक्तम्‌ ॥ ७ ॥ 
( २ कृतात्ययाधिकरणम्‌ । सू० ८-११) . 
कृतात्ययेऽनुशयबान्दष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च || ८॥ 
पद्च्छेद्‌--कृतात्यये, अनुशयवान्‌. दृष्टस्मृतिभ्याम्‌, यथेतम्‌, अनेवम्‌, च । 

सूञ्ाथे--( कृतात्यये ) कर्मोके उपमोगके अनन्तर ( अनुशयवानु ) उन कर्मोसे अतिरिक्त 
कर्म युक्त होकर जीव इस लोकमें आता है, ( इष्टस्मृतिभ्याम्‌ ) क्योंकि “तद्य इह रमणीयचरणा’ और 
प्रेत्य कमंफलमनुभूय' इत्यादि श्रुति और स्मृति हैं। और ( यथेतम्‌ ) जिस धूम आदि मागंसे वे गये 
थे उससे अथवा (अनेवम्‌ च) उससे विपरीत वक्ष्यमाण श्र आदि मागद्वारा इस लोकमें आते हैं । 

§ इष्टादिकारिणां धूमादिना वत्मंना चन्द्रमण्डलमधिरूढानां भुक्तमोगानां ततः 
प्रसचरोह आम्नायते तस्मिन्यात्रस्स पातस्ुषिस्वायैतमेदाश्वानं पुनर्निवतन्ते यथेतम्‌' ( छा० 
५।१०।५ ) इत्यारभ्य यावत्‌ रमणीयचरणा ब्राह्मणादियोनिसापथन्ते कपूयचरणाः श्वादियोनि’ 
मिति । तत्रेदं विचायते किं निरचुशया शुक्तङ्ृत्स्नकर्माणोऽवरोइन्त्याहो स्तित्सानुराया 
इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? निर्नुशया इति, कुतः ? यावत्संपातमिति विशेषणात्‌ । संपा- 
तशान्देनात्र कर्माशय उच्यते--संपतन्त्यनेनास्मालोकादमुं लोकं फलोपभोगायेति। 


७002 ना न. कसारा (३००९ RIS NLS 
` गुणवादसे कहा गया है । यहाँ पश्चाग्नि विद्याका ही विधान करना अभीष्ट है, क्योंकि वाक्यका तात्पयं 


ऐसा ही अवगत होता है । जैसे कि 'स सोमळोके०' ( सोम लोकमें विभूतिका अनुमवकर वह पुन! 
लोट आता है ) यह दूसरी श्र ति चन्द्रमण्डले मोगका सःद्भाच दिखलाती है । उसीप्रकार अथ ये 


शतं०' ( जो पितृलोकको जोततेवाले पितरोके सौ आनन्द हैं घह गन्घवं लोकका एक आनन्द है, तथा 
जो गन्धवं लोकके सौ आनन्द हैं, वह कमं देवोंका, जो कि कोके द्वारा देवत्वको प्राप्त होते हैं, एक 
आनन्द है ) वह दूसरी श्रुति भी देवोंके साथ वास -करनेवाले इष्ट आदि कारियोंकी मोग प्राप्ति दिख- 


लाती है । इसप्रकार अन्नमाव वचन गोण होनेसे यहाँ इष्ट आदि कारी जीव जाते हैं, ऐसा प्रतीत होता 
है। इसलिए 'रंहितश्संपरिष्वक्तः' ( जीव परिवेष्टित जाता है ) यह ठीक ही कहा गया है ॥ ७॥ 

धूम आदि मागंद्वारा चन्द्रमण्डलमें आरूढ इष्ट आदि कारी भुक्त भोगियोंका वहाँसे प्रत्याव- 
रोहण श्रुतिमें कहा गया है--'तस्मिन्यावत्‌०' ( वहाँ कर्मोका क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मागं 
जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं ) यहाँसे आरम्मकर “रमणीय आचरणवाछे ब्राह्मण आदि 
योनिको प्राप्त होते हैं और पाप आचरणवाले श्वान आदि योनिको प्राप्त होते है' यहाँ तक । उसमें यह 
विचार किया जाता है कि जिन्होंने सम्पूण कर्मोका उपमोग कर लिया है, वे अनुशय ( कमं ) रहित 
हा करते हैं अथवा अनुशय सहित ? तव क्या प्राप्त होता है हे पी न 

व्यावत्संपातम्‌' (संपात पर्यन्त) ऐसा विशेषण तश 

नना ज इ कमे कर्मफलके उपंमोगके लिए इस कमसे जाते 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ओ अब गतिके अनन्तर होनेवाली आगतिका 'कृतात्यये' इत्यादिसे निख्पण किया जाता है। 
जो यह्‌ कहा गया है कि जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि स्वगंसे अवः 


५७६३ न्नह्मसुत्न-लाहूरभाष्य [ अ० ३ पा० १ 


यावत्संपातमुषित्वेति च छृत्स्नस्य तस्य रुतस्य तन्नैच सुक्ततां दुर्शायति । 'तेषां यदा तत्प- 
यब्चैति' ( बृह० ६1२१६ ) इति च थरुत्यन्तरेणेष एवाथ प्रदृश्यंते । स्यादेतत्‌--याचदसु- 
स्मिहोक उपभोक्तव्यं कर्मं तावदुपभङ_क्त इति कल्पयिप्यामीति । नैवं कल्पयितुं शाक्यते, 
यस्किचेत्यन्यत्न परामर्शात्‌ । प्राप्यान्तं कर्मणस्तस्य यत्किचेह करोत्ययम्‌ । तस्माछोकात्पुनरेस्यस्मे 
लोकाय कर्मणे' ( बृह० ४।४।६ ) इति ह्यपरा शुतियत्किचेत्यविज्योषपरामद्चोच कत्स्नस्येह 
कृतस्य कर्मणस्तत्र क्षयिततां दशयति । + अपि च प्रायणमनारव्धफळस्य कर्मणोऽभि- 
व्यञ्जकम्‌ । प्राकप्रायणादारव्यफलेच कर्मणा प्रतिबद्धस्याभिव्यकत्यज्ुपपत्तेः।. तच्चाविशो- 
बाद्यावस्किचिद्नारव्धफलं तस्य खर्वस्याभिव्यञ्जकम्‌। नहि साधारणे निमित्ते नेमित्ति- 
कमसाघारणं भवितुमईति, न ह्विशिष्टे प्रदीपसंनिघौ घटो5भिव्यज्यते ल पट इत्यु- 
पपद्यते । तस्मान्निरसुशया अवरोहन्तीत्येवं प्राप्ते घुसः-“छतात्यये$चुशायवानिति । 
येन कर्मबून्देन चन्द्रमसमारूढाः फलोपभोगाय तस्मिन्नुपमोगेन क्षयिते तेषां यदस्मयं 
शारीरं चन्द्रमस्युपभोगायारव्यं तडुपभोगक्षयदर्शनशोकाग्निसंपर्कात्म्रविलीयते । सवि- 
तृकिरणसंपर्कादिव हिंमकरकाः हुतभुगचिः्संप्कादिव च घतकाठिन्यम्‌। ततः कृताः 
हैं। 'यावत्संपातमुपित्वा' ( संपात पयंन्त रहकर ) यह श्रुति उसके “पा पल उपात पयत रहकर ) यह श्रुति उसके सम्पूर्ण छत कर्मोकी वहीं भुक्तता 
दिखळाती है । 'तेपां यदा०' ( जव उनके कमं क्षीण हो जाते हैं तो वे इस आकाशको ही प्रास होते 
हैं) इस अन्य श्रुतिसे मी यही अथं दिखलाया जाता है। ऐसा हो, परन्तु जव तक उस लोकमें उपभोग 
योग्य कमं हैं तव तक जीव उनका उपभोग करेगा, मैं ऐसो कल्पना कडूंगा । तो ऐसी कल्पना नहीं की 
था सकती, क्योंकि 'यस्किञ्च०' ( जो कुछ ) ऐसा अन्यत्र प्राम है । 'प्राप्यान्तं०' ( इस लोकमें यह 
जो कुछ करंता है, उस कमका फल प्राप्त कर उस लोकसे कमं करनेके लिए पुनः इस लोकमें झा 
जाता है) यह दूसरी श्रुति 'यत्किज्ञ' इस अविशेष (सम्पूण) परामशंसे यहाँ किये गये समस्त कर्मोका 
वहाँ क्षयित्व दिखलाती है, ओर मरण भी अनारब्ध फलवाले कर्मोका अभिव्यञ्जक है, क्योंकि मरणसे 
पूवे आरब्ध फलवाले कमंसे प्रतिवद्ध कमंकी फलके लिए अभिव्यक्ति नहीं हो सकती । और विशेष न 
होनेसे वह मरण जिस किस कमंका फल छारम्म नहीं हुआ है उस समस्त कर्मोंका अभिव्यञ्जक है, 
कारणकि साधारण निमित्तके होनेपर नैमित्तिक असाधारण नहीं हो सकता । प्रदीपकी अविशिष्ट 
( सामात्य ) संनिधिमें घट अभिव्यक्त होता और पट नहीं, यह उपपन्न नहीं है । इससे जीव अनुशय 
रहित अवरोहण करते हैं । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-“कृतात्ययेऽनुशयवान्‌' ( कमंके क्षय होनेपर अनु- 
शयवानु ) जिस कमं समूहसे फलके उपभोगके लिए चन्द्रमण्डलमें आरूढ हुए उस कमं समुदायका 
उपभोगद्वारा क्षय होनेपर उनका उपमोगके लिए चन्द्र-मण्डलमें जो जलमय शरीर आरब्ध हुआ 
है, वह उपभोगके क्षयदशनसे उत्पन्न शोकाग्निके सम्पकंसे विलीन हो जाता है । जैसे सूयं किरणोंके 
सम्पकंसे हिम ओर करक, जैसे अग्निकी ज्वालाओंके सम्पकंसे घृतका काठिन्य विलीन हो जाता है । 
इसलिए 'कृतात्यये०' किये गये इष्ट आदि. कमंफलके उपमोगसे उपक्षय होनेपर अनुशय सहित जीव 
सत्यानन्दी दीपिका | न 
रोहण करनेवालोंके कमंका अमाव होनेसे तत्सम्बन्धित जलका भी अमाव है, इस प्रकार आक्षप- 
संगतिसे पूर्वपक्ष है । मुड 
` # इसलिए स्वगं आदि लोकोंमें सम्पूर्ण कर्मोके उपभोगद्वारा क्षय होनेपर अनुशय रहित 
केवळ आचरणद्वारा इस लोकर्मे जीवोंका अवरोहण होता है। इससे आगति अनियमित सिद्ध होती 
है । पूवंपक्षमें कमंका अमाव होनेसे वराग्यकी दृढता भी नहीं हो सकती । सिद्धान्तमें कमंकी सत्ता 
होनेसे आगतिमें नियम है, इससे वेराग्यकी दृढता है । 


samy 
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त्यये कृतस्येणादेः कर्मणः फलोपभोगेनोपक्षये सति साचुशया एवेममवरोहन्ति। केन 
हेतुना? इएस्स्रतिभ्यामित्याह। तथा हि प्रत्यक्षा श्रुतिः सा्ुशयानामचरोहं ददांयति-'तच 
इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह चत्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्त्राह्मणयोनि वा क्षत्रिययोनिं वा वेश्ययोनि 
चाऽथ य इह कपूयचरणा अभ्याशो ह यत्ते कपूयां योनिमापद्येरञ्श्वयोनिं वा सूकरयोनिं वा चण्डाळयोनिं 
चा' ( छा० ५९०७ ) इति चरणदाब्देनानुशयः सूच्यत इति वर्णयिष्यति। # दष्टश्चायं 
जन्मसैच प्रतिम्राण्युच्चावचरूप उपभोगः प्रविभज्यमान आकस्मिकत्वासंभवादनुशयस- 
द्भावं सूचयति, अभ्युदयप्रत्यवाययोः खुकृतदुष्ङृतहेतुत्वस्य सामान्यतः शास्त्रेणावगमि- 
तत्वात्‌ । स्स्तिरपि “वर्णा आश्रमाश्च स्वकमे निष्टाः प्रेस्य कमंफलमनुभूय ततः दोपेण विशिष्टदेश- 
जातिकुलङ्पायुः श्रुतवृत्तवित्तसुखमे घसो जन्म प्रतिपद्यन्ते' इति सानुरायानामेवावरोहं द्रायति । 
कः पुनर्चुशयो नामेति? केचित्ताबदाहुः-स्वर्गार्थस्य कर्मणो भुक्तफलस्याचशेषः 
कञ्चिदलुरायो नाम, भाण्डाजुखारिस्नेहवत्‌। यथाहि स्नेहभाण्डं रिच्यमान्नं न सर्चा- 
त्मना रिच्यते भआाण्डादुसायंच कञ्चित्स्नेहरेषोऽवतिष्ठते तथाऽनुशयोऽपीति। नचु कार्ये- 
चिरोधित्वादडएस्य च सुक्तफलस्याबरोषावस्थानं न्याय्यम्‌ । नायं दोषः, नदि सर्वात्मना 
सुक्तफळत्वं कर्मणः प्रतिजानीमहे! नजु निरवशेषकर्मफलोपसोगाय चन्द्रमण्डलमाः 
रूढः। बाढम्‌, तथापि स्वस्पकर्मावशेषमात्रेण तत्रावस्थातुं न लभ्यते । यथा किल 
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ही इस लोकमें अवरोहण करते हैं । किस हेतुसे ? दृष्ट-श्रुति ओर स्मृतिसे, ऐसा कहते हैं। जँसे कि 


“तद्य इह०? ( उन अनुशयी जीवोंमें जो यहाँ पुण्यकमंवाले होते है वे शीघ्र ही उत्तम योनिको प्राप्त 
होते है । वे ब्राह्मणयोनि, क्षत्रिययोनि अथवा वेश्ययोनि प्राप्त करते हैं तथा जो अशुम आचरण ( पाप 
कर्म ) वाले होते हैं वे तत्काल अशुभ योनिको प्राप्त होते हैं । वे इवानयोनि, सुकरयोनि अथवा 
चण्डालयोनि प्राप्त करते हैं ) यह प्रत्यक्ष श्रुति अनुद्यय सहित जोर्वोका अवरोहण दिखलाती है। यहाँ 
चरणशव्दसे अनुशय ( कमं ) सूचित होता है, ऐसा वर्णन करेंगे । और जन्मसे ही प्रत्येक प्राणीमें 
मिन्न भिन्न रूपसे विभक्त हुआ यह उपभोग देखा गया है, वह आआकस्मिकत्वके असंमवसे अनुशयके 
सद्भावको सूचित करता है, क्योंकि अभ्युदय ओर प्रत्यवाय ( हानि, दुःख ) के सुकृत भोर दुष्कृत 
हेतु हैं यह सामान्य रीतिसे शास्त्रद्वारा अवगत होता है। 'वर्णा आश्रसाक्ष०' ( वणं और आश्रम- 
वाळे, अपने कमंमें निष्ठा रखनेवाळे मरणानन्तर कमंफलका अनुभव कर उससे शेष कमं द्वारा- 


` अनुशय नामक कमं दारा विशिष्ट देश, जाति, कुल, रूप, आयु, ज्ञान, आचार, वित्त, सुख और 


भेघावाले होकर जन्म प्राप्त करते हैं) यह स्मृति मी अनुशय सहित जीवोंका अवरोहण दिखलाती 
है । परन्तु वह अनुशय कया है? कोई तो माण्डाके अनुसारी स्नेह-तेल आदिके समान स्वके लिए 
किया गया कमं जिसका फल मोग लिया गया है, उसका कुछ अवशेष अनुशय है। जैसे तैलका 
भाण्डा खाली होता हुआ सर्वात्मना खाली नहीं होता, माण्डाके अनुसारी कुछ अवशिष्ट स्नेह रह जाता 
है, वैसे अनुशय भी जीवके साथ अवस्थित रहता है, ऐसा कहते हँ । परन्तु कायं-फल विरोधी होनेसे 
भुक्त फल अदृष्टकी भवशेष अवस्थिति न्याय-युक्त नहीं है। यह दोष नहीं है, क या 
502 करते । परत्तु कमंफलोप र्‌ 

डके म ट्स Mp तो भी स्वल्प प्त वहाँ अवस्थिति प्राप्त नहीं 

$ सुत्रस्थ 'दृष्ट' शब्दका श्रुताथं कहकर अव उसका 'इशश्र' इत्यादिसे अन्य अथे कहते हैं । 
“पुण्यो ये. पुण्येन कर्मणा अबति पापः पापेन? (पुण्य कमसे सुखी और पाप कमसे से चीर 


` 39 इत्यादि शास्त्रसे सुख ओर दुःखके हेतु घमं घोर अधमं ज्ञात होते हैं। इससे ' 
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कश्चित्सेवकः सकलैः सेवोपकरणे राजकुलमुपसप्तश्विरप्रवासात्परिक्षीणबहपकरणइछत- 
पाहुकादिमात्रावशेषो न राजङुळेऽवस्थातुं शक्नोति । एवसञ्ुशयमान्रपरिग्रहो न चन्द्र- 
मण्डरेऽवस्थातुं शक्नोतीति । न चैतयुक्तमिय, नदि स्वर्गाथेस्य कर्मणो सुक्तफलस्या- 
वद्योबानुवृत्तिरुपपद्यते, कार्यबिरोधित्वादित्युक्तम्‌ । नन्वेतदप्युक्तम्‌-न स्वर्गफलस्य 
कर्मणो निखिलस्य सु्तफळत्वं भविष्यतीति । तदेतदपेशलमस्वर्णाथं किल कर्म स्वगे- 
स्यस्यैच स्वर्गफलं निखिलं न जनयति स्वर्गच्युतस्यापि कंचित्फललेश जनयतीति । 
न शब्द्रमाणकानामीदशी कल्पनाऽवकल्पते, स्नेहभाण्डे तु स्नेहरेशाजुडत्तिर्द एत्वा दुप- 
पद्यते । तथा सेवकस्योपकरणलेशाबुडुत्तिश्च दश्यते, नत्विह तथा स्वर्गफलस्य कर्मणो लेशा- 
दुदृत्ति्ंश्यते, नापि कल्पयितुं शाक्यते, स्वर्गफळत्वशाख्विरोधात्‌। # अवश्यं चैतदेवं विज्ञे 
यम्‌। न स्वर्गफलस्येष्टादेः कर्मणो भाण्डाचुसारिस्ते्दवदे कदे शो 5छुवर्तमानो5लुशय इति। 
यदि हि येन खुरुतेन क्मणष्टादिमा स्वगंमन्वभूवंस्तस्येव कश्चिदेकदेशोऽडुशयः कब्प्ये- 
त, ततो रमणीय प्वैको उजुशायः स्यान्न विपरीतः | तत्रेयसबुशयबिजगशुतिदपर्ध्येत्‌ त्य 
हह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः' (छा० ५१०७) इति। तस्मादाझुष्मिकफलळे कर्मजात 


क मम NS 
कर सकता । जैसे कोई एक सेवक सेवाके सम्पूणं उपकरणोंसे राजकुलमें जाय वहाँ उसके बहुत-से 
उपकरण चिरप्रवाससे नष्ट हो जाय और छत्र पादुका शेष रह जाँय तो वह राजकुलमें अवस्थित होनेके 
लिए समय नहों होता । उसी प्रकार अनुशय मात्र परिग्रहवाला चन्द्रमण्डलमें अवस्थित नहीं हो 
सकता । परन्तु यह युक्त-सा प्रतीत नहीं होता, क्योंकि स्वगंके लिए किया गया कर्म जो भुक्त फल 
है, उसके श्ववशेषकी अनुवृत्ति फलकी विरोधी होनेसे उपपन्न नहीं होती, ऐसा कहा गया है । परन्तु 
यह भी कहा गया है कि स्वर्ग फलवाला समस्त कर्म भुक्त फल नहीं होता । यह भी अयुक्त है कि 
स्वग्रंके लिए किया गया कमं स्वगंस्थको ही सम्पूर्ण स्वगंफल उत्पन्न नहीं करता, किन्तु स्वगंसे च्युत 
हुएको भी कुछ फल लेश उत्पन्न करता है। परन्तु श्रुति प्रमाण माननेवालोंके लिए ऐसी कल्पना 
नहीं हो सकती । स्नेहभाण्डामें तो स्नेहलेशकी छनुवृत्ति देखनेमें आनेसे कल्पना युक्त दै, भर उसी- 
प्रकार सेवकर्मे भी उपकरण लेशकी अनुवृत्ति देखनेमें आती है । परन्तु उसो प्रकार यहाँ तो स्वगं 
फलवाले कमंके लेशकी अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, और उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, 
कारण कि स्वगं फल प्रतिपादक शास्त्रसे विरोध होता है। अवस्य ही यह इसीप्रकार जाननेयोग्य 
है--स्व्गेफलवाले इष्ट आदि कमका भाण्डानुसारी स्नेहके समान अनुवतंमान एक देश अनुशय - 
नहीं है, यदि जिस इष्ट आदि सुकृत कमं द्वारा जीवने स्वगंका अनुभव किया उसका ही कोई 
एक देश अनुशय कल्पना करें तो केवल एक “रमणीय? ही अनुशय होगा, उससे विपरीत- 
'कूय' नहीं होगा । तब 'तद्य इह रमणीयचरणा अथ य इद कपूयचरणाः' यह अनुशय विभागकी 
श्रुत बाधित हो जायगी। इसलिए परलोकर्मे फल देनेवाले सब कर्मोके उपधुक्त हो 


2 सत्यानन्दी-दीपिका 
कमहेतुकः, भोगत्वात्‌, स्वगंभोगवत्‌' ( जन्मसे लेकर देखा गया भोग कमं हेतुक है, भोग होनेसे 
स्वगंमोगके समान ) इसप्रकार अनुमानसे भी अनुशय सिद्ध होता है । विपक्षमें ओोगके हेतु कर्मके 
न होनेसे मोगोंमे दृष्ट वेलक्षण्य आकस्मिक होगा, इसलिए अनुशय अवदय मानना चाहिए । 
७ अब भगवानु भाष्यकार 'तस्मात' इ्यादिसे स्वामिमत अनुशयको कहते हैं । *जोवसनुदोते- 
इत्युनुशयः” स्वगमें फल देनेवाले कर्माको फलोपमोगसे समाप्तकर उनसे भिन्न इस लोकमें फल देनेवाले 
चो कमं समुदाय दै वह अनुशय है ।' उसके साथ ही जीव अवरोहण करता है । जन्मके आरम्मसे ही 


| अघि० २ सू» ८ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दो-दीपिकाखदित ५७९ 


उपभुक्ते$वदिष्टमैदिकफलं कर्माम्तरजातमचुशयस्तद्वन्तोऽवरोदन्तीति। यढुक्तम्‌- 
|  यत्किचेत्यविशेषपरामर्शात्सवंस्येह कृतस्य कमणः फलोपभोगेनान्तं प्राप्य निरचुशया 
अवरोहन्तीति--नेतदेवम्‌ , अनुशयसद्भावस्यावगमितत्वात्‌ । यत्किचिदिह कृतमामुष्मि- 
कफळं कर्मारव्घभोगं तत्सवं फलोपभोगेन क्षपयित्वेति गस्यते । यदप्युक्तम--प्रायणम- 
| विशेषादनारव्धफलं कृत्स्नमेव कर्माभिव्यनक्ति, तत्र केनचित्कमंणा 5 मुष्मिल्लोके फलः 
| मारभ्यते केनचिदस्मिन्नित्ययं विभागो न संभवतीति-तदप्यनुशयसद्सावप्रतिपादने- 
| नेच प्रत्युक्तस्‌ । अपि च केन हेतुना प्रायणमनारन्धफलस्य कर्मणो ऽमिव्यञ्चकं प्रतियत 
| इति बक्तव्यम्‌। आरब्धफलेन कर्मेणा प्रतिवद्धस्येतरस्य वृत्त्युद्मवानुपपत्ते स्तदुपचा- 
| मात्यायणकाले दृत्त्युदमवो अवतीति यद्युच्येत, ततो वक्तव्यम्‌-यथैव तहिं प्राक्प्रायणा- 
| दारव्धफळेन कर्मणा भ्रतिवद्धस्येतरस्य वृत्त्युदभवानुपपत्तिरित्येवं प्रायणकाले5पि विरुद्ध- 
। फलस्यानेकस्य कर्मणो युगपत्फ शारम्भासंभवाद्वलवता प्रतिबद्धस्य दुर्बेलस्य दृत्त्युदूस- 
| बाझुपपत्तिरिति। न ह्यनारव्घफळत्वसामान्येन जात्यन्तरोपभोग्यफलमप्यनेकं कमॅक- 
स्मिन्प्रायणे युगपद्भिव्यक्तं सदेकां जातिमारभत इति शक्यं वक्तुम्‌, प्रतिनियतफलत्व- 
._ विरोधात्‌ । नापि कस्यचित्कर्मणः प्रायणेऽभिव्यक्तिः कस्यचिदुच्छेर इति शक्यते वक्तम्‌, 
। एकान्तिकफलत्वविरोधात्‌ । नहि प्रायश्चित्तादिभिहंतुभिर्विना कर्मणासुच्छेदः संभाव्यते । 
जानेपर इस लोकें फळ देनेवाले अवशिष्ट जो अन्य कमं समुदाय वह अनुशय है उस कमंवाले अव- 
रोहण करते हैं। जो यह कहा गया है कि 'यर्किञ्च' इस अविशेषके परमाशंसे यहाँ किये गये सव 
कर्मोका फलोपमोगसे अन्त प्राप्कर अनुशय रहित होकर अवरोहण करते हैं, यह ऐसा नहीं है, क्योंकि 
अनुशंयका सद्भाव अत्रगसित है । जो कुछ यहाँ आमुष्मिक ( परलोक ) फलवाला कमं किया गया 
ओर आरब्ध भोगवाळा कमं है उन सबका फलके उपमोगते क्षपणकर, ऐसा अथं अवगत होता है । 
और जो यह कहा गया है कि मरण अविशेष-समानछ्पसे- अनारब्ध फलवाले सभी कर्मको अभिव्यक्ति 
करता है, तव किसी एक कमंसे परळोकमें फल आरम्म किया जाता है, और किसो कमसे इस लोकमें, 
यह विभाग असंभव है । उसका भी अनुशय सद्भावके प्रतिपादनसे निराकरण किया गया है, और मरण 
अनारव्ध फलवाले कर्मका अभिव्यञ्जक है, ऐसी प्रतिज्ञा किस हेतुसे की जाती है, यह कहना चाहिए । 
यदि कहो कि जिसका फल आरब्ध हो गया है ऐसे कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमंकी वृत्ति (फल) का उद्भव 
अनुपपन्न होनेसे उसके शान्त होनेपर मरणकालमें वृत्तिका उद्भव होता है, तो उसपर कहना चाहिए 
तब तो जैसे मरणके पूवं जिसका फड आरब्ध है ऐसे कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमंके वृत्त्युद्धवकी अनुपपत्ति 
है, वसे ही मरणकालमें भी विरुद्ध फलबाले अनेक कमोंमें युगपत्‌ फलका आरम्म असंमव होनेसे 
बलवान कमंसे प्रतिबद्ध दुबंलके वृत्युद्धवको अनुपपत्ति है, अन्य जातिमें उपभोग्य स 8278: 
भी एक मरण भिव्यक्त होते हुए अनारब्ध फलत्व सामान्य घमंसे एक जाति 
बार कर ऐसा नही कह नाच्या देन प्रतिनियत फहत्वका विरोध है अर्थात्‌ प्रत्येक कमका 
' भिन्न-भिन्न फल है उससे विरोध है, ओर मरणकालमें किसी एक कंको अभिव्यक्ति हो ओर किसी 
कमं उच्छेद, ऐसा भी नहों कहा जा सकता, कारण कि ऐकान्विक फशत्वका विरोध दै । भ्रायरिचत्‌ 
* आदि हेतुओं के विना कर्मोका उच्छेद संभाव्य नहीं है । 'कदाचित्सु क्त कम०' ( किसी समय संसारमें 
) 
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hs भोग देखनेमें आता है, इस प्रत्यक्ष Mts ऐहिक नयस कम विद्येष प्रतिपादक 
“तद्य इह रमणीयचरणाः, कपूयचरणाः' इस श्रुतिके साथ विरोध होनेसे “यत्किच्ध' ओर 'यावत्संपातस्‌ 
ये सामान्य शब्द केवल परलोक विषयक कमको कहते हैं, ऐसा संकोच करना युक्त दै । मरण.मी. समी 
कर्मोका अभिव्यञ्जक नहीं है, क्योंकि 'रसणीयचरणाः, कपूयचरण? इस अनुशय प्रतिपादक श्रतिके 
साथ विरोध होता है । 


ir 
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® स्मृतिरपि विरुद्धफळेन कर्मणा प्रतिवद्धस्य कर्मान्तरस्य चिरमचस्थानं दशयति 
“कदाचित्सुकृतं कमं कूटस्थसिह तिष्ठति । मञ्जमानस्य संसारे यावदुःखाहिसुच्यते' इत्येबंजाती- 
यका । यदि च छत्स्नमनारन्यफळं कर्लैकस्मिन्प्रायणेऽभिव्यक्तं सदेकां जातिमारभेत, 
ततः स्वर्णनरकति्यग्योनिष्वधिकारासवगमादर्माधर्माचुत्पत्तो निमित्ताभाचान्नोत्तरा 
जातिरुपपचेत । ब्रह्महत्यादीनां चेकैकस्य कर्मणो ऽसेकजन्मनिमित्ततवंस्मर्यमाणमुपरध्येत। 
नच घर्माघर्मयोः स्वरूपफलसाधनादिखिमधिगमे शास्त्रादतिरिक्तं कारणं राकयं संभा- 
चयितुम्‌। नच दृष्टफलस्य कर्मणः कारीर्यादेः प्रायणमसिव्यञ्चक संभवतोत्यव्या- 
चिक्काऽपीयं प्रायणस्याभिव्यज्नकत्वकल्पला । प्रदीपोपन्यासोऽपि कर्मवळावलमदराने- 
नैव प्रतिनीतः । स्थूलसक्ष्मरूपािव्यक्स्यनभिव्यक्तिचच्चेदं द्र छव्यम्‌ । यथाहि प्रदीपः 
समानेऽपि संनिधाने स्थूलं रूपमभिव्यनक्ति न सक्ष्मस्‌। एवं प्रायणं स्शमानेऽप्य- 
नारब्धफलस्य कर्मज्ञातस्य ्रासाचसरत्वे वळचतः कर्मणो जृत्तिसुद्भावयति, न 
दुबेळस्येति । तस्पाच्छुतिस्सतिन्यायविरोधादचिलिष्टोथयसशोषकर्मा भिव्यकत्यभ्युपामः । 
_७ शेषकर्मंसद्भावेडनिर्मो क्षप्रसक्ञ इत्ययमप्यस्थाने संजय) खण्यन्दशनावृर पक इत्ययमप्यस्थाने संभ्रमः, सस्यग्दशलाद्शेषकर्मक्षय- 


सर्न हुए पुरुषका सुकृत कमे तब तक रहता है जब तक वह दुःखसे विमुक्त होता इस 
पी सति भी विरद फळवाले सि परपिबद द कमेकी चिर उ दु ) यदि 
अनारब्धफछवाले सव कमं एक मरण समयमें अभिव्यक्त होते हुए एक जाति-जन्म उत्पन्न करें, तो 
स्वगे, नरक, सर्पादि योनियोंमें अधिकारके अप्राप्त होनेसे घमं और अधमंको उत्पत्ति न होनेपर 
निमित्तके अमावसे उत्तर जन्म उपपन्न नहों होगा । और ब्रह्महत्या आदि एक-एक कमं अनेक जन्मका 


निमित्त है यह स्मृति वाक्य वाधित हो जायगा । घमं और अधमके स्वरूप, फल, साधन आदिके 
ज्ञानके लिए शास्त्रसे भिन्न कारणकी संभावना नहीं की.ज्यु सकती । मरण हृष्फलवाले कारोर्यादि 


कमँका अभिव्यञ्जक नहीं हो सकता और मरणमें यह असिव्पञ्जकत्व कल्पना अव्यापक भी है । प्रदीपके 
उपन्यासका मी कर्मके बलावलके प्रदर्शंनसे ही निराकारण किया गया है । स्थूल और सूकम ख्पकी 
अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिके समान इसे जानना चाहिए । जैसे सन्निधिके समान होनेपर भी प्रदीप 
स्थूलरूपको अभिव्यक्त करता है सुक्ष्को नहीं, अनारब्ध फलवाले कमं समुदायको समान अवसर प्राप्त 
होनेपर भी मरण बलवान कमंकी वृत्ति (व्यापार) का उद्धव करता है दु्ेलके वृत्तिका नहीं । इसलिए 
श्रुति ( रमणीयचरणाः ) स्मृति ( ततः शेषेण ) और न्याय ( प्रवलप्रतिबन्धात्‌ ) के विरोध होनेसे 
अचेष कमंकी अभिव्यक्तिका यह स्वीकार असम्बद्ध-अयुक्त है । शेषकमंके सद्भाव होनेपर मोक्षामाव 
प्रसङ्ग होगा, यह संभ्रम भी अनवसर है, क्योंकि सम्यग्दशेतसे समस्त कमंक्षय होता दै, ऐसी श्रुति है । 
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कस है & मरण समानख्पसे समी कर्माको अभिव्यक्त करता है, इसमें 'यदि' इत्यादिसे अन्य दोष 

॥ 

“श्वसूकरसरोष्ट्राणां गोजाविस्गपक्षिणाम्‌ । चण्डाकपु दकसानां च ब्रह्महा योनिस्ूच्छति ॥'' 

( ब्रह्मध्न श्वान, सूकर, गर्देम, ऊँठ, वेळ, बकरी-भेड, मृग, पक्षी, चण्डाल और पुल्कस (जूं) 
की योनिको प्राप्त करता है ) इत्यादि स्मृतिसे विरोध होनेके कारण सब कमं एक जन्म उत्पन्न नहीं कर 
सकते । अनेक कमं एक जम्म देते हैं. अथवा ब्रह्महत्यादि एक कमं अनेक जन्मोंको देता है, इस 
विषयमें तो केवल शास्त्र ही प्रमाण दे । _ 

& शेष कर्मोके अस्तित्वसे मोक्ष नहीं होगा, इसलिए यावत्‌ कमोँद्रारा फलोपमोगके लिए एक 
अन्म स्वीकार करना चाहिए, उसके समाप्त होनेपर स्वतः ही मुक्ति सिद्ध होगी, यह ऐक मविक कथन 
अनवसर है, क्योंकि 'क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दष्टे परावरे' ( ब्रह्मात्माका साक्षात्कार होनेपर उस 
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श्रतेः । तस्मात्स्थितमेतदेवाचुदायवन्तो5वरोहन्तीति । ते चावरोहन्तो यथेतमनेवं चाव- 
रोइन्ति । यथेतमिति यथागतमित्यर्थः । अनेवमिति तद्विपययेणेत्य्थः । धूमाकादायो: 
पिठ्याणेऽऽ्वन्युपात्तयोरवरोहे संकीतंनाद्यथेतंशव्दाच्च यथागतमिति प्रतीयते । राज्या- 
दसंकीर्तनाद आद्यपसंख्यानाञ्च विपर्ययोऽपि प्रतीयते ॥ ८ ॥ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थति कार्ष्णाजिनिः ॥९॥ 

पदच्छेदू--चरणात्‌, इति, चेत्‌, न, उपलक्षणार्था, इति, कार्ष्णाजिनिः । 

सूज्ञार्थ--(चरणात्‌) “रमणीयचरणा:' इत्यादि श्र्‌ति चरण-चारित्र्यसे योनिकी प्राप्ति कहती 
है, अनुशयसे नहीं ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि ( कार्ष्णाजिनि: ) कार्ष्णा- 
जिनि आचाय॑ चरणश्रुतिको ( उपलक्षणाथंतेति ) अनुशयका उपलक्षणाथ मानते हैं । 

क अथापि स्यात्‌- या शरुतिरचुशायसद्भावप्रतिपादनायोदाहदता-तद्य इह रमणीय- 
चरणाः' ( छा० ५१०७ ) इति, सा खलु चरणाद्योन्यापत्ति दर्शायति, नानुशयात्‌ | अन्यः्च- 
रणमन्योऽनुशयः। चरणं चारित्रमाचारः शील मित्यनर्थान्तरम्‌ । अचुशयस्तु भुक्तफला- 
त्कर्मणोऽतिरिक्तं कर्माभिप्रेतम्‌ । श्रुतिश्च कमंचरणे भेदेन व्यपदिशति-'यथाकारो यथाचारी 
तथा भवति' (बृह० ४।४।५ ) इति, “यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि नो इतराणि, ` 
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इससे यह सिद्ध हुआ कि अनुशय सहित ही जीव अवरोहण करते हूँ । वे अवरोहण करनेवाले जिस 


सांगस गये थे उससे और उससे विपरीत मागते अवरोहण करते हैं। “यथेतम्‌' जैसे गये ये वसे, ऐसा 
अथं हैं, “अनेचम्‌' उसके विपयंयसे ऐसा अथं है, धूम और आकाश जो पितृयाण मागंसे गृहोत है, 
उनका अवरोहणमें कथन होनेसे और 'यथेतम्‌' इस शब्दे जैसे गये थे वेसे, ऐशा प्रतीत होता है। 
रात्रि आदिका संकीतेन न होनेसे और अश्र आदिका ग्रहण होनेसे विपयंय भी प्रतीत होता है ॥ ८ ॥ 

यह मी हो- “तथ्य इह रमणीयचरणाः? इसप्रकार यह जो श्र्‌ ति अनुशपके सद्धावके प्रति- 
पादनके लिए उदाहृत है, वह चरणसे योनिकी प्राप्तिको दिखळाती है, अनुशयसे नहीं। चरण भिन्न 
है और अनुशय भिन्न है । चरण, चारित्र, आचार ओर शील ये एकाथंक पर्याय शब्द हैं। अनुशय 
तो भुक्तफल कमंसे भिन्न कमं अभिप्रेत है और “यथाकारी ययाचारी तथा मवति' ( जैसा कमं ओर 
जैसा आचरण करता है वेसा ही वह होता है) और 'यान्यनवद्यानि०' (जो अनिन्द्य कमं उन्हींका 

सत्यानन्दी-दीपिका 
ब्रह्मवित॒के कमं क्षीण हो जाते हैं ) 'ज्ञानाभिः सवेकर्माणि भस्मखात्कुर्ते तथा! ( म० गी० डॉ ३७ ) 
(वसे ही ज्ञानरूप अग्नि सम्पूणं कर्माको मस्ममयकर देती दै) इत्यादि श्रुति ओर स्मृति तत्वज्ञानसे यावत्‌ 
कर्मोका क्षय कहती हैं । इसलिए अज्ञानी जीव अनुशय सहित लौटते हैं । लोटनेका मार्ग इस प्रकार है- 
“तस्मिन्यावत्संपातसुषित्वाधैतमेवाध्वानं पुनर्निवतेन्ते' ( छा० ५।१०।५,६,७ ) (चत्त्रमण्डलमें कोके 
क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मागमे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं । वे पहले आकाश- 
को प्राप्त होते हैं और आकाशे वायुको, वायु होकर वे धूम होते हैं और धूम होकर अभ ( वाष्प ) 
होते हैं, वह अश्न होकर मेघ होता है, मेघ होकर वरसता है, तब वे जीव इसलोकमें घान, जो, 
ओषधि, वनस्पति, तिल धौर उड़द आदि होकर उत्पन्न होते हैं । इसप्रकार यह निष्क्रमण निश्चय 
ही अत्यन्त कष्टप्रद है । उस अन्तको जो-जो भक्षण करता है और जो-बो वीयं सेचन करता है, 
तद्रूप ही वह अनुशयी जीव हो जाता है । उन अनुशयी जीवॉमें जो पुण्यद्याली होते हैं वे शीघ्र दो 
उत्तम योनिको प्राप्त होते हैं ) ॥ ८ ॥ 
# “अद्रोहः सवेभूतेपु कमणा मनसा गिरा । अङुग्रदश्च ज्ञानं च शीळमेतद्विदुदुंघाः ४” 
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यान्यस्माक _ सुचरितानि तानि रवयोपास्यानि' ( तै० १।११।२ ) इति च। तस्माञ्चरणाद्योन्या- 
पत्तिश्रुते्नाडुशयसिद्धिरिति चेत्‌। नैष दोघः। यतोऽनुशयोपळक्षणार्थेवैपा चरणश्रुतिरिति 
काष्णाजिनिराचायौ मन्यते ॥ ९ ॥ 
आनर्थक्यमिति चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥ १०॥ 
पदच्छेद--आनथंक्‍्यम्‌, इति, चेत्‌, न, तदपेक्षत्वात्‌ । 
खूत्राथ--चरणश्रुति अपने मुख्य अर्थका त्यागकर अनुशयको कहेगी तो चरणश्रुतिमें 
( अनार्थक्यम्‌ 3) न प्रसक्त होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो ठीक नहों दै, ( तद- 
पक्षत्वात्‌ ) कर्मोंको आचारको अपेक्षा है, अतः चरणश् ति. सार्थक है । 
स्यादेतत्‌-कस्मात्पुनश्चरणदाब्देन श्रोतं शीरं विहाय लाक्षणिकोऽचुरायः अत्या- 
य्यते नु शोलस्येव ्ौतस्य विद्दितप्रतिविद्धस्य साध्वसा घुरूपस्य शुमाशुभयोन्या- 
पत्तिः फळं भविष्यति । अवड्यं च शीलस्यापि किचित्फळमभ्युपगन्तन्यम्‌ । अन्यथा 
_ ्ानर्थक्यमेच शीलस्य प्रसज्येतेति चेत-नैष दोषः। कुतः £ तदपेक्षत्वात्‌ । इष्टादि हि 
कर्मजातं चरणापेक्षम्‌ । नहि सदाचारदीनः कश्चिदचिकृतः स्यात्‌, 'अ'चारदीनं न पुनन्ति 
बेदाः' इत्यादिस्मृतिम्यः ।पुरुार्थत्वेऽप्याचारस्य नानर्थक्यम्‌ । इष्टादौ दि कमजाते फल- 
मारभमाणे तदपेक्ष पवाचारस्तत्रैव कंचिद्तिशयमारप्स्यते । कमे च सर्वार्थकारीति 
भ्रुतिह्द॒तिप्रसिद्धिः । त स्मात्कमेव शोळोपळक्षितम नुशयमूतं योन्यापत्तो कारणमिति का- 
रर्णाजिनेमंतम्‌ । नहि कर्मणि संभवति शीङाद्योग्यापत्तियुक्ता। नहि पद्भ्यां पलायितुं 
पारयमाणो जालुभ्यां रंदितुमहतीति ॥ १० ॥ 
सेवन करना चाहिए दुसरोंका नहों । हम गुरुजनोंके जो शुम आचरण हैं तुझे उन्होंका सेवन करना 
चाहिए ) इसकार श्रुति कमं ओर चरणका भेदसे व्यपदेश करतो है । इसलिए चरणसे योनिकी 
प्राप्तिको प्रतिपादक श्र तिसे अनुशयको सिद्धि नहीं होतो, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहं हैं, क्यों कि 
यह चरण श्र ति अनुशयके उपलक्षणके लिए है, ऐसा काष्णाजिनि आचायं मानते हैं ॥ ८ ॥ 
यह हो; परन्तु चरण श्ब्दसे श्रूति प्रतिपादित शीलका त्याग कर लाक्षणिक अनुथयको 
प्रतीति किस प्रकार की जाती है? परन्तु श्रोत विहित वा प्रतिषिद्ध, साधु अथवा क्षप्ताघुरूप शोलका 
ही शुमाशुम योनिकी प्राप्ति रूप फळ होगा । शीलका भी अवश्य कुछ फल स्वीकार करना चाहिए 
अन्यथा शीलमें आनथंक्य ही प्रसक्त होगा? ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है । किससे ? इससे कि 
उसकी अपेक्षा दै । इष्ट आदि कमं समुदायको चरणकी अपेक्षा है। 'आचारदोनं न पुनन्ति वेदाः' (अचार 
हीनको वेद-यज्ञादि कमं पवित्र नहीं करते ) इत्यादि स्मृतियोंसे सदाचार हीन कोई अधिकृत नहीं 
होता । पुरुषाथत्व-पुरुषसंस्कारत्वमें भी आचार अनथक नहीं है। क्‍योंकि इष्ट आदि कमंसमुदायके 
फलके आरम्म करनेपर उनकी अपेक्षा रखनेवाला आचार उनमें ही कुछ अतिशय-विशेष आरम्म 
करता दै । कमं तो सवं अथं करनेवाला दै ऐसी श्रुति और स्मृतिमें प्रसिद्धि दै। इसलिए कमं ही 
द्योलसे उपलक्षित अनुद्ययरूप होकर जन्मको प्राप्तिमें कारण है, यह कार्ष्णाजिनिका मत है। और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
(सब भूतोंमें कमं, मन ओर वाणीसे अद्रोह, अनुग्रह और ज्ञानको पण्डित लोग शील जानते- 
कहते हैं ) इसप्रकार स्मृतिमें मी द्रोह आदि. आचार कहा गया है । शास्त्रका अथं ज्ञानरूप शील 
सव कर्मोका अङ्ग कहा गया है उसका बोधक चरणपद है, वह अपने अङ्गी श्रोत आदि कर्मोका उप” 
रक्षक है । कमंको उत्तरारस्या ही तो घर्मावमंझ्प अपूर्व है।' इसभ्रकार कमं-चरणमें लक्षणासें तद- 
- भिन्न अपूव नामक-अनुद्ययको सिद्धि होती है । यह आचाय कार्ष्णाजिनिका मत हे ॥ ९॥ 
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सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः ॥ ११॥ 
पद्रच्छेद्‌--सुकृतदुण्कृते, एव, इति, तु, वादरिः । 
सूत्नाथ--( तु ) परन्तु चरणशब्दका अर्थ तो ( सुकृतदुष्कृते एव ) सुकृत ओर दुष्कृत 


ही है, ( इति ) ऐसा ( वादरिः ) वादरि आचायंका मत है । 


$ वादरिस्त्वाचार्यः सुकृतडुप्छ्ते एव चरणदाव्देन प्रत्याय्येते इति मन्यते। 
चरणमनुष्ठानं कमेत्यनर्थान्तरम्‌। तथा हि अविशेषेण कर्ममात्रे चरतिः प्रयुज्यमानो 
इृश्यते यो हीष्टादिलक्षणं पुण्यं कर्म करोति तं लोकिका आचक्षते-धर्म चरत्येष 
महात्मेति । आचारोपि च घर्मेविशेष एव । भेद्व्यपदेशस्तु कमंचरणयो्श्राहणपरिवाजञ- 
कन्यायेनाप्युपपद्चते । तस्माद्रमणीयचरणाः प्रशस्तकर्माणः, कपूयचरणा निन्दितकर्माण 
इति चिर्णयः ॥ ११॥ 
(३ अनिष्टादिकार्यधिकरणम्‌। रू० १३-२१ ) 
अनिष्टादिकारिणासपि च भ्रुतमू ॥ १२॥ 
पद्च्छेद--अनिष्टादिकारिणाम्‌, अपि, च, श्रुतम्‌ । 
सूचा्थ--( अनिष्टादिकारिणामपि ) 'ये वे के चास्माल्लोकात्मयन्ति' इत्यादि श्रुतिसे अनिष्ट 
आदि कमं करनेवालोंका मी ( श्रुतम्‌ ) चन्द्रलोक गमन. श्रुत है । 


के इष्टादिकारिणश्च्द्रमसं गच्छन्तीत्युक्तम्‌। ये त्वितरे ऽनिष्टादिकारिणस्तेऽपि कि 
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कर्मके सम्मव होनेपर शीलसे जन्म प्राप्ति युक्त नहीं दै । पेरोसे पलायन करनेमें समयं हुआ पुरुष 


घुटनोंसे पलायन नहों करता है ॥ १० ॥ 

परन्तु चरणशब्दसे सुकृत ओर दुष्कृत ही प्रतीत होते हैं, ऐसा बादरि आचाय॑ मानते हैं । 
चरण, अनुष्ठान और कमं ये एकाथंवाची शब्द हैं । जैसे कि “चर्‌ घातुं अविशेषरूपसे कमंमात्रमे 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे जो इष्ट आदिरूप पुण्य कमे करता है उसको लोग ऐसा कहते हैं 
कि यह महात्मा धमंका आचरण करता है और आचार मी घमं विशेष है। कम ओर चरणमें 
भेदव्यपदेश तो “ब्राह्माणपरित्राजक'- -व्यायसे भी उपपन्न होता है । इसलिए 'रमणीयचरणाः' प्रशस्त 
कमंवाले और 'कपूयचरणाः' निन्दित कमंवाले, ऐसा निर्णय है ॥ ११॥ 

इष्ट आदि कमे करनेवाले चन्द्रछोकमें जाते हैं, ऐसा कहा गया है। परन्तु इनसे भिन्न जो 

सत्यानन्दी ; 


-दीपिका 

ॐ यद्यपि अक्रोध आदिरूप शील जो साधारण घमं है वह यज्ञ आदि विशेष कमसे मिन्न है, 
तो मी चरण शब्द और आचारशब्द मुख्यरूपसे कमंवाची हैं, शीलवाची नहीं, अतः यहाँ लक्षणाका 
अवसर नहीं है । यह आचाय बादरिका मत ही मुरंप्र सिद्धान्त है। यदि कमं ही आचार है, तो 
“यथाकारी यथाचारी' यह भेदव्यपदेश क्यों है? यह तो “ब्राह्मणपरित्राजक' न्यायसे समझना 
चाहिए। जहाँ सामान्यवाची शब्दका विशेषार्थ पदकी संनिधिसे अन्य अथ प्राप्त होता है वहाँ यह 
न्याय प्राप्त होता है। अतः प्रकृतमें कमं ओर चरणका परस्पर अभेद होनेपर भी इसी न्यायसे किसी 
प्रकार भेद कथन होता है, वहाँ कमं सामान्यवाची व्यथाझारी' शब्दसे 'यान्यनवद्यानि कर्माणि’ 
इसका ग्रहण है और 'यथाकारी' उपपद रहित यथा भाचारी' शब्दसे “अस्माकं तु सुचरितानि’ 
इसका ग्रहण है, इससे सदाचार मासता है। इसप्रकार पुण्य और पापछ्प कम ही अनुशय है, उससे 
आगति अवद्यंमावी है । इसके अनुसन्धान करनेसे वैराग्य होनेपर ब्रहाश्ानकी प्रापिके सानम 


प्रवृत्त होती है ॥ ११॥ य | 
® इसप्रकार इष्ट आदि कारियोंकी गति और आगतिके विचारसे वेराम्यफा निस्पणकर बव 
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चन्द्रमसं गच्छन्त्युत न गच्छन्तीति चिन्स्यते। तत्र ताचदाइः-इएादिकारिण एव 
चन्द्रमसं गच्छन्तीत्येतच्ञ । कस्मात्‌? यतोऽनिष्टादिकारिणामपि चन्द्रमण्डल गन्तव्यः 
त्वेन श्रुतम्‌ । तथा ह्यचिरोषेण कोषीतकिनः समामनन्ति ये चै के चास्मारलोकात्पयन्ति 
चन्द्रससमेव ते सर्वे गच्छन्ति’ ( कौषी० १२ ) इति। देदारम्भोऽपि च पुनर्जायमाचानां 
नान्तरेण चन्द्रप्रासिमचकल्पते, पञ्चम्यामाहुतावित्याहुतिसंख्यानियमात्‌। तस्मात्सवं 
एच चन्द्रमसमासीदेयुः | इष्टादिकारिणामितरेषां च समानगतित्वं न युक्तमिति चेत्‌-- 
न, इतरेषां चन्द्रमण्डले भोगामावात्‌ ॥ १९ ॥ 
संयमने स्वनुभूयेतरेषामारोहावरोहो तद्गतिदरशनात्‌ ॥ १३॥ 
पदच्छेद्‌--संयमने, तु, अनुभूय, इतरेषाम्‌, आरोहावरोहौ, तद्गतिदशंनात्‌ । 

सूच्राथे- (तु ) पूवंपक्षकी निवृत्तिके लिए है । ( संयमने ) यमालयमें ( अनुभूय ) यम- 
यातनाका अनुमवकर इस लोकमें लोटते हैं, इसप्रकार ( इतरेषाम्‌ ) अनिष्ट आदि कारियोंके ( आरो- 
हावरोहौ ) आरोह और अवरोह होते हैं, ( तद्गतिदर्शनात्‌ ) क्योंकि 'अयं लोको नास्ति’ इत्यादि 
श्रुतिमें उनकी गतिका दर्शन होता दै । 

तुशब्दः पक्षं व्याव्त॑यति। नैतदस्ति-सवं चन्द्रमसं गच्छन्तीति। एतत्‌ कस्मात्‌! यतो- 
भोगायैच चन्द्रारोहणं न निष्प्रयोजनम्‌। नापि प्रत्यवरोह(यैब--यथा कञ्चिद्द्क्षमारोहति 
पुष्पफलोपादानायैच, न निष्प्रयोजनं, नापि पतनायैव । मोगश्वानिष्टादिकारिणां चन्द्रमसि 
घनिष्ट आदि कम करनेवाले हैं, क्या वे मी घन्द्र्ोकमें जाते हैं अथवा नहीं जाते, इसपर विचार - 
किया जाता दै । इस विषयमें पू्पक्षी कहते है--इष्ट आदि कमं करनेवाले ही चन्द्रकोकमें जाते हैं, 
ऐसा कोई नियम नहीं है, किससे ? इससे कि अनिष्ट आदि कमं करनेवालोंका भी चन्द्रलोकमें 
पन्तव्यख्पसे श्रवण होता है । जैसे कि कौषीतकी शाखावाले अविशेषरूपसे 'ये वै के०' ( जो कोई इस 
छोकसे प्रायण करते हैं वे सब घन्द्रमण्डलमें ही जाते हैं) ऐसा कहते हैं । पुनजंन्म पानेवालोंकी 
ऐहोत्पत्ति भी चन्द्रलोक प्राप्तिके विना नहीं हो सकती, क्योंकि 'पञ्चम्यामाहुतो' ( पाँचवीं आहुतिमें ) 
इसप्रकार आहुति संख्याका नियम है, इसलिए समी चन्द्रलोकको प्राप्त होने चाहिए । यदि कहो कि 
इष्ट आदि कारी और इनसे अन्योंकी समान गति युक्त नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्योंके 
चन्द्रमण्डलमें मोगका अभाव है ॥ १२॥ 

“तु! शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । यह नियम नहीं है कि सब चन्द्रमण्डलमें जाते हैं । 
यह किससे ? इससे कि भोगके लिए ही चन्द्रमण्डलर्मे आरोहण होता है निष्प्रयोजन नहीं, और 
केवल लौटनेके लिए भी नहों । जैसे कोई पुष्प और फळोके ग्रहण करनेके लिए ही वृक्षपर चढता है 
न निष्प्रयोजन और न पतनके लिए ही, और यह कहा गया दै कि अनिष्ट आदि कारियोंका चद्ध- 
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अनिष्ट घादि कारियोंकी गति और थआगतिके विचारसे 'अनिष्ठादि०' इत्यादि सूत्रद्वारा वे राग्यका 
विख्पण वि हैं। 'ये वै के०' यह कौषीतकी श्रुति समानरूपसे सवका चन्द्रलोक गमन कहती है । 
'वैवस्वतं सङ्गमनं जनानास्‌' ( यमलोक पापीजनोंका गम्यस्थान है ) इससे तो अनिष्ट आदि कारियों- 
को चन्द्रळोकका दर्शन भी प्राप्त नहीं होता । अतः “ये स्वितरे' आदिसे संशय करते हैं । पृव॑पक्षमें 
पुण्यवानुकी ही चन्द्रलोकमें गति है, यह नियम न होनेसे पुण्य व्यथं है और पापसे वेराग्यका अदढ- 
फलत्व है । सिद्धान्तमें अनिशकारियोंको 'चन्द्रलोकःदशंन भी नहीं होता, अतः पुण्यका अथंवत्त्व और 
वंराग्यका दृढफळत्व है ॥ १२॥ 
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नास्तीत्युक्तम्‌ । तस्मादिष्टादिकारिण एव चन्द्रमसमारोहन्ति, नेतरे । ते तु संयमनं यमा- 
ळयमवगाह्य स्व॒दुष्छतानुरूपा यामीर्यातना अनुभूय पुनरेवेमं लोकं प्रत्यवरोहन्ति । एवं- 
भूतौ तेषामारोहाचरोहौं भवतः। कुतः? तद्गतिद्शनात्‌ । तथाहि यमवचनसरूपा 
श्रुतिः प्रयतामनिषएादिकारिणां यमवच्यतां दर्शायति--'न सांपरायः प्रतिमाति वालं प्रमाद्यन्तं 
वित्तमोहेन मूढम्‌ । अयं लोको नास्ति पर इति मानी पुनः पुनवंशमापद्यते मे! (कठ० २।६) इति । 
“वेवस्वतं संगमनं जनानाम्‌' इत्येवंजञातीयकं च वद्द व यमवद्यताग्रा्िलिङ्गं भवति ॥१३॥ 
स्मरन्ति च ॥ १४॥ 
यदच्छेद्‌--स्मरन्ति, च । 
खून्नाथं---ओर स्मृतिकार भी ऐसा ही कहते हैं । 
अपि च मनुव्यासप्रभृतयः दिष्टाः संयमने पुरे यमायत्तं कपूयकमेविपाकं स्मरन्ति 
नाचिकेतोपाख्यानादिछु ॥ १४॥ 
अपि च सप्त ॥ १५॥ 
पदच्छेदू--अपि, च, सप्त । 
सूञाथ-( अचि च ) और भी पौराणिक लोग ( सष्ठ ) रौरव आदि सात नरक पाप कमं 
फलके उपभोगकी भूमि कहते हैं । 
& अपि च सत्त नरका रौरवप्रमुखा दुष्कृतफलोपमोगभूमित्वेन स्मय॑न्ते पौरा- 
णिकः, तान निष्टादिकारिणः प्राप्नुचन्ति। कुतस्ते चन्द्रं प्राप्लुयुरित्यभिप्रायः ॥ १५॥। 
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मण्डलमें भोग नहीं है । इसलिए इष्ट आदि कारी ही चन््रमण्डळमें आरोहण करते हँ अन्य नहीं । वे 

अनिष्ट आदि कारी तो संयमन-यमालयमें प्रवेशकर अपने दुष्कृतोंक अनुसार यमको यातनाका अनु- 
भवकर फिर भी इस लोकमें ळोटते हैं । इसप्रकार उनका आरोह ओर अवरोह होता है । किससे? 
उनकी गतिके दर्शन होनेसे । जैसे कि “न सांपरायः प्रतिमाति०' ( वित्त मोहसे मूढ, प्रमाद करनेवाले 
उस अज्ञको परलोकका साधन नहीं सूझता । स्त्री, पुत्र आदि विशिष्ट यह लोक है, परलोक नहीं है, 
ऐसा माननेवाला पुरुष बारम्बार मेरे वञ्चको प्राप्त होता है) इसप्रकार यमवचन रूप श्रुति मरकर 
जानेवाले अनिष्ट आदि कारियोंको यमकी अघीनता दिखळाती है। और 'चैवस्वतं संगमनं जनानासू' 
( यमलोक पापीजनोंका गम्य स्थान है ) इसप्रकारके भी बहुत ही यमकी अधीनताकी प्राप्तिके लिङ्ग 
बोधक श्रुति वाक्य हैं॥ १३॥ 

और मनु, व्यास आदि शिष्टोंने संयमन-यमलोकमें पापकर्मोका विपाक यमके अधीन है, इस- 
प्रकार नाचिकेतोपाख्यान आदिमें स्मरण किया है ॥ १४॥ २ 

और रौरव प्रमुख सात नरक पाप फन्नके उपभोगकी भूमिरूपसे पौराणिक लोग स्मरण करते हैं । 
उनको अनिष्ट आदि कारी प्राप्त करते है । वे चन्द्रलोकको कैसे प्राप्त करें ऐसा अभिप्राय है ॥१५॥ 


सत्यानन्दी दीपिका ४ 
# रौरव, महारौरव, वल्लि, वैतरणी, कुम्भी, तामिस्रा और अन्घतामिल्रा इसप्रकार सात 
मुख्य नरक हैं । जिनका विस्तार पूर्वक वर्णन पुराणोंमे है । 

“कूटसाक्षी तथाऽसम्यकपक्षपातेन यो वदेत्‌ । यश्चान्यदनुतं वक्ति स नरो याति रौरवम्‌ ॥ 
अणददा पुरहर्ता च गोष्नश्च झुनिसत्तमाः ! यान्ति ते नरके घोरे यश्वोच्छवासनिरोधकः ॥' 
(जो भुठो साक्षी दे, तथा पक्षपातसे ठीक-ठीक न बोले और भी जो मिथ्या बोलता हो, वह मनुष्य 
रौरवमें जाता है । भ्रूणहत्या करनेवाला, ग्रामका हरण करनेवाला, गोष्न और जो उच्छ्वासका 
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नतु विरद्धमिदम्‌-यमायत्ता यातनाः पापकर्माणो5बुभवन्तीति । याचता तेषु 
रैरवादिष्वन्ये चित्रगुप्तादयो नानाधिष्ठातारः स्मर्यन्त इति । घेत्याह -- 


तत्रापि च तद्व्यापारादबिरोध; ॥ १६॥ 

पदच्छेद्‌--तत्र, अपि, च, तहधापोरात्‌, अविरोध! । 

सूज्ञाथ--( तत्रापि ) उन रौरव आदि नरकोंमें मी ( तद्दयापारातु ) यम प्रयुक्त शासन 
होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है। 

तेष्वपि तस नरकेषु तस्यैव यमस्याचिष्ठातृत्वन्यापाराभ्युपणमादविरोधः । 
यमप्रयुक्ता एव हि ते चि्रयुततादयोऽधिष्ठातारः स्मयेल्ते ॥ १६॥ 

विद्याकर्मणोरिति तु प्रकृतत्थात्‌ ॥ १७॥ 

पद्ञ्छेद--विद्याकमंणोः, इति, तु, प्रकृतत्वात्‌ । 

सूचार्थ--(तु) शब्द चङ्क निवृत्त्य है । “्थैतयोः पथोनं’ इत्यादि श्रृतिमें 'एतयो।' शब्दसे 
( विद्याकमंणोः ) विद्या ओर कमंका ग्रहण होता है, ( प्रकृतत्वात्‌ ) क्योंकि वे ही देवयान और 
पितृयाणख्पसे प्रत हैं । 

पञ्चाग्तिविद्यायाम्‌ 'वेत्य यथाऽसौ लोको न संपूयते’ ( छा० ५।३।३ ) इत्यस्य प्रइनस्य 
प्रतिचचनावसरे शूयते --'अथेतयोः प॒थोन कतरेणचन तानीमानि छ्ुद्वाण्यसकृदावर्तोनि भूतानि 
भवन्ति । जायस्व ्नियस्वेत्येतत्तुतीयं स्थानं तेनासौ लोको न संपूयते’ ( छा० ५।१०।८ ) इति। 
तत्रेतयोः पथोरिति विद्याक्मणोरित्येतत्‌। कस्मात्‌? प्रकृतत्वात्‌। विद्याकर्मणी हि देव- 
यानपिठ्याणयोः पथोः प्रतिपत्तौ प्रृते । “त्य इत्यं विदुः' (छा० ५३०१) इति. विद्या, तया 
प्रतिपत्तव्यो देवयानः पन्थाः प्रकीतितः । 'इशपत दत्तस! ( छा० ५१०३ ) इति कर्म, तेन 
प्रतिपत्तव्यः पितृयाणः पन्थाः प्रकीर्तितः । तत्प्रक्रियायाम्‌--अर्थेतयोः पथोने कतरेणचन 

परन्तु यह विरुद्ध है कि पापकमं करनेवाले यमके अधीन यातनाका अनुभव करते हैं, क्योंकि 
उन रौरव आदि नरकोंमें अन्य चित्रगुप्त आदि अनेक अधिष्ठाता स्मरण किये जाते हैं। नहीं, 
ऐसा कहते है-- 

उन सात नरकोंमें भी उस यमके ही अधिष्ठातृरूपसे व्यापार स्वीकृत है, अतः विरोध नहीं 
है, क्योकि वे चित्रगुप्त आदि यमसे प्रयुक्त हो अधिष्ठातृरूपसे स्मरण किये जाते हैं ॥ १६ ॥ 

पच्चाग्नि विद्यामें “वेत्य यथाऽसौ०' ( प्रवाहण--यह लोक जिस कारण पुणं नहीं होता, क्या 
वह तु जानता है ? ) इस प्रव्लके प्रतिवचन-उत्तरके रुवसरमें 'अथेतयोः पथोने०' ( जो इन-अचि 
ओर धूममेंसे किसी एक मागंद्वारा नहीं जाते। वे ये क्षुद्र और बारम्बार. आने-जानेवाले प्राणी 
होते हैं। “उत्पन्न होओ और मरो' यही उनका तृतीय स्थान होता है। इसी कारण यह लोक नहीं 
भरता ) ऐसी भृति दै । उसमें “एतयोः पथोः? ( उन दोनों मार्गोके-विद्या ओर कर्मके ) यह अभिप्राय है, 
किससे ? इससे कि वे प्रकृत हैं। विद्या ओर कमं ही देवयान और पितृयाण मागंकी प्राप्तम प्रकृत हैं, 
“तद्य इत्थं विदुः? (वे जो कि इसप्रकार जानते हैं) यह विद्या है, उससे प्राप्तव्य देवयान मार्ग कहा गया 
है 'इष्टापूत दत्तम्‌? ( इष्ट, पृतं और दत्त) यह कमं है, उससे प्राप्तव्य पितृयाण मागे कहा गया है । 
उसके प्रकरणमें 'अथेतयोः पथोः०' ( इन दोनों मागोमें किसी एक भी आागंसे नहीं ) इसप्रकार श्रुत 
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निरोधक है, हे मुनिश्रेष्ठ ! वे घोर नरकमें जाते हैं) इस प्रकार अनिष्ट आदि कमे करनेवाले इन 
नरकोंको प्राप्त होते है। १५ ॥ 


CY) 
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इति श्रुतम्‌। पतदुक्त भवति-ये न विद्यासाधनेन देवयाने पथ्यधिक्रतः, नापि कमणा 
पिठ॒याणे, ते पामेष श्रुत्र अन्तु रक्षणो ऽ सक्दावर्ती तृतीयः पन्था भवतीति। तस्मादपि नानि- 
शादिकारिसिश्चन्द्रमाः प्राप्यते । स्यादेतत्‌-तेऽपि चन्द्रविम्बमारुह्य ततोऽ वरुद्य श्षुद्र जन्तुत्व॑ 
प्रतिपत्स्यन्त इति । तदपि नास्ति, आरोहानथंक्यात्‌ । अपि च सवपु प्रयन्सु चन्द्रलोक 
प्राप्युवत्स्वसी लोकः प्रंयद्धिः. संपूर्येतेत्यतः प्रझ्नबिरुद्ध प्रतिवचनं प्रसज्येत । तथाहि 
प्रतिचचनं दातव्यं यथाऽसो लोको न संपूर्यते | अबरोहाभ्युपगमादसं पूर्णा पपत्तिरिति 
चेत्‌-च, अश्रुतत्वात्‌ । सत्यमवरोह!दप्यसं रूरणघुपपद्यते, श्रुतिस्तु ठृतीयस्थानसंकी तंने- 
नासंपूरणं दशांयति- एवत्तुतीयं स्थानं तेनासौ लोको न संपूयंते' (छा० ५।१०।८) इति, तेनाना- 
रोहादे वां पूरणमिति युक्तम्‌ , अवरो हस्येष्टादिकारिप्वप्यविरिष्टत्वे सति तृतीयस्थानो- 
कत्यानर्थश्यप्रसङ्घात्‌। तुशन्दस्तु शाखान्तरीयवाक्यप्रभवामरोषगमनाशङ्कासुच्छिचत्ति । 
एवं खत्यधिङतापेक्षः शाखान्तरीयेवाक्ये सर्वशन्दोऽवतिष्ठते-ये वै केचिदधिक्ृता अस्मा- 
छोकात््रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सर्व गच्छन्तीति ॥ १७ ॥ 

यत्पुनरुक्तम--दे हलामोपपत्तये सव चन्द्रमसं गन्तुमर्हन्ति, पश्चम्यायाहुताबि- 
त्याहुतिसंख्याच्षियमादिति, तत्प्रत्युच्यते-- 

न तृतीये तथोपलब्धेः ।। १८॥ 

पद्च्छेद्‌--न, तृतीये, तथा, उपलब्धेः । 

सुजाथे---( तृतीये ) तृतीय मागंमें प्रविष्ट पापी छोगों हो देह प्रासिके लिए आहुति संख्याका 
नियम (न) नहीं है, (तथोपलब्ये!) क्योंकि “जायस्व भ्रियस्व' इत्यादि श्रुतिमें वेसा हो उपलब्ध होता है । 

# न तृतीये स्थाने देहळाभाय पञ्चसंख्यानियम आहुती नामाद्तव्यः । कुतः ? तथो- 


पळन्येः। तथाह्यन्तरेणेवाहुतिसंख्यानियमं बणितेन प्रकारेण ततीयस्थानप्रा्तिदपछभ्यते- 


है । तात्पयं यह है-जो विद्यासाधनद्वारा देवयान मागमे अधिकृत नहीं हैं ओर न कमंद्वारा पितृ- 
याण मागंमें अधिकृत हैं, उनको ही यह क्षुद्र जन्तुरूप बारम्बार आवृत्तिहप तृतीय माग होता है । 
इससे भी अनिष्ट आदि कारियोंद्वारा चन्द्रलोक प्राप्त नहीँ किया जाता । परन्तु यह होकिवेमी 
चन्द्रलोकमे आरूढ होकर उससे अवरोहण कर क्षुद्रजन्नुत्वको प्राप्त होंगे । वह भी नहों है, क्योंकि 
ऐसा होनेमें आरोहण अनथक है, और सब मरकर जानेवाले चन्द्रलोकको प्राप्त होनेपर तो यह लोक 
मरकर जानेवालोंसे भर जायगा, उससे प्रस्तके विरुद्ध उत्तर प्रसक्त होगा । वेसे ही उत्तर देना चाहिए 
जैसे यह लोक नहीं मरता । यदि कहो कि अवरोहके स्वीकार करनेसे असम्पूणंताकी उपपत्ति हो जायगी, 
तो यह युक्त नही है, क्योंकि अभुत है। यह ठीक है कि अवरोहसे असम्युणंता उपपन्न होती है। 
परन्तु 'एतत्तुतीयं स्थानम्‌०' ( यह तृतीय स्थान है उससे यह लोक नहीं भरता ) यह भति तो तृतीय 
स्थानके कथनसे असम्पृणंता दिखळाती है। उस अनारोहसे ही असम्पूण है, यह युक्त है । क्योकि 
इष्ट आदि कारियोंका भी अवरोह समान होनेपर तृतीय स्थानकी उत्तिमें आनथंक्य प्रसङ्ग होया । तु 
झथ्द तो अन्य शाखाके वाक्यसे उतपन्न हुई सबके. गमतकी आशद्धाका उच्छेद करता है। ऐसा 
होनेपर “ये वे केचिद्धिकृता” (जो कोई अधिकृत हुए इस लोकसे प्रायण करते हैं वे सब चन्द्रलोक जाते 
हं ) इसप्रकार अन्य शाखाके वाकयमें सवं शब्द चन्द्रलोकर्मे अधिकृतकी अपेक्षासे अवस्थित है ॥ १७ ॥ 

जो पुनः यह कहा गया दै कि देह लाम उपपत्तिके लिए सब चन्दलोमें जा सकते हैं, क्योंकि 
'पाँचवों आहेतिमे' ऐसा आहुति संख्याका नियम है। उसके प्रति कहा जाता है. 

तृतीय मागम देहकामके लिए आहुतिकी पाँच संस्थाका नियम आदरणीय नहीं है । किससे ! 
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“जायस्व श्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानम्‌' ( छा० ५३०८ ) इति । अपि च 'पन्नस्यामाहुतावाप: पुरुप- 
चचसो भवन्ति' (छा० ५।३।३ ) इति मनुष्यशरी रहेतुत्वेनाहुतिसंख्या संकोत्यते, न कोटपत- 
ज्ञादिशारीरदेतुत्वेन, पुरुषराव्दस्य मचुष्पजातिवचनत्वात्‌ । अपि च पञ्चम्यामाहुताबपां 
पुरुषवचस्त्व पुपदिश्यते, नापञ्चम्यामाडुतो पुरुषवचस्चं प्रतिषिध्यते, वाक्यस्य दर्थ 
तादोषात्‌। तत्र येषामारोहावरोही खंभवतस्ते पां पञ्चम्यामाइतो देह उद्भविष्यति, 
अन्येषां तु विनेवाहुतिसंख्यया भूतान्तरोपस्ष्टाभिरद्भिदेह आरप्स्यते ॥ १८॥ 


स्मर्यते$पि च लोके ॥ १९॥ 
पदच्छेद्‌-स्मयते, अपि, च, लोके । 
` स््राथे--(च) और (लोके) लोकमें (अपि) मी इसप्रकार (स्मयंते) स्मरण किया जाता है । 
अपि च स्मर्यते लोके-द्रोणध्युम्तप्रथृतीलां सीतादोपदीप्रथतीनां चायोनिज्जत्वम्‌। 
तत्र द्रोणादीनां योषिद्विषयेकाहुतिर्नास्ति। ध्ष्युस्नादीनां तु योषित्पुरुत्रविषये छे अप्या- 
हुती न स्तः। यथा च तत्राहुतिसंख्यानियमानादरो सवत्येबमन्यत्रापि भविष्यति । वला 
काप्यन्तरेणेव रेतःसेक गर्भ धत्त इति लोकरूढिः ॥१९॥ 


इससे कि वेसे ही उपलब्धि होतो है । जंसे कि "जायस्व भ्रियस्वेव्येतत्ततीयं स्थानम्‌' इसप्रकार आहुति 
संख्या नियमके विना हो वर्णित प्रकारसे तृतीय स्थानको प्राप्ति उपलब्ध होती है । गौर “पञ्चम्यामा- 
हुतावपः०' (पाँचवों आहुतिमें अप्‌ ( जळ ) पुरुष संज्ञक होता है ) यह मनुष्य शरीरके हेतुरूपसे 
आहुति संख्या कही गई है । कीट, पतङ्ग आदि शरीरके हेतुरूपसे नहीं, क्योंकि पुरुष शब्द मनुष्य 
जाति वाचक है, ओर पाचवी आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है, ऐसा उपदेश किया जाता है, किन्तु 
पाँचवीं आहुतिके न होनेपर जल पुरुष संज्ञक नहीं होता, ऐसा प्रतिषेध नहीं किया जाता, क्योंकि ऐसा 
होनेसे वाकयमें दो अथं होनेका दोष होगा । उस ( चन्द्रमण्डल ) में जिनका आरोह, अवरोह संभव 
है उनका शरीर पांचवीं आहुतिमें उत्पन्न होगा । अन्योंक्रा शरीर तो आहुति संख्या के विना ही 
अन्य भूतोंसे सम्बद्ध जलसे आरम्म होगा ॥ १८॥ 

और लोक ( महामारत आदि ) में मो द्रोण, घृश्युम्त आदि तथा सीता, द्रौपदी आदिका 
अयोनिजत्व स्मरण किया जाता है । उनमेंसे द्रोण आदिकी स्त्री विषयक एक आहुति नहीं है और 
धृष्टयुम्न आदिकी तो स्त्री और पुरुष विषयक दो आहुति नहीं हैं । जैसे उनमें आहुति संख्या नियम- 
का आदर नहीं है, वेसे अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारोकी देहोत्पत्तिमें ) भी होगा। वलाका भी छुक्र- 
सिंचनके विना ही गमं धारण करती है । इसप्रकार लोक प्रसिद्धि है॥ १९॥ 


सत्यानन्दी-चीपिका न 
& 'पञ्चम्यामाइुतावापः पुरुष वचसो अवन्ति’ (पाँचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है) 
यह विधि ओर पांचवीं आहुतिके विना जल पुरुष संञ्चक नहीं होता यह निषेध, इसप्रकार एकवाक्यके 
दो अर्थ माननेसे वाक्र्य भेद होता है । इसलिए पाँचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है, इसमें 
तात्पयं है। मनुष्य देहमात्रकी उत्पत्तिमें भी आहुति संख्याका नियम नहीं है । यह आहुति संख्याका 
नियम तो चन्द्रलोकमे जाने और छोटने वालोके लिए है । चन्द्रलोकमे पः्वाग्नि विद्या और दृष्ट आदि 


कमं रहित भी नहीं जाते, वे विशेष कमंके वलसे मनुष्य शरीर त्यागके अनन्तर मी मनुष्य शरीर 


ग्रहण करते हैं, उनका देह भी आहुति संख्या नियमके विना ही अभ्य भूतोंसे सम्बन्धित जलसे 
आरम्भ होता है ॥ १८॥ 


अचि० ४ खू० २०-२२ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासाद्वत ५८१, 


दर्शनाच्च ॥२०॥ 

पद्च्छेद-दशंनात, च। 

खून्रार्थ-- क्योंकि लोकमें ऐसा ही देखनेमें आता है। 

अपि च चतुर्विधे भूतग्रामे जरायुज्ञाण्डजस्वेदजोद्धिज्जलक्षणे स्वेदजोद्धिज्ञयो- 
रन्तरेणेव प्रास्यघर्म मुत्पक्तिदर्शानादाइतिसंख्यानाद्रो भवति | एवमन्यत्रापि भविष्यति १० 

नु तेषां खल्वेषां भूतानां चीण्येव वीजानि भवन्ति ‘आण्डजं जीवजपुद्धिजम' ( छा० 
६।३।१ ) इत्यत्र त्रिदिध एव भूतग्रामः श्रूयते, कथं चतुर्विधत्व॑ भूतग्रामस्य प्रतिशातमिति ? 
अन्नोच्यते-- 

तृवीयशब्दावरोधः संशोकजस्य ॥ २१॥ 

पदच्छेद-- तृतीयशब्दावरोध:, संशोकजस्य । 

सूतज्ञा्थ--( संशोकजस्थ ) संशोकज-स्वेदज प्राणियोंका ( तृतीयशब्दावरोधः ) तृतीयशब्दसे 
उद्धिज्जशब्दसे उपसंग्रह होनेसे विरोध नहीं है । 

# 'आण्डज जीवजमुद्धिजम' ( छा० ६।३।१ ) इत्यत्र तृतीयेनोद्विज्ञशाव्देनेव स्वेद्‌- 
जोप्ंग्रहः कृतः प्रत्येतव्यः, उभयोरपि स्वेदजो द्विजयोरभृम्युदकोद्भे दप्रमवत्वस्य तुल्य 
त्वात्‌। स्थावरोद्भेदात्तु विलक्षणो जङन्गमोद्गेद इप्यन्यत्र स्वेदजोद्धिज्ञयोभंदवाद 
इस्यचिरोघः ॥ २१ ॥ 

(४ साभाव्यापत््यधिकरणम्‌ । सू० २२ ) 
सामाव्यापत्तिरुपपत्त; ॥ २२॥ 
पदच्छेद्‌--सामाव्यापत्तिः, उपपत्तेः । 
आर्थ--इस लोकमें लोटते समय उन जीवोंको ( सामाव्या्िः ) आकाश मादिसे साम्यकी 
प्राप्ति होती है, ( उपपत्तेः ) क्योंकि ऐसा ही उपपन्न होता है । 
® इ्ादिकारिणश्चन्द्रमसमारुह्य तस्मिन्यावत्संपातमुषित्वा ततः सानुशया अवरोह- 


Md ii ककी सेफ ऑप पम्प 
और चार प्रकारके भूत समूहमें जरायुज, आण्डज, स्वेदज, और उद्धिज्जरूपमें से स्वेदज और 


उच्डिज्जमें ग्राम्य धमं (स्त्री पुरुष संपक) के विना ही उत्पत्ति देखनेसे आहुति संख्याका आदर नहीं है, 
उसी प्रकार अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्पत्तिमें ) मी होगा ॥ २० ॥ 


परन्तु “तेषां खल्वेषां०' ( उन पक्षी आदि प्रसिद्ध प्राणियोंके ठीन ही वोज होते है-आण्डज, 
जीवज ( जरायुज ) ओर उद्धिज्ज ) इस श्रुतिमें तीन प्रकारका ही मूत समुदाय सुना जाता है, तो 


फिर यहाँ भूत समुदाय चार प्रकारका है, ऐसी प्रतिज्ञा किस प्रकार की गई है? इसपर कहते हैं 
"आण्डजं जीवजमुन्निज्जम्‌०” (आण्डज-पक्षी आदि, जीवज-मतुष्य आदि और उद्धिज्ज-वृक्षादि) 
इसमें तृतीय उऱ्िज्जशन्दसे ही स्वेदजका उपसंग्रह किया गया समझना चाहिए, क्योकि स्वेदज ओर 
उद्धिज्ज इन दोनोंमें मी भूमि और उदकका भेदन कर उत्पन्न होना तुल्य दै । स्थावरके उद्भेदसे तो 
जङ्गमका उद्भेद विलक्षण है । इसप्रकार स्वेदज ओर उद्धिज्जका भेदवाद अन्यत्र [ वणित ] है, 


इसलिए विरोब नहों है ॥ २१॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# स्वेदज और उड्डिज्जका भेद कथन तो 'आण्डजानि च जारुजानि च स्वेदजानि च उद्भि- 
जानि च' ( ऐत० ५।३ ) ( आण्डज, जरायुज, स्वेदज और उद्धिज्ज ) इस ऐतरेय श्रुतिमें स्पष्ट है । 
इसलिए छान्दोग्य और ऐतरेय श्रुति प्रतिपादित तीन तथा चार संख्यामें कोई विरोध नहीं है । चतुविध 
मूतोंका विचार प्रसंगसे किया गया है, इसलिए यह सिद्ध हुआ कि अनिष्ट आदि कारियोंकी चन्द्रलोक- 
प्राप्ति नहीं होती ॥ २१ ॥ 


५९० ब्रहमसू-शाङ्गरभाष्य [ अ० ३ पा० १ 


्तीत्युक्तम्‌। अथावरोहप्रकारः परोक्ष्यते। तत्रेयमवरोहःश्रुतिभवति-'अथ्रेतमेवाध्वानं पुननि- 
वर्तेन्ते यथेतमाकाशमाकाशाद्वायुं वायुभूत्वा धूमो सवति धूमो सूस्वाऽन्नं भवस्यञ्चं भूत्वा मेघो भवति 
मेघो भूत्वा प्रवर्ईति' ( छा० ५१०५ ) इति। तत्र खंशयः-किभाकाददिस्वरूपभेवावरोद्दन्तः 
प्रतिपद्यन्ते कि वाकाशादिसाम्यमिति । तत्र प्राप्तं तावत्‌-आकाशादिस्वरूपसेव प्रतिपद्यन्त 
इति | कुतः ! एवं हि श्रुतिभंबति। इतरथा लक्षणा स्यात्‌ । श्रुतिळक्षणाचिशये च शुतिर्न्याः 
य्या न लक्षणा | तथा च “वायुश त्वा धूमो भवति’ इत्येवमादीन्यक्षराणि तत्तत्स्वरूपोपप- 
तावाञ्ज स्येनावकल्पन्ते ।तस्मादाकाशादिस्वरूपप्रतिपत्तिरिति। & एवं भाते भूमः-आका- 
शादिसाम्यं प्रतिपद्यन्त इति। चन्द्रमण्डले यदस्मयं दारीरसुपभोगार्थमारण्धं तदुपमोयक्षये 
सति प्रविलीयमातं सू इममाकाशसमं भवति, ततो जायोबेशमेति, ततो धूमादिभिः संपुच्यत 
इति। तदेतदुच्यते-'बथेतसाकाशमाकाशाद्वायुम' ( छा० ५९०1५ )इत्येवसादिनः। कुत एतत्‌? 
उपपत्तेः।एवं हो तदुपपद्यते | नह्यन्यस्यान्यभावो सु ख्य उपपद्यते । आकाशास्वरूपप्रतिपत्तो च 
वाय्वादिक्रमेणाबरोहो नोपपद्चते । विसुत्वोद्याकादोन नित्यसंबद्धत्वानन तस्साडश्यापत्तेर- 
यह कहा गया है कि इष्ट आदि कारी चस्द्रलोकमें आरोहणकर वहाँपर कर्सफलोपभोग पयंन्त 

रहकर वहाँसे छनुशय सहित अवरोहण करते है । अब अवरोह ध्रकारकी परीक्षा की जाती है। वहाँ 
'अधेतमेवाध्वानं०' ( कमंफल भोगानन्तर पुनः इसी मागंसे जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हैं। 
वे पहले आकाशको प्रात होते हैं ओर आकाशसे वायुको, वायु होकर वह धूम होता है और धूम होकर 
अश्र होता है, अन्न होकर मेघ होता है, मेघ होकर बरसता है ) यह अवरोह श्रुति है। उसमें संशय 
होता है--क्या अवरोहण करनेवाले आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होते हैं, अथवा आकाश आदिके 
साम्थको ? उसमें आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होते हैं, ऐसा प्राप्त होता है। किससे? 
इससे कि ऐसी ही श्रुति है। अन्यथा लक्षणा होगी । श्रुति और लक्षणाके संश्यमें श्रुतिका ग्रहण 
उचित है लक्षणाका नहीं । उसोप्रकार 'वायुभूंत्वा धूमो भवति? ( बायु होकर धूम होता है ) इत्यादि 
झक्षर मी तत्‌ तत्‌ स्वरूपकी प्राप्तिमें अनायास ही उपपन्न होते हैं, इससे आकाश आदि स्वरूपको 
प्राप्ति है । सि०--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँआकाश आदिके साहृरयको प्राप्त होते हैं । चन्द्र- 
मण्डलमें जो जलमय शरीर उपमोगके लिए आरम्म हुआ था वह उपभोगके क्षय होनेपर प्रविलीन होता 
हुआ आकाशके समान सूक्ष्म होता है, अनन्तर वायुके वश-अधीन होता है उसके पश्चात्‌ धूम आदिसे 
सम्वद्ध होता है । वह 'यथेतमकाशम्‌' ( जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हैं प्रथम आकाशको | 
प्राप्त होते हैं, आकायसे वायुको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि श्रुतिसि कहा जाता है । यह किससे ? उप- 
पत्तिसे । यह ऐसा ही उपपन्न होता है । अभ्यका अन्यभाव मुख्य उपपन्न नहीं होता, और आकाश 
स्वरूपकी प्राप्ति होनेपर वायु आदि क्रमसे अवरोह उपपन्न नहीं होता। आकाशके विशु 
होनेसे और उसके साथ नित्य सम्वद्ध होनेसे आकाशके साहद्य प्राप्तिसे भिन्न उसका सम्बन्ध नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूवमें 'तृतीयं स्थानम्‌ इस स्थान शब्दको दो मागके उपक्रम सामथ्यंसे तृतीय मागका 
उपलक्षक कहा गया है । परन्तु यहाँ ऐसी श्रुति नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है । 
# 'समानो सावो रूपं येषां ते सभावास्तेषां सावः सामाब्यं सारूप्यं-सादृझ्यम्‌।' समान 
एक सा भाव-धमं है जिनका वे समाव हैं उनका भाव सामाव्य-साहृस्य है, क्योंकि उसकी उपपत्ति 
है यह सूत्रका व्युत्पत्तिलभ्य अथं है, उसको आगे स्पष्ट करते हैं। 'यथेतसकाशमाकाशाद्वायुम चन्द्र 
मण्डलमें फलोपमोगके अनन्तर वह अनुश्चयी जीव आकाश तुल्य सूक्ष्म होता है, अनन्तर पिण्डीकृत 


अधि० ५ सू० २३] आषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ५९१ 


ब्यस्तत्संवन्धो घटते | श्रुत्यसंभवे च लक्षणाश्रयणं न्याय्यमव । अत आकाशादितुल्य- 
तापत्तिरेवात्राकाशादिभाव इत्युपचर्यते ॥ १२. ॥ 
( ५ नातिचिराधिकरणम्‌ । सू० २३ ) 


नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ २३ ॥ 


पद्च्छेद्‌--द, अतिचिरेण, विशेषात्‌ । 

सूचाथे--जीव ( नातिचिरेण ) स्दल्पकाल ही आकाश आदिके साथ समानरूपसे रहकर 
वृष्टिद्वारा पृथिवीमें प्रवेश करता है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 'अतो व दुनिष्प्रपतरम्‌' इत्यादि श्रुतिमें 
विशेष देखनेमें आता है । i दीर्घ ७ 

ॐ तचाकाशदिग्रतिपत्तौ प्राग्वीज्यादिप्रतिपत्ते मंचति विशयः-कि दीघे:कालं पूर्वपूव- 
साडच्येनावस्थायोत्तरोत्तरसादद्यं गच्छन्त्युताल्पमल्पमिति। तत्रानियमः, नियमकारिणः 
शास्त्रस्याभावादिति । एवं प्राप्त इदमाइ-नातिचिरेणेति। अल्पमल्पं कालमाकाशादिभावे- 
नावस्थाय वर्षघाराभिः सहेमां भुवमापतन्ति। कुत पतत्‌? विशेषद्शनात्‌। तथाहि 
व्रीद्यादिभावापत्तेरनन्तर विशिनष्टि--'अतो वे खळ दुर्निप्मपतस्म' ( छा० ५३०६ ) इति । 
तकार पकइछान्दस्यां प्रक्रियायां छुप्तो मन्तव्यः। दुर्निष्प्रपततरं डुनिष्कमतरं दुःखतरम- 
स्मादूबीद्यादिभावाज्ञिःसरणं भवतीत्यर्थः। तदत्र दुःखं निप्मपतनं प्रदर्शायन्पूर्व पु सुखं 
लिष्प्रपतनं दर्शायति । खुखदुः्खताविरोषश्चायं निष्प्रपतनस्य कालाल्पत्वदीघंत्वनिमित्तः! 
तस्मिक्षवधौ इारीरानिष्पत्तेरुपभोगासंभवात्‌। तस्मादूवरी ह्यादिभावापत्तेः प्रागल्पेनेव 
का _खेनावरोइः स्यादिति एर) 61 आ मन स्यादिति ॥२२॥ 

घटता है । और श्रृतिके असंभवमे लक्षणाका आश्रयण उचित ही है । अत: आकाश आदि साइस्य प्राप्ति 
ही यहाँ आकाश आदि भाव है, ऐसा उपचार किया जाता है ॥२२॥ 

यहाँ व्रीहि आदि भावकी प्राप्तके पूवं आकाश आदिकी प्राप्तिमें संशय होता है, क्या दीघ-दीघं , 
काल पूवं-पूवं सादृष्यसे अवस्थित होकर उत्तरोत्तर साह्यको प्राप्त होते हैं अथवा अल्प-अल्प काल ? 
उसमें नियम नहीं है, क्योंकि नियम करनेवाला शास्त्र नहीं है। ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हँ 
प्नातिचिरेण' अल्प-अल्प काल आकाश आदिरूपसे अवस्थित होकर वृष्टि धाराओंके साथ इस पृयवीपर 
आ गिरते हैं। यह किससे ? विशेषदर्शनसे । जैसे कि व्रीहि आंद माव प्राप्तिके अनन्तर 'अतो वे 
खलु०' ( इस प्रकार यह निष्क्रमण निश्‍चय ही अत्यन्त कष्ट प्रद है ) इस प्रकार विशेष कहते हैं । इसमें 
एक 'त' छान्दस प्रक्रियामें लुप्त हुआ समझना चाहिए । दुनिष्प्रव॒तर-दुनिष्क्रमतर इस ब्रीहि आदि 
मावसे निःसरण दुःखतर होता है, ऐसा अथे है। यहाँ वह वचन दुःख पूवक नि.सरण दिखलाता 
हुआ पूव॑भावोमें सुख पूवंक निःसरण दिखलाता है । निष्क्रमणमें सुखत्व थौर दुःखत्वका यह्‌ विशेष 


कालके अल्पत्व ओर दीघंत्व निमित्तक है, क्योंकि उस अवधिमें धरीरकी निष्पत्ति-उत्पात्त न होनेसे उपभोग 
का असंभव है । इसलिए ब्रोहि आदि भाव प्राप्तिसे पूवं अल्पकालमें ही अवरोहण होना चाहिए ॥२३॥ 


-दापका 
अतिसूक्ष्म लिज्रोपहित होकर वायु द्वारा इतस्तत होता हुआ वागु सम होकर फिर धूमरूप होता है, 
वहाँसे अभ्ररूप पुनः मेघरूप होकर वृष्टिद्वारा पृथिवीपर आकर ब्रीहि, यह आदिरूप होता दै, यह श्रुति 


का) सिद्धान्त अथं है । अवरोहमे विवध भूत साम्य होनेका अनुसंधान करनेसे वैराग्य होता है ॥२२॥ 
% अनुशयी जीवका आका आदिसे सादृश्य फहूक अब विलम्ब और अविलम्ब गतिके 
विषयमें विचार करते हँ । पूवंपक्षमें अधिक काळ आकाय आदि साइस्यसे जीव रहता है, सिद्धान्तमें 
अल्प-अल्प काळ, 'अतो बै खळ' इस श्रुतिमें विशेषरूपसे कहा गया दै कि ब्रीहि आदि भावमें आनेपर 


५९३ प्रह्मसूच्न-शा हुरभाष्य [ अ० ३ पा० १ 
( ६ अन्याधिष्ठिवाधिकरणम्‌ रू० २४-२७ ) 


अन्याधिष्ठितेषु पूवंबदमिळापात्‌ ॥ २४ ॥ 


पद्च्छेद--अन्याधिष्ठितेषु, पूर्वेवदमिलापात्‌ । 
सूत्राथ--अनुशयी जीव पूर्वके समान (गन्याधिष्ठितेषु) अन्य जीवोंसे अधिष्ठित त्रीहि आदिमें 
केवल सम्बन्धित होते हैं, ( पुवेवदर्मिलापात्‌ ) क्योंकि आकाश आदि भावके सम न कथन है । 

& तस्मिन्ने चाचरोहे प्रवर्षणानन्तरं पठ्यते-'त इह ब्रीहियवा ओषधिवनस्प्रतयस्तिरमापा 
इति जायन्ते' (छा० ५।१०।६) इति। तत्र संशायः-किमस्मिन्ञवधो स्थावरजास्यापच्चाः स्थावरः 
सुखदुः्खमाजोऽनुशायिनो भवन्त्याहदोस्विसछत्रज्ञान्तराधिष्ठितेणु स्थावरशारीरेघु संइलेष- 
सात्रं गच्छन्तीति । कि ताचत्प्रात्तम्‌ ? स्थावरज्ञात्यापन्नास्तत्छुख ठुःखभाजोऽचुरायिनो भव 
न्तीति ।कुत पतत्‌! जनेसुख्यार्थत्वोपपत्तेः,स्थावरमावस्य च शुतिस्मृत्योरुपभोगस्थानस्व- 
प्रसिद्धेः, पशुहिसादियोगाञ्चेष्टादेः कर्मजातस्यानिष्टफळत्वोपपत्तेः, तस्मान्मुख्यमेचेदमनु- 
शायिनां बीह्यादिजन्म, श्वाद्जन्मचत्‌। यथा श्वयोज्ञि वा सूकरयोनिं चा चण्डाळयोनि 
चेति मुख्यमेवाबुशयिना श्वादिजन्म तत्सुखदुःखान्वितं भवति। एवं बीह्यादिजन्मापीति । 
& पच प्राप्ते ्मः-अन्येजीवैरथिष्ठितेशु ब्रीह्यादिषु संसगंमाजसचुशयिन; प्रतिपद्यन्ते, न 

उसी अवरोहके विषयमें.प्रवषंण-वृष्टिके अनन्तर पढा जाता है--'त इह० ( तब वे जीव इस 
लोकमें घान, जौ, ओषधि, वनस्पति, तिळ और उदड़रूप होकर उत्पन्न होते हैं ) उसमें संशय होता 
है कि क्या अनुशयी जीव इस अवधिमें स्थावर जाति प्राप्त हुए स्थावरके सुख दुःखके भागी होते हैं 
अथवा अन्य जीवोंसे अधिष्ठित स्थावर शरीरोंमें केवल संश्लेष-संसगंमात्र प्राप्त करते हैं ? तब क्या 
प्राप्व होता है ? प्वेपक्षी--अनुशश्री जोव स्थावर जातिको प्राप्त होते हुए उसके सुख दुःखके मागो 
१ होते हैं । यह किससे ? इससे कि इसमें 'जनु' धातुका मुख्याथं उपपन्न होता है। और स्थावरमाव 
श्र ति और स्मृतिमें उपभोगका स्थानछ्पसे प्रसिद्ध है, पशु हिंसादिके योगसे इष्ट आदि कमं समूहमें 
अनिष्ट फलत्व उपपन्न होता है । इसलिए अनुशयी जीवोंका यह ब्रीहि आदि रूपसे जन्म श्वान आदि 
जन्मके समान मुख्य ही है, जैसे श्वयोनि, सूकरयोनि अथवा चण्डालयोनि इस प्रकार अनुशयी जीवों 
का श्वान आदि जन्म मुरू ही है और उसके सुख-दु:खसे अन्वित होते हैं, बसे ब्रीहि आदि जन्म भी । 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--अनुशयी जीव अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें 
संसगंमात्र प्राप्त करते हैं, किन्तु उनके सुख-दु:खके भागी नहीं होते । पूवंवत्‌-- आकाश आदि मावके 
सत्यानन्दी दीपिका ` 3 
यहाँसे निकलना दुष्कर होता है, क्योंकि अन्नरूपमें, मक्षण करनेवालेमें, स्त्रीगममें जानेपर अधिक 
समय लगता है । इस श्रुति वचनसे सिद्ध होता है कि आकाशमावसे लेकर पृथिवीमें आने तक अल्पं- 
अल्प कालमें अवरोहण होता है । ब्रीहि आदि मावसे निगंमनमें विलम्ब होता है, इस प्रकारके 
अनुसंघानसे वराग्य होता हे ॥ २३ ॥ 
क्रेजायन्ते' ( जन्म लेते हैं ) इस श्रुतिके होनेसे और पूवं अधिकरणमें आकाश आदिसे वृष्टि 
पर्यन्त सादृद्यके कथनसे “तन्न” इत्यादिसे संशय कहते हैं। 'स्थाणुमन्ये$नुसंयन्तिः ( अन्य स्थाणु- 
आवको प्राप्त होते हैं) और “शरीरजैः कमंदोवैर्याति स्थावरतां नरः? ( शरीरसे उत्पन्न कमंदोषसे 
मनुष्य स्थावरत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें स्थावरभाव कमंफळके उपमोगका 
स्थान कहा गया है, क्योंकि “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह सामान्य श्रुति हिंसाका निषेध करतो है ओर 
“अग्नीषोमीयं पश्ुमालभेत” इस विद्येष श्रुतिवाक्यसे यज्ञमें पशु हिसाका विधान है । इन श्रुतियोंका 
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तत्खुखदुभ्जभाजो भवन्ति, पूर्व॑चत्‌ । यथा वायुधूमादिभावोऽचुशयिनां तत्संइलेपमात्रम, 
एवं बीद्यादिभायोऽपि ज्ञातिस्थावरैः संइळेपमात्रम्‌ । कुत एतत्‌? तद्वदेचेद्वाप्यभि- 
ळापात्‌, कोऽभिलापस्य तद्दद्भावः ! कर्मव्यापारमन्तरेण संकीर्तनम्‌ । यथाकाशादियु 
प्रवर्षणान्तेषु न कंचित्कर्मन्यापारं परास्रृात्येयं बीह्यादिजन्मन्यपि, तस्मान्नास्त्यत्र 
सुखदुःखभाक्त्वमञुशयिनाम्‌ । यत्र तु सुखदुः्खभाक्त्वमभिप्रेति, परासदाति तत्र 
कमेन्यापारम्‌-रमणीयचरणाः कपूयचरणा इति च । अपि च सुख्येऽनुशायिनां व्रीह्यादि- 
जन्मनि बीह्यादिषु ठय मानेषु कण्ड्य मानेषु पच्यमानेषु भक्ष्यमाणेषु च तद्‌भिमानिनोऽचु- 
शायिनः प्रबसेयुः। यो हि जीवो यच्छरीरमभिमन्यते स तस्मिन्पीड्यमाने प्रवसतीति 
प्रसिद्धम्‌ । तत्र बरीह्मादिभावाद्रेतःसिग्भावोऽनुशयिनो नाभिळप्येत । अतः संसगंमात्र- 
मनुरायिनामन्याधिष्ठितेषु व्रीह्यादिषु भवति । पतेन जनेसुख्यार्थत्वं प्रतित्र्यादुपमोग- 
स्थानत्वं च स्थावरभावस्य। नच वयमुपभोगस्थानत्वं स्थावरभावस्यावजञानीमहे । 
भवत्वन्येषां जन्तूनामपुण्यलामथ्यंन स्थादरभावसुपगतानामेतदुपभोगस्थानम्‌, चन्द्रः 
मसस्त्ववरोहन्तोऽचुरायिनो न स्थावरभावमुपभुञ्ञत इत्याचक्ष्महे ॥ २४ ॥ ; 


समान । जैसे अनुशयी जीवोंका वायु, धूम आदि माव उनके साथ केवळ संसगमात्र है, वसे ही व्रीहि 


आदि भाव स्थावर जातिके साथ संसगंमात्र दै । यह किससे ? इससे कि उसके समान यहाँ भी कथन 
है । अमिलापका उसके समान भाव किया है? कमंव्यापार ( फल ) के विना कथन । जैसे आकाश 


आदिसे लेकर वृष्टि पर्यन्त श्रुति किसी मो कर्मव्यापारका परामझ नहीं करती, वसे ब्रीहि आदि अन्ममें 
भी । इसलिए वहाँ अनुशयी सुख-दुःखके भागो नहीं हँ । जहाँ तो सुख दुःखका भागित्व शतिको 
अभिप्रेत है वहाँ “रमणीयचरणाः कपूयचरणाः' इस प्रकार कमं व्यापार ( फल ) का परामश करती 
है, और अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि जन्म मुख्य होनेपर तो ब्रीहि आदिके काटनेपर, कूटे जानेपर, 
पकाये जानेपर और भक्षण किये जानेपर उनके अभिमानी अनुशयी जीवोंका प्रवास होना चाहिए, 
क्योंकि जो जीव जिस शरीरका अभिमांनी होता है वह उस शरीरके पीडित किये जानेपर प्रवास करता 
है, यह प्रसिद्ध है । ओर वहाँ अनुञ्ययियोके व्रोहि आदि मावे रेतः सिञ्चन आवका कथन नहीं होना 
चाहिए । अतः अनुशयी जीवोंका अन्य जीवोसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें संसगेमात्र होता है । इससे 
जन! धातुके मुख्याथंस्व ओर स्थावरमावके उपमोग स्थानत्वका निराकरण करना चाहिए । स्यावर- 
भावके उपभोग स्थानत्वकी हम अवज्ञा ( इनकार ) नहीं करते । किन्तु अपुण्यके सामथ्यंसे स्थावर- 
सावको प्राप्त हुए अन्य जीवोंको वह उपमोगका स्थान हो, परन्तु हम ऐसा कहते हैं कि चन्द्रलोकसे 
अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावरमावका उपमोग नहीं करते ॥ २४ ॥ 
र सत्यानन्दी-दीपिका 

अपना-अपना कायं है, इससे इष्ट आादि कारीको भी पशु हिंसा आदि पापके योगसे स्यावरमाव होता 
है, अतः उनके सुख-दुःखके मागी होते हैं । 

& पयो यो हाक्षमत्ति यो रेतः सिञ्चति तञ्चुय एव मर्वात' (छा० ५१०६) (जो-जो बनुशयी 
सम्बन्धित उस अन्नको मक्षण करता है और जो-जो रेतका स्त्रोमे सिचन करता है, तद्रप हो वह जीव 
हो जाता है) इस वाक्यशेषमें ब्रीहि आदिगें प्रविष्ट अनुध्यी' जीवोंका अन्नह्वारा वीयंके आघान कर्ता 
पुरुषसे जो योग कहा गया है, उसकी अन्यथा अनुपपत्तिसे मी “त इह घ्रोहियवा '* जायन्ते यह जन्म- 
थृति गोण है । दुसरी बात यह भी है कि यदि श्रुतिको अनुशयी जोवोंका मुख्यरूपसे ब्रोहि आदि ग 
अभिप्रेत होता, तो ब्रीहि आदि देहका नाश होनेपर देहीका उत्कमण अवश्य होता है, तो फिर 'यो 
रेतः सिञ्चति तञ्जूय एव भवति' इस श्रुतिवाक्ससे विरोष होगा । इससे यहाँ केवळ सम्बन्धभात्र 

७५ 


ण९७ ब्र्मसूत्ञ-शाङुरसाष्य [ अ० ३ पा० १ 


अशुद्धमिति चेन्न ब्दात्‌ ॥ २५॥ 

पद्च्छेद--अशुद्धम्‌, इति, चेत्‌, न, शब्दात्‌ । 

सूज्ञाथं-अग्निष्टोम आदि याग पशुहिसा आदिके योगसे ( अशुद्धम्‌ ) अशुद्ध है, (इति चेन्न) 
ऐसा यहि कहो तो युक्त नहीं है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि वह श्रुति प्रमाणक है । 

& यत्पुनरुक्तम्‌-पशुिसादियोगादशुङ्माध्वरिकं कर्म, तस्यालिएमपि फलः 
मवकल्पत इत्यतो सुख्यमेबाचुहायिनां त्रीद्यादिजन्सास्तु, तत्र गोणी कल्पना5नर्थिकेति, 
तत्परिहियते-न, शास्त्रेतुत्वाडर्माधमंविन्ञानस्य । अयं घर्मो5्यमघमे इति शास्त्रमेच 
विज्ञाने कारणम्‌, अतीन्द्रियत्वात्तयोः, अनियतदेशकालन्निमित्तत्वाद्--यस्मिम्देरो काले 
निमित्ते च यो घमोंऽदुष्ठीयते ख एव देशकालनिमित्तान्तरेण्वघमा अचति, तेन शास्त्रा 
रते घर्माघर्मविषयं विज्ञानं न कस्यचिदस्ति । शास्त्राच्च हिसाचुत्रदाद्यात्मको ज्योतिः 
छोमो घर्म इत्यवघारितः, स कथमशुद्ध इति दाक्यते वक्तुम्‌! बडु न हिंस्यास्सर्वा 
भूतानि' इति शास्त्रमेव भूतविषयां दिसामधमं इत्यवगमयति। वाढम्‌, उत्सगंस्तु सः । 
अपवादः-'अभीषोमीयं पद्चुमालभेत' (यजु०) इति । उत्सर्गापवादयोश्व व्यवस्थितविषय- 
त्वम्‌ । तस्माद्विशुदधं कमे वैदिकम्‌, शिएरजुष्ठीयमानस्वाद निन्धमानस्वाच्च । तेल न तस्य 
प्रतिरूपं फळं जातिस्थावरत्वम्‌। नच उवादिजन्मवदपि ब्रीह्यादिजन्म भवितुमहंति। 
तद्धि , नैवमिद्द वैशेषिकः कश्चिदथिकारो5रित । अतश्रन्द्र- 
मण्डलस्खलितानामनुदायिनां बीह्यादिसंच्लेषमात्रं तद्भाव इत्युपचर्यते ॥ २५ ॥ 

जो यह कहा गया है कि पशु हिसादिके योगसे यज्ञकमं अशुद्ध है, उसका अनिष्ट फल भी चेद्ध द्धा नला के पद हिसादिके योगले यहकर्म अशुद्ध है, उसका अनिष्ट फल भी हो 
सकता है, इससे अनुशयी जीवोंका त्रीहि आदि जन्म मुख्य ही हो तो उसमें गौणी कल्पना अनथंक 
होगी, अब उसका परिहार किया जाता दै--नहीं, क्योंकि धमं और अधमंविज्ञान शास्त्रहेतुक है । 
यह घमं है और यह अघमं है इस विज्ञानमें शास्त्र ही कारण है, क्योंकि वे दोनों अतीन्द्रिय हैँ और 
उनके देश, काळ और निमित्त अनियमित हैं, जिस देश, काळ ओर निमित्तमें जिस धमका अनुष्ठान 
किया जाता है वही अन्य देश, काल और निमित्तमें अघमं हो जाता है, इससे शास्त्रज्ञाने विना 
घर्माघमं विषयक ज्ञान किसोको नहीं होता । दिसा अनुग्रह आदि रूप ज्योतिष्टोम घमंरूपसे द्यास्त्रसे 
निश्चित हुआ है, वह अशुद्ध है, ऐसा कैसे कहा जा सकता है । परन्तु “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह शास्त्र 
ही भूतविषयक हिंसा अघमं है, ऐसा अवगत कराता है । ठीक है, किन्तु वह तो उत्सगं है। और 
'अझीषोमीयं पशुमालभेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलमन करे ) यह अपवाद है । उत्सगे और अप- 
धादफा विषय व्यवस्थित ( भिन्न-भिन्न ) है। इसलिए वेदिक कमं विशुद्ध है, क्योंकि शिष्ट पुरुष उसका 
अनुष्ठान करते हैं और वह निन्दा करने योग्य नहीं है । इससे स्थावररूपसे प्रतिकूल जन्म उसका फळ 
नहीं है । एवान आदि जन्मके समान मी व्रीहि आदि जन्म नहीं हो सकता, क्योंकि जसे वह ( दवानादि- 
जन्म ) फपूयचरणोंका अधिकार कर कहा जाता है, वैसे यहाँ ( ब्रीहि आदि रूपसे जन्ममें ) कोई 
विशेष अधिकार नहीं है। इसलिए चन्द्रमण्डलसे स्खलित-गिरनेवाले अनुशयी जीवोंका त्रीहि आदि 
भाव-ब्रीहि आदि संसगंमात्र है, ऐसा उपचार किया जाता है ॥ २५॥ र 

सत्यानन्दी-दोपिका 


जभिप्रेत है । अत। चन्द्रलोकसे अवरोहण करनेवाले यी जीव स्थावर सम्बन्धी :खका 
उपभोग नहीं करते ॥ २४॥ 5३४ यन Sr 


न्न हिंस्यास्सर्वा भूतानि' यह उत्सर है, 'अप्तीषोमीयं पञ्चुमाळसेत' यह अपवाद-बाधक प्यार 
है । विशेषशास्त्रसे सामान्यशास्त्रका बाघ होता है। यदि ऐसा न माना जाय तो यह अपवादशास्त 


वा 


अधि० दै स० २६-२७] आपाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहि त ५९५ 


रेतःसिग्योगोऽथ ॥ २६॥ 
पद्च्छेद्‌-रेतःसिग्योगः, अथ । 
[ब्रीहि आदि भावके अनन्तर : 

थ्यो रेतः सचति EL श्रुतिमें ऐसा कहा गया प जोक रत सिया होत 
इतश्च ब्रीह्यादिसंइलेषमात्रं तद्भावो यत्कारणंबीह्यादिभावस्यानन्तरमनुदायिनां रेतः- 
सिग्भाव आस्नायते-'यो यो ह्यन्नमत्ति यो रेतः सिञ्चति तकूय एव भवति' (छा० ५।१०।६) इति। 
नचा सुख्यो रेतःखिग्भावः संभवति। चिरज्ञातो हि प्राप्यौवनो रेतःसिग्भवति । कथमिवा- 
दुपचरितं त द्भावमयमानाच्नानुगतोऽनुरयी प्रतिपद्यते ? तत्र तावद्चस्यं रेतःसिग्योग पव 
रेतःसिग्भाचोऽभ्युपगन्तव्यः। तद्वद्नीह्यादिभावोऽपि मीह्यादियोग पवेत्यचिरोघः ॥२६॥ 

योंनेः शरीरब्र ॥ २७॥ 

पद्च्छेद्‌--योनेः, शरीरम्‌ । 

सूत्राथे--(योने:) योनिमें वीयं सेचनके अनन्तर उस योनिसे सुख दुःख फलोपमोगके लिए 
( शरीरम्‌ ) योग्य शरीर उत्पन्न होता है, क्योकि “रमणीयचरणाः इत्यादि शास्त्र कहता है । 

& अथ रेतःसिग्भावस्यानन्तरं योनौ निषिक्त रेतसि योनेरधिशरी रमनुशयिनामजु- 
शयफलोपभोगाय जायत इत्याद शास्त्रम्‌-'तद्य इह रमणीयचरणाः? (छा० ५।१०।७) इत्यादि । 
तस्मादप्यचगस्यते नावरोहे बोह्यादिभावाचसरे तच्छरीरमेव सुखदुःखान्वितं भवतीति । 
तस्माद्‌ ब्रीह्मादिसंदलेबमात्रमनुरायिनां तज्ञन्मेति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

इति श्रीमच्छंकरमगवत्पूज्यपादङृतौ शञारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 


और इस हेतुसे भी ब्रीहि आदि भाव ब्रीहि आदि संइळेष-संसग मात्र है, क्योंकि "यो यो हा्- 
मत्ति०' ( जो जो अनुशथी सम्बन्धित उस अन्नका मक्षण करता है, जो जो वीयंका सेचन ( आधान ) 
करतां है, उसका रूप हो वह अनुशयी जीव होता है ) इस प्रकार ब्रोहि आदि भावके अनन्तर अनुशयी- 
जीवोंकी रेत:सिग्माव श्रुति है। और यहाँ रेतःसिग्माव मुख्य नहीं हो सकता, क्योंकि चिरकालसे 
उत्पन्न और प्राप्त योवनवाला रेतःसिग्‌ ( वीय्यंका आधान कर्ता ) होता है। खाये हुए अन्तके साथ 
अनुगत हुआ अनुशयी जीव आधान क्रियाके कर्ताका भाव उपचारके विता किस प्रकार प्राप्त करेगा ? 
इससे वहाँ रेतः सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध हो रेतःसिरमाव है, ऐसा अवश्य स्वीकार करना चाहिए । 
इसी प्रकार ब्रोहि आदि भाव भी ब्रीहि आदिके साथ सम्बन्ध हो है, इसलिए विरोध नहीं है ॥ २६ ॥ 

रेतःसिग्माव--रेत: सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेके अनन्तर योनिमें वीयं प्रक्षेप होनेपर 
अनुशयी जीवोंका अनुश्यय-कमं फछोपमोगके लिए योनिके आश्रित शरीर उत्पन्न होता है, इस प्रकार 
'तदय इह्‌ रमणीयचरणाः०” ( उन अनुशयी जोवोंमें जो पृष्पथालो हैं) इत्यादि भुति कहती है। 
इससे भी ऐसा अवगत होता है कि अवरोह होनेपर ब्रोहिं आदि भावके अवसरमें उस अनुशयी जीवका 
सुख दुःखसे अन्वित शरीर ही नहीं होता है । इसलिए अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि जन्म ब्रीहि बदि 
संरलेषमात्र है, ऐसा सिद्ध हुआ ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाङ्करमाष्य-माषा्ुवादके तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 

-— SB 


सत्यानन्दी दीपिका 
अनवकाश होनेसे व्यर्थ सिद्ध होगा । इसलिए शास्त्र विहित होनेसे यागमें पथु हिंसा निषिड मही है। 
वस्तुतः राग आदिसे प्राप्त हिसाकी निवृत्तिके लिए “न हिंस्यात्‌० यह सामान्य शति है, इसलिए 
इसका 'अझीषोमीयं०' इस विशेष श्रुतिके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २५॥ 


५९६ ्रह्मसूञ्ञ-ञाङुरभाष्य [ अ० दे पा० २ 
दृतीयाध्याये द्वितीयः पादः | 


[ अन्न पादे तत्तवंपदार्थपरिशोधनविचारः ] 
॥ इस पादमें तत्‌, त्वम्‌ पदार्थ परिशोधनका विचार है ॥ 
( १ संभ्याधिकरणम्‌ । सू० १-६ ) 
- संध्ये सृष्टिराह हि ॥१॥ 

पद्च्छेद्‌- संघ्ये, सृष्टि आह, हि । 

सून्नाथ--( संध्ये ) स्वप्नावस्थामें ( सृष्टि: ) सृष्टि व्यावहारिक सत्य है, (हि) क्योंकि (आह) 
“अथ रथान्‌? यह श्रुति ऐसा ही कहती है । 

& अतिक्रान्ते पादे पञ्चाग्निविद्यामुदाद्वत्य जीवस्य संसारगतिप्रभेदः प्रपञ्चितः । 
इदानी तु तस्येवावस्थाभेदः प्रपञ्च्यते । इद्मामनन्ति-स यत्र प्रस्वपिति’ (द्ृह०४।३।९) 
इत्युपक्रस्य 'न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः रूजते' (द्रुह ०४।३।१०) 
इत्यादि । तत्र संशयः-किं प्रवोघ इव स्वप्नेऽपि पारमार्थिकी स्टृष्टिराहोस्विन्मायामयीति ! 
तत्र तावत्प्रतिपद्यते-संध्ये तथ्यरूपा खष्टिरिति। संध्यमिति स्वप्नस्थानमाचए, वेदे 
प्रयोगद्शनात्‌ “संध्यं तीयं स्वप्नस्थानम्‌' (बृह० ४।३।९) इति । द्वयोळोकस्थानयोः प्रवोध- 
संप्रसादस्थानयोर्वा संधौ भवतीति संध्यम्‌ । तस्मिन्संध्ये स्थाने तथ्यरूपैव स्टिर्मवितु- 
मईति। कुतः ? यतः प्रमाणभूता श्रुतिरे चमाह-'अथ रथान्रथयोगान्पथः खुजते' (ब्ृह० ४।३।१०) 
इत्यादि । 'स हि कर्ता' इति चोपसंहारादेवमेचावगस्यते ॥१॥ 


गत पादमें पच्चाग्ति विद्याका उदाहरण देकर जीवको संसार गतिका प्रभेद विस्तार से कहा गया 
है । अब तो उसकी ही मिन्न-मिन्न अवस्थाएं विस्तारपुवंक कही जाती हैं। “स तन्न प्रस्वपिति’ ( वह 
जहाँ सोता है) इस प्रकार उपक्रम कर “न तन्न रथा०' ( उस अवस्थामें न रय हूँ, न रथमें जोते 
जानेवाले अश्व आदि हैं और न मागं ही हैं, परन्तु वह रथ, रथमें जोते जानेवाले अश्व आदि और 
रथके मार्मोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रुति कहती है। उसमें संशय होता है-क्या जाग्रतके 
समान स्वप्नमें मी पारमार्थिक ( व्यावहारिक ) सृष्टि है अथवा मायामयी ? पूचपक्षी--स्वप्नावस्थामें 
तथ्यरूप सृष्टि है, वहाँ ऐसा प्राप्त होता है । संध्य स्वप्नावस्थाको कहते हैं, क्योंकि “संध्यं तृतीयं स्वप्न- 
स्थानम्‌' ( तृतीय स्वप्न स्थान संध्य है ) इस प्रका वेदमें प्रयोग देखनेमें आता है । दो लोक स्थान 
यवा प्रबोध और सुषुप्ति अवस्थाकी जो संघिमे होता है, वह संघ्य कहा जाता है । उस संघ्य अवस्थामें 
सत्यरूप ही सृष्टि हो सकतो है । किससे ? इससे कि “अथ रथान० ( वह रथ, रथमें जोते जानेवाले 
अश्व और रथके मार्गोकी रचना करता है ) इत्यादि प्रमाण मूत भति ऐसा कहती है, क्योंकि 'स हि 
कर्ता? ( वही कर्ता है ) और इस प्रकारके उपसंहारसे ऐसा ही अवगत होता है ॥ १॥ 


5 सत्यानन्दी-दीपिका 
% कम फरनेवाछोंका गति ओर आगतिरूप संसार दुर्वार है । इस प्रकार विचार करनेसे 
वेराग्य होता है, जो तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिमें परम्परया साधन है ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥ १ ॥ 
ठिक 
& गत पादमें वेराग्य सिद्धिके लिए पष्चाग्नि विद्याके उदाहरणस गति ओर आगतिका विशेष 
विचार किया गया है। अब वेराग्यद्वारा साध्य “तत्‌, त्वम्‌? पदाथंका विवेक जो वाक्यायं ज्ञानका 


वि 


अधि० र स्रू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५९७ 


निर्मातारं चेके पुत्रादयश्च ॥ २॥ 


पद्च्छेद्‌- निर्मातारम्‌ , च, एके, पुत्रादय।, च । 

सूत्रा्थ--( च ) और ( एके ) कुछ शाखावाले स्वप्नमें ( निर्मातारमू ) कामोंका निर्माता 
परमात्मा है, ऐसा कहते हैं, यहाँ ( पुत्रादयः ) पुत्र आदि काम दाब्दसे अभिप्रेत हैं, क्योंकि श्रृतिमें 
काम झाव्दसे उनका कथन है । 

& अपि चेके शाखिनोऽस्मिन्नेव संध्ये स्थाने कामानां निर्मातारमात्मानमाम- 
नन्ति- “य एष सुप्तेणु जागति कामं कामं पुरुषो निर्मिमाणः' ( कठ० ५८ ) इति । पुत्रादयश्च 
तत्र कामा असिप्रेयन्ते-कास्यन्त इति 4 नजु कामशाव्देनेच्छाविशेषा पयोच्येरन्‌ , न, 
दातायुषः पुत्रपोन्नान्दृणीष्त्र' ( क० १।२३ ) इति प्रकृत्यान्ते “कामानां त्वा कामभाजं करोमि’ 
( क० १1२४ ) इति प्रकृतेषु तत्र तत्र पुत्रादिषु कामशब्दस्य प्रयुक्तत्वात्‌ । प्राज्ञ चैनं 


निर्मातारं प्रकरणचाक्यरोषाभ्यां प्रतीमः। प्राज्ञस्य हीदं प्रकरणम्‌ “अन्यत्र धर्मादन्यत्रा- 
Tr 


आर कुछ शाखावाळे इसी स्वप्नावस्थामें 'य एष सुप्तेपु०' ( इन्द्रिय आदिके सुप्त होनेपर 
जो यह पुरुष अपने इच्छित पदार्थोकी रचना करता हुआ जागता रहता है ) इसप्रकार कामोंका 
निर्माता आत्माको मानते हैं। वहाँ पुत्र आदि कामशव्दसे अभिप्रेत हैं, क्योंकि उनको कामना की 
जाती है । परन्तु कामशब्देसे इच्छाविशेष ही कहने चाहिए ? ऐसा नहीं, क्योंकि “शतायुषः०' ( हे 
नचिकेता ! तू सो वर्षकी आयुवाले पुत्र और पौत्र माँग ले ) ऐसा प्रस्तुत कर अन्तमें 'कामानां०' (मैं 
तुझे कामनाओंको इच्छानुसार सोगनेवाला किये देता हुँ ) इसप्रकार तत्‌ तत्‌ स्थानमे प्रकृत पुत्र 
आदिमें काम शब्दको प्रयुक्त किया गया है । इसके निर्माता इस प्राज्ञको हम प्रकरण और वाक्यशेषसे 
प्रतीत करते हैं । क्योंकि “अन्यत्र धर्माद०' ( वह धमंसे पृथक्‌ और अधमंसे पृथक्‌ है ) इत्यादि यह 


सत्यानन्दी दीपिका 

साधन है उसका इस पादमें निरूपण किया जाता है । इसप्रकार हेतुहेतुमड्भाव संगतिसे द्वितीयपादका 
आरम्म है । इस पादके 'न स्थानतोऽपि' इस ११ सुत्रके पहले उद्देश्यरपसे प्रथम जिज्ञासित “त्वस्‌' 
पदार्थका अवस्थाओंद्वारा विवेचन है । तदनन्तर पाद समाप्ति पर्यन्त “तत पदाथंका विवेचन है । 
यहाँ यह ज्ञातव्य दै कि 'तत्त्वससि' इस वाक्यमे “तत्‌' “त्वस्‌' यहाँपर “त्वस्‌' को उद्देश्य कर 'तत्‌' का 
विधान किया गया है, इसलिए उद्देश्यरूपसे 'त्वम? का प्रथम विवेचन है और विधेयरूपसे प्रतिपादित 
“तत? का अनन्तर । गत पादमें जीवकी गति ओर आगतिके विचारसे जाग्रदवत्याका निरूपण किया 
गया है । अब उस क्रमसे 'त्वस्‌' पदार्थमें स्वयं ज्योतिष्ठत्व सिद्ध करनेके लिए स्त्रप्तावस्थाका निरूपण 
किया जाता है । जाग्रदवस्थाके अनन्तर होनेवालो स्वप्नावस्था श्रुतिमें प्रतिपादित है, उसको उद्देश्यकर 
रथ आदिका अमाव और उसकी सृष्टि दोनों कहे गये हैं। इसको 'तन्न' आदिसे कहते हैं । 'आरम्मण' 
अधिकरणे प्रपन्चमात्रमें पारमाथिकत्वका निषेध किया गया है। परन्तु पूवं पक्षमें स्वप्नसृष्टि सत्यरूप 
है, क्योंकि 'अथ रथान्‌! इत्यादि श्रुति है। तथा उपक्रम ओर उपसंहारसे कर्ता भी एक ही है। 
यहाँ संष्य स्वप्नावस्थाको कहा जाता है । पूर्वपक्षमें जाग्रत्‌ अवस्थाके समान स्वप्ने मी जीवके लिए 
विवेक असिद्ध है और सिद्धान्तमें स्वप्न प्रतीतिमात्र होनेसे विवेक सि है, जिससे जीवें स्वयं प्रकाशत्व 
सिद्ध होता है ॥ १॥ 

9 “स्वप्नार्थाः सत्याः प्राज्ञनिित्तस्वात्‌ आकाशादिवत्‌” ( स्वप्तके पदार्थ सत्य हैं, क्योंकि 
प्राजसे निमित हैं, जैसे आकाश आदि ) इसप्रकार श्रुति और अनुमानसे स्वप्न सृष्टि जागरित सृष्टिके 
समान सत्य सिद्ध होती है ॥ २॥ 


२,८ प्रह्मच॒त्न-शाह्ुरआाष्य [ अ० ३ पा०२ 


घर्मात? ( क० २।१४ ) इत्यादि, तद्विषय एच च वाक्यरोषोऽपि-'तदेव झुक तदबह्म 
तदेवास्तमुच्यते । त््मिछोकाः श्रिताः सवं तदु नात्येति कश्चन’ ( क० ५।८ ) इति । प्राज्ञकतका 
च सुष्टिस्तथ्यरूपा समधिगता जागरिताञ्चया, तथा स्वप्नाश्रयाऽपि खष्टिभवितुमहति। 
तथा च श्रुतिः अथो सल्वाहु्जागरितदेश एवास्यैष इति यानि होव जाग्रत्पश्यति तानि सुप्तः 
( बृह० ४।३।१४ ) इतिं स्वप्नजागरितयोः समानन्यायतां श्रावयति । तस्मात्तथ्यरूपैव 
संघ्ये सष्टिरिति ॥२॥ 

एवं प्राप्ते प्रत्याह-- 

मायामात्रं तु कार्स्नर्येनानभिव्यक्तस्वरुपत्वात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद--मायामात्रम्‌, तु, कार्स्न्येन, अनमिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । 

सूच्ार्थ--( तु ) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है, (मायामात्रम्‌) स्वप्न सृष्टि मायामात्र है, 
क्योंकि (कात्न्यन) देश, काल आदि समस्त घर्मो (अनमिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌) अभिव्यक्त स्वरूप नहीं है । 

* लुशब्दः पकष व्यावतंयति । नेतदस्ति-यङुक्तं संध्ये सृष्टि, पारमार्थिकीति। 
मायैव संध्ये सिन परमार्थंगन्धोऽप्यस्ति । कुतः ? कात्स्न्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । 
नहि कार्स्न्येन परमार्थव स्तुघरमेणाभिन्यक्तस्वरूपः स्वप्नः । किं पुनरत्र कात्स्न्यमभिप्रेतं 
देशक्राळनिमित्तसंपत्तिरवाघश्च। नहि परमाथव स्तुविषयाणि देशकाळनिमित्तान्यवाघश्च 
स्वप्ने संभाव्यन्ते । न तावत्स्वप्ने रथादीनामुचितो देशः संभवति । नहि संवृते देहदेशे 
रथादयोऽवकाशं लभेरन्‌ । स्यादेतत्‌-बहिंद हात्स्वप्नं द्रक्ष्यति, देशान्तरितद्रव्यग्रहणात्‌। 
दशयति च श्रुतिवहिद्‌ हात्स्वप्नम्‌-'बहिप्कुलायादर्तश्वरित्वा । सो ईयते5छतो यत्न कामस्‌' 
प्राज्ञका ही प्रकरण है। और “तदेव झुक्र०' ( वह शुद्ध है, वह ब्रह्म है और वही अमृत कहा जाता है 
उसमें सब लोक आशित हैं, कोई भी उसका उळङ्कन नहीं कर सकता ) यह वाक्यशेष भी तद्विषयक 
ही है । जेसे प्राज्ञकतुंक जाग्रत्‌ आश्रय सृष्टि सत्यरूपसे निश्चित की गई है, वेसे स्वप्न आश्रय सृष्टि मी 
हो सकती है । इसीप्रकार 'अथ खल्चाहुः०' ( इससे अवश्य ही कोई ऐसा कहते हैं कि यह ( स्वप्न 
स्थान ) इसका जागरित देश ही है, क्योंकि जिन पदार्थोको यह जागनेपर देखता है, उन्हींको सोया 


हुआ भी देखता है ) यह श्रुति स्वप्न ओर जाप्रदवस्थाकी समान रीतिका श्रवण कराती है, इसलिए 
स्वप्नमें सत्यरूप ही सृष्टि है ॥ २॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण कहते हैं-- - 

तु शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा गया है कि स्वप्नमे सृष्टि पारमाथिक है, 
यह नहीं है, सवप्नम सृष्टि माया ही है उसमें तो परमाथंका गन्ध-लेश भी नहों है। किससे ? इससे 
कि उसका सर्वात्मना स्वरूप अभिव्यक्त नहों है। समस्त परमाथ वस्तुके धमंसे स्वप्न अभिव्यक्तस्वरूप 


नहीं है । परन्तु यहाँ कात्स्न्यंस क्या अमिप्रेत है? देश, काळ, निमित्तरूप संपत्ति ओर अबाध अभि- 
प्रेत हैं । परमाथं वस्तु विषयक देश, काळ, निमित्त और अबाघ स्वप्नमें संमाष्य नहीं हैं । रथ आदि 


का स्वप्नमें उचित देश संभव नहीं, क्योंकि संकीण देह देशमें रथ आदि अवकाश -प्राप्त नहीं कर 
आ है कि देहसे बाहर स्वप्न देखेगा, कारण कि देशसे व्यवघान वाले पदार्थोका 
` ग्रहण होता है। और 'बहिष्कुळायाद०' ( वह अमृतघर्मा शरीरसे बाहर विचरवा है, जहाँ:वासना 
होती वहाँ थला जाता है ) यह श्रुति देहसे बाहर स्वप्न _ दिखाती है और ऐसी स्थिति, ग्रति और 
: ` ., -खल्याबन्दी-दीपिका १ खु 
: (ल्क्य रय घादि प्रातिघाखिक हैं, क्योकि खाग्ररित रथ आदियें क्नुप्त सामत्रीके विना-देखे जाते हैं 


अघि० १ खू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५९९ 


(बृह० ४।३।१२) इति। स्थितिगतिप्रत्ययभेद्श्च नानिप्क्रान्ते जन्तौ सामञ्चस्यमरञ्नुवीतेति- 
नेत्युच्यते, नहि सुप्तस्य जन्तोः क्षणमात्रेण योजनशतान्तरितं देशां पयेतु विपयेतुं च ततः 
सामर्थ्यं संभाव्यते । कचिच्च प्रत्यागमनवरजितं स्वप्नं श्रावयति-कुरुष्वहमद्य शयानो 
निद्रयाऽभिप्लुतः स्वप्ने पञ्चालानभिगतश्चास्मिम्प्रतिवुद्धञ्चेति । देहाच्चेदपेयात्पञ्चाळेष्वेच 
प्रतिबुध्येत तानसावभिगत इति, ङुरुष्वेच तु प्रतिबुध्यते, येन चायं देहेन देशान्तर- 
मइ्नुवानो मन्यते तमन्ये पाइवेस्थाः दायनदेश एव पच्यन्ति । यथाभूतानि चायं देशान्त- 
राणि स्वप्ने पच्यति न तानि तथाभूतान्येव भवन्ति । परिधाबंश्चेत्पच्येज्ञाग्रद्वदवस्तुभूतमर्थ- 
माकळयेत्‌। दशयति च श्रुतिरन्तरेच देहे स्वप्नम्‌-'स अत्रततस्वप्न्यया चरति' इत्युपक्रम्य 
“स्वे शरीरे यथाकामं परिवतंते'(डृह०२।३।१८) इति। अतश्च श्रुत्युपपत्तिविरोघाद्वहिष्कुलायश्च॒ति- 
गाणी व्याख्यातव्या- बहिरिव कुळायादसृतश्चरित्वेति। यो हि वसन्नपि शरीरे न 
तेन प्रयोजनं करोति स बहिरिब शारीराद्भवतीति। स्थितिगतिप्रत्ययभेदोऽप्येचं सति 
विप्रलम्भ पचाभ्युपगन्तव्यः। कालविसंवादोऽपि च स्वप्ने भवति-रजच्यां सुतो वासरं 
भारते वर्ष मन्यते। तथा सुहतेमात्रवर्तिनि स्वप्ने कदाचिद्दहुवर्षपूगानतिचाहयति। 
निमित्तान्यपि च स्वप्ने न बुद्धये करमणे वोचितानि विद्यन्ते। करणोपसंहाराद्धि नास्य 
रथादिग्रहणाय चक्षुरादीनि सन्ति। रथादिनिर्वंतंनेऽपि कुतोऽस्य निमेषमात्रेण सामर्थ्यं 


दारूणि वा । बाध्यन्ते चैते रथादयः स्वप्नदृष्टाः प्रबोधे। स्वप्न एव चैते सुलभवाधा 


है, ऐसा व्याख्यान कंरना चाहिए--“मानो देहसे बाहर अमृतधर्मा भ्रमण कर” जो शरीरमें रहता हुआ 


`` ओ उससे प्रयोजन नहीं रखता वहं शरीरखे बांहर-सा होता है । ऐसा होनेपर स्थिति, गति ओर प्रत्यय- 


-भेदका. भी विभ्रम ही स्वीकार करना चाहिए । सवपते काळ विरोष भी होता. है, रातको सोया हुआ 


भारतवरषमें दिन मानता है । इस प्रकार मूहते मात्रवत्ति स्वप्नमें बहु वषे. समुदायका अतिवहन करता 
हैं और स्वप्ने ज्ञान अथवा फमके लिए उचित निमित्त मी विद्यमान, नहीं होते, क्योकि इच्द्रियोंके 


“^ उपसंहार होनेसे रथ आदि ग्रहण करनेके छिए इसे चक्षु आदि मी नहीं हैं। इस प्रकार, कह, 


शत्यांनन्दी 


क 
बि 
च 


जैसे शुक्तिरजत थादि) इससे ये मायामात्र हैं-अविद्याका परिणाममात्र हैं, आर कातल क क 


निमित्त और अबाध यथां वस्तु विषयक होते हैं, शुक्तिरजतके समान , प्रातिभासिक स्या 
नहीं होते । जिन पदार्थोको स्वपे जैसे देखता है वे वसे नही होते, समं वृष जग 
हुए दिखाई देते है किन्तु होते स्थिर हैं, अतः स्वप्न पदा जागरितके समान-सत्य न + 


ह. व 
उनः 


छ. 
च 


६०० . ब्रह्मसुज्-दाहुरभाष्य [ अ० दे पा० २ 


भवन्ति, आद्यन्तयोव्यभिचारद्शंनात्‌ । रथोऽयमिति हि कदाचित्स्वप्ने निर्धारितः 
क्षणेन मजुष्यः संपद्यते, मनुप्यो5यमिति निर्धारितः क्षणेन वृक्षः । स्पष्टं चाभावं रथा- 
दीनां स्वप्ने श्रावयति शाख्म्‌- न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो मवन्ति' (बृह० ४।३।१०) 
इत्यादि । तस्मान्मायामात्रं स्वप्नदर्शनम्‌: ॥२॥ 


सचकश्न हि श्रुतेराचक्षते च तद्विदः ॥ ४॥ 
पदच्छेत्र--सूवेकः, च, हि, भूतेः, आचक्षते, च, तद्विदः । 


सूत्रार्थ--( सूचकः ) स्वप्न मविष्यत्के शुभ ओर अशुभका सूचक है, (हि) क्योंकि (श्रुतेः) 
“यदा कमंमू' इत्यादि श्रुतिसे ऐसा अवगत होता है (च ) और ( तद्विदः ) स्वप्न शास्त्रवेत्ता भी 
( आचक्षते ) स्वप्तको शुमाशुमका सूचक ही कहते हैं । 

७ मायामात्रत्वात्त्ि न कश्चित्स्वप्ने प्रमार्थगन्धो ऽस्तीति-नेत्युच्यते, सूचकश्च हि 
स्वप्नो भवति भविप्यतोः साध्वसाधुनोः । तथा हि श्रूयते-'यदा कससु काम्येपु स्त्रियं स्वप्नेषु 
पश्यति । समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदृश ने! (छा० ५।२।८) तथा 'पुरूषं कृष्णं छष्णद्न्तं 
पच्यति ख एनं हन्ति’ इत्येवमादिभिः स्वप्नेरचिरजीवित्वमावेद्यत इति श्रावयति। आचक्षते 
च स्तप्नाव्यायविदः-- ऊजरारोहणादीनि स्वप्ने धन्यानि खरयानादीन्यधन्यानि' इति । मन्त्र- 
देवताद्रव्यविशेषनिमित्ताश्व केचित्स्वप्ना, सत्यार्थंगन्धिनो भवन्तीति मन्यन्ते। तत्रापि 
भचतु नाम सूच्यमानस्य वस्तुनः सत्यत्वं, सचकस्य तु स्त्रोदरांनादेभेवत्येव वैतथ्यं वाध्यः 
रय आदि निर्माणके लिए इसे सामथ्यं अथवा लकड़ी कहाँ हैं ? स्वप्न दृष्ट ये रथ आदि पदार्थ जाग्रत्‌ 
-: हौनेपर बाधित हो जाते हैं, स्वप्तमें इनके बाघ सुळम होते हैं, कारण कि स्वप्नके आदि और अन्तमें 
इनका व्यमिचार देखनेमें आता है, यह रथ दै, ऐसा कमो स्वप्तमें निश्चित हुआ पदाथ क्षणमें मनुष्य 
हो जाता है, यह मनुष्य है, ऐसा निर्धारित हुआ क्षणमें वृक्ष हो जाता है, इसलिए “न तत्र रथा०' 
( उस स्वप्नावस्थाम न रथ हैं, न रथमें जोते जानेवाले अस्व आदि हैं और न मागं ही हैं ) इत्यादि 
शास्त्र स्वप्तर्मे रथ आदिका अमाव स्पष्ट श्रवण कराता है । इससे स्वप्न दर्शन मायामात्र है ॥ ३ ॥ 

मायामात्र होनेसे तो फिर स्वप्नमें परमार्थका कोई गन्ध भी नहीं है, नहीं, ऐसा कहते है-- 
स्वप्न भविष्यके शुम ओर अशुभका सूचक होता है । जेसे कि 'यदा कमंसु०' (पुरुष जिस समथ काम्य 
कर्मोमें स्वप्नमें स्त्रीको देखे तो उस स्वप्नके दन होनेपर उस कमंमें समृद्धि जाने) यह श्रुति है । 
तथा “कृष्ण दान्तवाले कृष्ण पुरुषको स्वप्नमें देखता है वह स्वप्न इष्ट उस स्वप्न द्रष्टाको मार 
डाळता है? इत्यादि स्वप्नोसि अल्प जीवित्व सुचित होता है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है । और स्वप्न 
शास्त्रवेत्ता कहते हैं कि स्वप्नमें हाथीपर आरोहण आदि घन्य-शुभ हैं और गदंभपर सवारी आदि 
अघन्य-भरशुम हैं । और मन्त्र, देवता, इव्यविशेष निमित्तक फोई कोई स्वप्न सत्य अथे युक्त होते 
हैं, ऐसा मानते हैं। स्वप्तमें मी सूचित हुई वस्तु मळे ही सत्य हो, परन्तु सूचक स्त्री दशन आदि तो 
असत्य ही होते हैं, क्योंकि वे बाध्यमान हैं, ऐसा अमिप्राय है । इससे स्वप्नमें मायामात्रत्व उपपन्न 

सत्यानन्दी-चौपिका 
_ ® यद्यपि मन्त्रके प्रमावसे, देवताके अनुग्रहे अथवा ओषधि आदिके सेवनसे स्वप्न सत्यके 
सूचक होते हैं और वे सत्य होते हैं, तो मी स्वप्न पदार्थं सत्य नहीं होते ? क्योंकि वे बाधित होते हैं । 
जेते रज्जुसपं, शुक्तिरजत आदि सत्यमय तथा हषंके सूचक होनेपर भी बाधित होनेसे प्रतीतिमात्र हैँ । 
आर जो इस पादके प्रथम सूत्रमें “सन्ध्ये सृष्टिराद हि? इसके अनुसार 'अथ रथान्रथयोगान्पथः सजते' 
इस श्रूतिसे स्वप्न सृष्टिको सत्य कहा गया है वह श्रति कथन गौण है, वह केवळ तिमित्तमात्रको 
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मानत्वदित्यभिप्रायः। तस्मादुपपन्नं स्वप्नस्य मायामात्रत्वम्‌। यदुक्तम-'आह हि’ इति, तदेवं 
सति भाक्तं व्याख्यातव्यम्‌ । यथा लाङ्गलं गवादीनुद्दहतीति निमित्तमात्रत्वादेवमुच्यते, 
नतु प्रत्यक्षमेव लाङ्गलं गवादीबुद्वइति । एवं निमित्तमात्रत्वात्सुप्तो रथादीन्सजते स हि 
कतेति चोच्यते, नतु प्रत्यक्षमेव सुप्तो रथादीन्खजति । निमित्तत्वं त्वस्य रथादिप्रतिभान- 
निमित्तमोदत्रासादिदशंनात्तन्निमित्तमूतयोः सुकृतदुष्कृतयोः कदृत्वेनेति वक्तव्यम्‌। 
& अपि च जागरिते विषयेन्द्रियखंयोगादादित्यादिज्योतिव्यंतिकराच्चास्मनः स्वयंज्यो तिष्ट 


- दुर्विवेचनमिति तद्विवेचनाय स्वप्न उपन्यस्तः! तत्र यदि रथादिस्ष्टिवचनं शरुत्या नीयेत, 


तदा स्वयंज्योतिष्र न निर्णीतं स्यात्‌। तस्माद्रथाद्यमाववचनं श्रुत्या, रथादिसष्टिवचन तु 
भक्त्येति व्याख्येयम्‌ । पतेन निर्माणश्चवणं व्याख्यातम्‌ । यदप्युक्तम्‌-भ्राज्ञमेनं निर्मातार- 
सामनन्ति' इति-तद्प्यसत्‌, श्रुत्यन्तरे “स्वयं विहृत्य स्वयं निर्माय स्वेन मासा स्वेन ज्योतिषा 
प्रस्वपिति’ (जह ४।३।९) इति जीवव्यापारश्रवणात्‌ । इहापि 'य एष सुप्तेषु जारातिं’ (क० ५।८) 
इति प्रसिद्धानुचादाजीच पवायं कामानां निर्माता संकीत्यंते। तस्य तु वाक्यशेषेण तदेव 
शुक्रं तदूजहों ति जीवभावं व्यावत्यं ब्रह्ममाव उपदिच्यते-'तस्वमसि’ (छा० ६।९।४) इस्यादि- 
चदिति न ्रह्मप्रकरणं विरुध्यते। न चास्माभिः स्वप्नेऽपि प्राश्चव्यवद्दारः प्रतिषिध्यते । 


है। जो यहु कहा गया है कि 'आह हि! ( क्योंकि श्रुति कहती है) ऐसा द्वोनेपर-श्रुति ओर युक्तिसे 


स्वप्नके मायामात्रयत्व सिद्ध होनेपर वह गोण दै, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए। जेसे हळ बेल 
आदिका वहन करता है, ऐसा निमिततमात्रसे कहा जाता है। परन्तु हरू प्रत्यक्षरूपसे बेल आदिका 
घहम नहीं करता, वसे ही निमित्तमात्रसे सुप्त पुरुष रथ झादिका निर्माण करता है ओर वही कर्ता 
है, ऐसा कहा जाता है, परन्तु सुप्तपुरुष प्रत्यक्षरूपसे रथ आदिका निर्माण नहीं करता । इसका निमित्तत्व 
तो रथ आदिकी प्रतीतिसे उत्पन्न हषं आर त्रास आदिके दर्शनसे उनके निमित्तरूप सुकृत और 
ुप्कृतके कतुंल्पसे हैं, ऐसा कहना चाहिए । ओर जाग्रतमें विषय इन्दियोके संयोगसे और आदित्य 
यादि ज्योतिःके संकरसे आत्मामें स्वयं ज्योतिष्ठुका विवेचन दुष्कर है, अतः उसके विवेचनके लिए 
स्वप्नका उपन्यास किया गया है । उसमें यदि रथ आदि सृष्टि वचन श्रुतिसे ( मुख्यवृत्तिसे ) तत्परक 
लिया जाय, तो आत्माका स्वयं ज्योतिष्ट निर्णीत नहों होगा । इसलिए रय आदि अमाव वचव मुस्य- 
वृत्तिसे और रथ आदि सृष्टि वचन गौण वृत्तिसे है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए । इससे निर्माण 
श्रुतिका व्याख्यान हुआ । योर जो यह कहा यया है कि इस प्राञ्चको स्वप्नका निर्माता कहते हैं, वह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि “स्वयं विहस्य०' ( स्वयं ही इस स्यूल घरीरको अचेतकर तथा स्वयं अपने 
वासनामय देहको रचकर, अन्तःकरण वृत्ति प्रकाशसे तथा स्वयं ज्योतिः स्वरूपसे उस वासनामयको 
विषय करता हुआ शयन करता है ) इसप्रकार अन्य भुतिमें जीव व्यापारका अवण है। और 'य एष०' 
(बो यह इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर जागता है) यहाँ मी प्रसिद्धके अनुवादसे यह जीव ही कामोंका निर्माता 
कहा जाता दै । किन्तु उसका “तदेव छुक्रं तदूबह्य'० (वही शुक्र है ओर वह ब्रह्म॒ है) इस वाक्यशेषसे 
जीवभाव व्यावृत्तकर .'तत्त्वमसि' इत्यादिके समान ब्रह्ममाव उपदेश किया जाता दै, इससे ब्रह्म 
प्रकरणका विरोध नहीं है । और हम स्वप्नमें मी प्राज्ञके व्यापारका प्रतिषेध नहीं करते हैं, क्योंकि वह 
खत्यानन्दी-वीपिका 
लेकर कहा गया है। अतः स्वप्न भोक्ता पुण्य, पाप द्वारा स्वप्न सृष्टिका निमित्तमात्र है, अतः उस 

सुप्तका स्वप्नकतृत्व गौण है । i ° 
ॐ'अन्ायं पुरुषः स्वयं ज्योति यह श्रुति स्वप्तको लेकर द्यात्मामें स्वयं ज्य त 

पादन करती है । रय आदि सृष्टि वचन रथ आदि सृष्टि परक नहीं दै, क्योंकि एक ही शुत 

७६ 
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- तस्य सर्चेश्वरत्वात्सर्वास्वचस्थास्वधिष्ठातत्वोपपत्तेः। पारमार्थिकस्तु नायं संध्याश्रयः 
सगो वियदादिसर्गचदित्येतावत्प्रतिपा्ते।। नच वियदादिसरगंस्याप्यात्यन्तिकं सत्यत्व 
मस्ति । प्रतिपादितं हि 'तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः' (० सू० २।१।१४) इत्यञ्च समस्तस्य 
प्रपञ्चस्य मायामात्रत्वम्‌। प्राक्तु ब्रह्मात्मत्वद्रानाद्धियदादिप्रपश्चो व्ववस्थितरूपो 
भवति। संध्याश्रयस्तु प्रपञ्चः प्रतिदिनं वाध्यत इति, अतो वेशेषिकमिदं संध्यस्य 
मायामात्रत्वसुदितम्‌ ॥ ४ ॥ 
परामिध्यानात्त तिरोहितं ततो ह्यस्य बन्धविपर्ययौ ॥ ५॥ 
पद्च्छेद्‌--परामिध्यानात्‌, तु, तिरोहितम्‌, ततः, हि, अस्य, बन्धविपर्ययौ । 
सृजार्थ- ( तु ) परन्तु ( अस्य ) जीवका ( तिरोहितम्‌) अविद्या आदिसे थावृत्त ऐस्वर्थं 
( परामिष्यानात्‌ ) परमात्मके घ्याससे अभिव्यक्त होता है, (ततोहि) क्योंकि ( बन्धविपयंयौ ) ईस्वर- 
ज्ञान न होनेसे जीवका बन्ध और ज्ञान होनेसे मोक्ष होता दै। ऐसा 'ज्ञात्वा देवं' इत्यादि श्रुतिमें 
प्रतिपादित है । 
अथापि स्यात्परस्यैच ताबदात्मनोऽशो जीवोऽग्नेरिच विस्फुलिङ्ग, तत्रेचं सति 
समाने दहनप्रकारानदाक्ती भवतः, एवं जीवेश्वरयोरपि ज्ञानेश्वर 
शक्ती,ततश्व जोयस्य ज्ञाने श्वयंवशात्सांकल्पिकी स्वप्ने रथादिस्टष्टिमेविष्यतीति। अन्नोच्यते 
सत्यपि जीवेश्वरयोरंशांशिमाचे प्रत्यक्षमेव जीवस्येश्वरविपरीतधमत्वम्‌ । किं पुनर्जीवस्ये 
श्वरसमानधमंत्वं नास्त्येव ? न नास्त्येव, विद्यमानमपि तत्तिरोहितमविद्यादिव्यवधानात्‌। 
तत्पुनस्तिरोहितं सत्परमेश्वरमभिध्यायतो यतमानस्य जन्तोचिधूतभ्वान्तस्य तिमिरतिर 
स्कृतेव हकशक्तिरौषघत्रीर्यादीश्वरप्रसादात्संसिद्धस्य कस्यचिदेवाविभंचति, न स्वभावत 
पच सर्चेषां जन्तूनाम्‌ । कुतः ततो हीश्वराद्भेतोरस्य जीवस्य बन्धमोक्षौ भवतः । ईश्वरः 


सबका ईश्वर होनेसे सब अवस्थाओंमें मी अधिष्ठाता हो सकता है। परन्तु आकाश आदि सृष्टिके 
समान यह स्वप्न आश्रय सृष्टि पारमार्थिक नहीं है, केवळ इतना ही प्रतिपादित किया जाता है । और 
-आाकाश् आदि सृष्टि भी आत्यत्तिक :सत्य -नहीँ है, क्योंकि 'तदनन्यस्वमारम्मणशब्दादिस्यः' इस 
` सृत्रमें सम्पूर्ण प्रपञ्चमें मायामात्रत्व प्रतिपादित है । ब्रह्मात्मत्व- ज्ञोनके पूवं आकाश आदि प्रपञ्च व्यव- 
स्थितरूप होता है, और स्वप्न आश्रय प्रपञ्च तो प्रतिदिन बाधित होता है । “अतः स्वप्तमें यही:विशेष 
मायामात्रत्व कहा गया है ॥ ४॥ 
परन्तु ऐसा भी हो कि जसे विस्फुलिज्ञ अग्निका अंश है, -वेसे ही जीवं परमात्माका अंश है! 
ऐसा होनेपर जैसे अग्नि ओर विस्फुकिङ्गसें दहन और प्रकाशन शक्ति समान है, वेसे जीव और ईष्वरमें 
भी ज्ञान और ऐइवयंश्क्ति समान होगी, उससे जीवके ज्ञान और ऐश्वयंके बलसे स्वप्नमें सांकल्पिकी 
“रय आदि सृष्टि हो जायगी । इसपर कहते है-जीव ओर ईश्वरका अंद्यांशिमावं होनेपर भी प्रत्यक्षः . 
ख्पसे जीवमें ईशवरसे विपरीत घमं हैं, तो क्या जीवम्रें ईश्वरके समान घमं नहीं हैं ? नहीं है, ऐसा 
नहों, क्योंकि समान घमं विद्यमान होता हुआ भी अविद्याके. व्यवधानसे वह तिरोहित है। परन्तु वह . 
तिरोहित होता हुआ भी परमेदवरका ध्यान करनेवाले यत्नशील विनष्ट. बञ्ञान निष्पाप किसी एक सिङ 
ईद्वरके प्रसादसे 1 आविभूंत होता है, जैसे ओषषके- बलसे शिंजी 
। सी तिरकृत So त होती है । व समी प्राणियोंको ज्ञान ऐश्बयं चि आविभूत 
सत्यानन्दी दीपिका 
झादिका अमाव और रथ आदि सृष्टि परस्पर विरुद्ध हैं, अतः रथ आदि अमाव वचन मुख्य हे और ' 
रथ आदि सृष्टि वचन गोण है ॥ ४ ॥ 
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हयापिः स तत्स्व क पप काय मोक्षः । तथा च धुतिः--'ज्ञात्वा देवं सवं- 
४ क्षोणकलशजन्मद्धपयुप्रह्वाणः । त ॥ देहभेदे भे ® ति 
0000 स्यामिध्यानात्ततोयं देहभेदे विश्वैदव प केवळ आप्तकामः 
देहयोगाद्वा सोऽपि ॥६॥ 
पदच्छेदू--देहयोगात्‌, वा, सः, अपि । 
_( सोऽपि ) जीवके ऐश्वयं 

होता है स हवर | कळी | खा वह पिरोमान जी ( देहयोगाद ) इ या 

कस्मात्पुनर्जीबः परमात्मांश एव संस्तिरस्छृतज्ञानेश्‍वर्याो भवति ! युक्त तु शाने- 
इवर्ययोरतिरस्कृतत्व॑ विस्फुलिज्लस्येव दहनप्रकाशनयोरिति-उच्यते-सत्यमेवैतत्‌, 
सोऽपि तु जीवस्य ज्ञानैदवर्यतिरोमावो देहयोगाहेहेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेद्नादियोगा- 
द्भवति । अस्ति चात्रोपमा--यथाऽग्नेदंहनप्रकादानसंपन्न स्याप्यरणिगतस्य दनः 
प्रकाइाने तिरोहिते भवतो यथा वा भस्मच्छन्नस्य, एवमविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपकत- 
देहाऱ्युपाधियोगात्तदविवेकञ्चमङृतो जीवस्य श्नेश्वर्यतिरोभावः। वाशब्दो जीवेइवर- 
योरन्यत्वादाङ्काव्यावृस्यथेः । नन्वन्य एव जीव ईश्वरादस्तु, तिरस्क्ृतश्ञानेश्वर्॑त्वात्‌ , 
कि देहयोगकल्पनया ? नेत्युच्यते-नह्यन्यत्वं जीवस्येश्वरादुपपद्यते, 'सेयं देवतैक्षत' (छा० 
६३२) इत्युपक्रम्य ‘अगेन जोवेनात्मनाश्ुपविश्य' ( छा० ३३३२ ) इत्यात्मशब्देन जीवस्य जीवेनात्मनाऽचुप्रविइय' ( छा० ६।३।२ ) इत्यात्मशब्देन जीवस्य 


(SLOTS) ECS ४३३० त 2 3 व SSSR Do सन पनन तय, 
नहीं होती । किससे ? “ततो हि” ईवत्ररखूप हेतुसे, अस्य-जीवका वन्व ओर मोक्ष होता है। ईश्वर 


स्वरूपका परिज्ञान न होनेसे वन्ध और उसके स्वरूप परिज्ञानसे मोक्ष होता है । क्योंकि “ज्ञात्वा देवं०' 
( “यह मैं हैं” इसप्रकार परमात्माका ज्ञान होनेपर अविद्य आदि सम्पूणं क्लेशोंका नाथ हो जाता है 
और क्लेशोका क्षय हो जानेपर जन्म मृत्युकी निवृत्ति हो जाती है । तथा उसका ध्यान करनेसे शरोर- 


पातके अनन्तर [ विराट्‌ ओर हिरण्यगमंकी अपेक्षा | कारण ब्रह्मरूप सर्वेश्वयंमयो तृतोय अवस्थाकी 
प्राप्ति होती है और पुनः आप्तकाम होकर कैवल्य पदको प्रास हो जाता है ) इत्यादि श्रुति है॥ ५ ॥ 


परमात्माका अंश होवा हुआ भी जीव तिरस्कृत ज्ञानेश्वयंवान्‌ पुनः क्यों होता दै ? प्रत्युत जैसे 


विस्फुलिङ्गके दहन और प्रकाशन अतिरस्कृत हैं, वसे ईश्वरां जीवके ज्ञान ओर ऐइवयं अतिरस्कृत . ` 


होने चाहिए । कहते है--यह सत्य है, किन्तु जीवका “सोऽपि” शानेश्वयं विरोमाव मी, देहयोगात्‌ 


देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिके योगसे -होता है ।. यहाँ दृष्टान्त भी है--जैसे दहन - 


झर प्रकाश सम्पन्न होते हुए सी अरणिगत : अग्निके दहन और प्रकाशन तिरोहित होते हैं, थवा 
जिस प्रकार अस्मे आच्छादित अगे दहन और प्रकाश विरोहित होते हैं, उसी प्रकार अविद्यासे 


. अत्युपस्थापित ( खड़े किए हुए ) नाम ओर खूपसे होनेवाली देह . आदि उपाधिके साथ सम्बन्ध 


होनेसे जीवके उपाधिके अविवेकभ्रमसे होनेवाले ज्ञान और ऐश्वयं तिरोहित होते हैं । “बा' शब्द 


` जीव और ईश्वरमें अन्यत्व शङ्का व्यावृत्तिके लिए है । परन्तु जोव. ईश्वरसे अन्य ही है, क्योंकि उसके 
- ज्ञान और ऐश्वय्यं तिरस्कृत हैं. देहगोगकी कल्पनासे क्या प्रयोजन ? नहीं, ऐसा कहते हैं---जीवमें ईश्वरसे 


अन्यत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि “सेयं देवतैक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया ) इन प्रकार आरम्म 
= सत्यान्दीः दीपिका 

# यदि स्वप्ममे प्रतीयमान प्रकाश सदय हो, तो जाग्रदके समान आत्माका स्वप्रकाशत्व स्पष्ट 

प्रतीत नहीं होगा । स्वप्नको प्रातिमासिक माननेपर तो उसमें सूये आदि” बाह्य प्रकाश ओर इन्द्रिय 


आदिके न होनेसे भी जो स्वप्न पदार्योका अवमास होता है वह स्वयं ज्योति! स्वप आएमासे होता है। 
य दा साम्पवचन स्वप्नमें समत्वे अमिप्रायते नहीं दै, क्योंकि उसी श्रुतिमें 


क 


लट 
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परामर्शात्‌ । ‘तत्सत्यं स आत्मा तस्‍्वमसि श्वेतकेतो’ ( छा० ६।९।४ ) एति च ज्ीवायोपदिश 
तीश्वरात्मत्वम्‌। अतोऽनन्य एवेश्वराज्ीचः सन्‌ देदयोगात्तिरोहितश्ञानेश्वयों भवति । 
अतश्च न सांकल्पिकी जीवस्य स्वप्ने रथादिसष्टिघंडते। $ यदि च सांकल्पिकी स्वप्ने 
रथादिर्ष्टिः स्यान्ने चानिष्टं कश्चित्स्वप्नं पच्येत्‌। नहि कञ्भिदनिष्टं संकल्पयते । यत्पुन- 
सुक्तम्‌-जागरितदेशाश्रुतिः स्वप्नस्य सत्यत्वं स्थापयतीति न तत्सास्यवचनं सत्यत्वाभि- 
प्रायं, स्वयंज्योतिष्टविरोघात्‌, श्रुत्यैव च स्वप्ने रथाचभावल्य दर्दितत्वात्‌ । जागरित- 
प्रभववाखनानिमितत्वात्तु स्वप्नस्य तत्तुल्यनिर्भासर्वासिप्रायं तत्‌। तस्मादुपपन्नं 
स्वप्नस्य मायामाचत्रत्वम्‌ ॥ ५ ॥ 
( २ तदभावाधिकरणम्‌ । सू० ७-८ ) 
तदभावो नाडीषु तच्छुतेरात्मनि च ॥ ७॥ 
पद्च्छेद्‌--तदमावः, नाडीषु, तच्छृतेः, आत्मनि, 'च । 
सून्नार्थ--( तदभावः ) प्रकृत स्वप्नका अमावरूप सुषुप्ति ( नाडीषु ) नाड़ियोंमें प्रवेशके 
द्वारा ( आत्मनि ) आत्मामें होती है, ( तच्छ्ते। ) क्योंकि तत्‌ तत्‌ श्रृतियोंमें ऐसा ही कहा गया है । 
क स्वप्नावस्था परीक्षिता, खुष॒प्तावस्थेदानीं परीक्ष्यते । तत्नेताः खुषुततिविषयाः 
श्रुतयो भवन्ति । कचिच्छू यते--तथत्रेतत्सुप्त: समस्तः संप्रसज्ञः स्वप्नं न विजानात्यासु तदा 
कर “अनेन जीवेना०' ( मैं इस जीवाल्मरूपसे ही उन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम, रूपका 
व्याकरण करूं ) इस प्रकार आत्मद्यव्दसे जीवका परामश है । 'तत्सत्यं ०” ( वह सत्य है, वह आत्मा 
है, हे रवेतकरेतु ! वह तु है ) यह श्रुति जोवको ईश्वरात्मत्व उपदेश करती है। अवः जीव ईरवरसे 
अनन्य होता हुआ ही देह सम्बन्धसे तिरोहित ज्ञानेए्वयंवान्‌ होता दै । इससे जीवको स्वप्नमें संकल्पसै 
जन्य रथ आदि सृष्टि नहीं घटती है। और यदि स्वप्नमें संकल्प जन्य रथ आदि सृष्टि हो, तो 
कोई सी अनिष्ट स्वप्न नहीं देखे, क्योंकि कोई भी अनिष्ट संकल्प नहीं करता । और जो यह कहा गया 
है कि जागरित देश श्रुति स्वप्नमें सत्यत्वका कथन करती है, किन्तु वह साम्य वचन स्वप्नमें सत्यत्वके 
अभिम्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मामें स्वयं ज्योतिष्टसे विरोध होता है और श्रृतिसे ही स्वप्तमें रथ 
आदिका अमाव दिखलाया गया है । जाग्रतमें उत्पन्न हुई वासनासे निर्मित होनेके कारण स्वप्नका 
जाग्रतके समान अवभास होता है, इस अमिप्रायसे वह साम्य वचन दै । इसलिए स्वप्तमें माया- 
मात्रत्व युक्त है ॥ ६॥ 
स्वप्नावस्थाकी परीक्षा हो चुकी, अब सुषुध्ति अवस्थाकी परीक्षा की जाती है । यहाँ सुषु 
विषयक ये श्रू तिया हैं । कहीं 'तयत्रेतत्सुसः०' ( जिस समय समस्त करणवृत्तिका उपसंहार कर धीव 
सोता है उस समयमें [ वाह्य विषय संपक जनित कालुष्य रहित होनेसे ] संप्रसन्न होता हुआ स्वप्त- 


|| 

“न तन्न रथा०' इस प्रकार रय आदिका अमाव भी कहा गया है। यह जो जाग्रत्‌ और स्वप्नका साम्य 
वचन श्र तिमें है, उसका यह अभिप्राय है कि जाग्रत्‌ भवस्थाके पदार्थोके जैसे स्वप्नमें पदाथ भान होते 
हैं, परन्तु वे सत्य नहीं है, अतः स्वप्न मायामात्र है ॥ ६ ॥ 

® जीवात्मा स्वयं ज्योतिःस्वरूप है, इस निर्णयके लिए स्वप्नावस्थाका निरूपण किया गया है । 
“वह ब्रहम है. भव इसके लिए सुषुप्ति अवस्थाका प्रतियोगि-अनुयोगिभाव संगतिसे विचार किया जाता 
दै । 'तद्यन्नतत्सुसत? इस श तिमें सुषुप्तिका स्थान” नाड़ी प्रतिपादित है, ओर 'तामिः प्रत्यवसप्य' इस 
धरू तिसे सुषुप्तिका स्थान नाडी ओर पुरीतत्‌ कहा गया है, इसप्रकार “सासु तदा भवति' इसमें पुरीतत 
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नाडीपु सो मवति' ( छा० ८1६३ ) इति। अन्यत्र तु नाडीरेवाचुक्रम्य भ्रूयते--तामिः 
प्रत्यवरूप्य पुरीतति रोते’ ( बृह० २।१।१९ ) इति । तथान्यत्र नाडीरेवाचुक्रस्य-'तासु तदा 
मवति यदा सुसः स्वप्न न कंचन पझ्यत्यथास्मिन्प्राण एवैकधा अवति’ ( कौषी० ४।१९ ) इति । 
तथान्यञ्च-य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिन्छेते' (बृह० २।१।१७ ) इति। तथान्यत्र सता 
सोम्य तदा संपन्नो सवति स्वमपीतो मवति' ( छा०६।८।१ ) इति । तथा “प्राज्ञेनात्मना संप- 
रिष्वक्तो न बाह्यं किंचन वेद नान्तरस्‌? ( बृह० ४।३।२३ ) इति च । तत्र संशयः-किमेतानि 
नाडथादीनि परस्परनिरपेक्षाणि भिन्नानि सुषुसिस्थानान्याषदोस्तित्परस्परापेक्षयैकं 
सुजुप्तिस्थानमिति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? ® भिन्नानीति, कुतः ! पकार्थ्वात्‌ । नह्येकार्थानां 
कचित्परस्परापेक्षत्वं इच्यते नीहियवावीनाम्‌। नाडथादीनां त्वेकार्थता खुपुप्ती डश्यते- 
'नाडीपु सप्तो सवति’ ( छा० ८।६।३ ) “पुरीतति छोते” ( बृह० २।१।१९ ) इति च तत्र तत्र 
सप्तम्रीनिद शास्य तुल्यत्वात्‌ । ननु नैवं खति सप्तमीनिद शो इञ्यते-'सता सोम्य तदा संपन्नो 
भवति’ ( छा० ६।८।१ ) इति, नेषः दोषः, तत्रापि सप्तम्यथेस्य गम्यमानत्वात्‌ । वाक्यशेषो 
हि सत्रायतनैषी जीवः खदुपसपंती त्याह अन्यन्नायतनमलव्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते’ (छा० ६।८।२) 
इति । प्राणशब्देन तत्र प्रकृतस्य सत उपादानात्‌ । आयतनं च सस्तम्यथः । सप्तमीनिदे- 
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को नहीं जानता, क्योंकि उस समय यह इन नाडियोंमें प्रविष्ट होता है) ऐसी श्रुति है । अन्यत्र तो 


'वामिः प्रस्यवसृप्य०' ( उन नाड़ियों द्वारा पुरीततमें बुद्धिके साथ जाकर वह शरीरमें व्याप्त होकर 
शयन करता है ) इसप्रकार नाड़ीका अनुक्रमणकर सुना जाता है। इसप्रकार अन्यत्र नाड़ीका अनु- 


क्रमणकर 'तासु तदा भवति०' ( उन नाडियोंमें तब होता है जब कि सुस्त कोई स्वप्न नहीं देखता, 
अनन्वर वह इस प्राणमें हो एक होता है ) ऐसो श्रुति है। इसीप्रकार अन्यत्र 'य एषो०' (जो यह 
हृदयमें आकाश है उसमें सोता है) ऐसी श्रुति है । इसीप्रकार अन्यत्र “सता सोम्य०' (उस समय हे सोम्य! 
यह सत्से सम्पन्न हो जाता है यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसी श्रुति दै । तथा 'प्राज्ञेनात्मना०' 


( इसीप्रकार यह पुरुष प्राज्ञात्मासे आलऊज्ित होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है ओर 
न मोतरका ) ऐसी श्रुति है। उसमें संशय होता है-श्या ये नाड़ी आदि परस्पर निरपेक्ष होकर 


भिन्न भिन्न सुषुप्ति स्थान हैं अथवा परस्पर अपेक्षासे एक सुषुप्ति स्थान है, तब क्या प्राप्त होता है ? 
पूर्वपक्षी-भिक्न स्थान हैं, किससे ? इससे कि एकायंत्व है । एकायंक ब्रीहिं, यव आदिका कहीं परस्पर 
सापेक्षत्व नहीं देखा जाता है। नाड़ी आदिकी एकाथंता तो सुषुप्तिमें देखी जाती है--'नाडीपु ससो 
सवति’ “पुरीतति शेते? इसप्रकार तत्‌ तत्‌ भ्रुतिमें सप्तमीका निर्देश तुल्य है । परन्तु सता सोम्य०' 
( उस समय, हे सोम्य ! यह सत्ये सम्पन्न हो जाता है ) यहाँ “सत्में' ऐसा सप्तमीका निर्देश नहीं 
देखा जाता । यह दोष नहीं है, क्योंकि वहाँपर भी सप्तमी अथे गम्यमान है । उसमें आयतना- 
भिळाषी जीव सतमें १ इसप्रकार वाक्यशेष मी । क्योंकि 'अन्यन्न०' ( अन्यत्र 
स्थान न i मि है ) इसप्रकार ता दब्दसे प्रकृत सत्‌का न ह 
खत्यानन्दी-दीपिका हे 9 
और परमात्मा जीवके सुषुप्तिस्थान प्रतिपादित हैं, और य पषोऽन्तहंद्यः' “सता सोस्य' प्राझे- 
नात्मना' इत्यादि श्रुतियोंमें केवळ परमात्मा सुषुप्तिस्थान कहा गया en UE 
ओर विभक्ति समान है, अतः संशय होता दे कि क्या परस्प 
सका रहित सिन (2912 स्थान हैं अयवा रच अपेक्षया एक सुषुप्ति स्थान है १ 
& पूर्वेपक्षमे जीवके सुषुप्तिस्थानका विकल्प होनेसे ब्रहम॑क्यका अनिणंय फछ है ओर ene नाडी 
द्वारा पुरीतत्में जाकर हृदयके भीतर ब्रह्ममें ही चयन करता है, इसप्रकार ब्रह्मेक्य निर्णय फल है । 
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योऽपि तत्र वाक्यदोपे दृश्यते-'सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामहे' ( छा० ६।९।२ ) इति! 
सर्वत्र च विरोषविज्ञानोपरमलक्षणं खुशु्तं न विशिष्यते। तस्मादेकार्थेत्वानाड्यादीना 
विकल्पेन कदाचित्किचित्स्थानं स्वापायोपसपेतीति । ॐ पं प्राप्ते प्रतिषाय्ते-तदभावों 
नाडीष्वात्मनि चेति । तदभाव इति तस्य प्रकृतस्य स्वप्बदशनस्याआवः सुषुतमित्यर्थः। 
नाडीष्वात्मनि चेति समुच्चयेनेतानि नाड्यादीनि स्वापायोपसरपति न विकल्पेनेत्यथेः । 
कुतः ? तच्छुतेः । तथा हि-सर्वेषामेव नाड्यादीलां तत्र तत्र सुपुसिस्थानत्वं भूयते, तच्च 
समुच्ये संग्रहीत॑ भवति। विकल्पे ह्यो षां पक्षे वाधः स्यात्‌ । नन्वेकार्थत्वाद्विकल्पो नाड्या- 
दीनां बीहियवादिचदित्युक्तम्‌ , नेत्युच्यते-नह्ये कविभक्तिनिदरामात्रेणेकार्थत्वं विकल्पश्चा- 
पतति । नानाथंत्वसमुच्चययोरप्येकविभक्तिनिद्‌शदशंनात्पाखादे रोते पर्यङ्गी दोत इत्ये- 
वमादिषु । तथेहापि नाडीपु पुरीतति त्रह्मणि च स्वपितीत्येतदुपपद्यते ससुच्चयः । तथा 
च थुतिः-तासु तदा भवति यदा सुसः स्वप्नं न कंचन पइ्यत्यथास्मिन्प्राण एवेकधा भवति! 
( कौषी० ४।१९ ) इति समुच्चयं नाडीनां प्राणस्य खुपुत्तो आवयत्येकवाक्योपादानात्‌। 
प्राणस्य च ब्रझत्वं समघिगतम्‌--प्राणस्तयानुगमात्‌' ( ब्र० सू० १।१।२८ ) इत्यत्र । 
ओर सप्तमीका अथं आयतन है । ओर 'सति संपद्य०' ( सत्को प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि 
सत्को प्राप्त हो गये ) इस तरह वहाँ सप्तमो निर्देश मी वाक्यरोषमें देखा जाता है । विशेष विज्ञानका 
उपरमरूप सुषुप्त सवत्र समान है । इसलिए नाड़ी आदि एकाथंक होनेसे जीव विकल्पसे कमी किसी 
स्थानमें शयनके लिए प्रवेश करता है । ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'तदमावो 
नाडीष्वात्मनि चेति' तदमाव उस प्रकृत स्वप्न दर्शनका अमाव सुषुप्ति है, ऐसा अथं है। नाड़ी और 
आत्मामें-इन नाड़ी झ्ादिमें समुच्चयसे जीव शयनके लिए प्रवेश करता है विकल्पसे नहीं, यह अथं 
है । किससे ? उसकी श्रुति होनेचे । जैसे कि सभी नाडी आदिका तत्‌ तत्‌ श्रुतियोंमें सुषुप्ति-स्थानत्व 
श्रवण होता है । वह समुच्चय होनेपर संगृहीत होता है, विकल्प होनेपर इनका पक्षमें वाघ होगा । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि एकार्थक होनेसे ब्रीहि, यव आदिके समान नाड़ी आदिका विकल्प है । 
नहीं, ऐसा कहा जाता है-एक-समान विभक्तिके निर्देश मात्रसे एकार्थव और विकल्पका प्रसंग 
नहीं होता, क्योंकि नानाथंत्व ओर समुच्चयमें भी एक विमक्तिका निर्देश 'प्रासादमें सोता है पलङ्गपर 
शयन करता है' इत्यादिमें दशन होता है, इसीप्रकार यहाँ भी नाड़ियोंमें, पुरीतत्में ओर ब्रह्ममें सोता 
है, इसप्रकार समुच्चय उपपन्न होता है। और “तासु तदा०' ( उन नाड़ियोंमें, जीव तब होता है जब 
सोया हुमा किसी स्वप्नको नहीं देखता, अनन्तर इस प्राणमें एक रूप होता हे ) इसभ्रकार यह श्रृति 
नाड़ियों ओर प्राणका सुपुप्तिमें समुच्चय श्रवण कराती है, क्योंकि एक वाक्यसे ग्रहण है, और 'प्राण- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& सिद्धान्ती-समुच्चयसे ही एक सुपुप्ति स्थान है। यदि विकल्प मानें तो जिस समय 
नाड़ियोंमें सुषुप्तिस्थान होगा उस समय पुरीतत्‌ आदि सुपुप्तस्थान नहीं होंगे, ऐसी परिस्थितिमे 
पुरीतत्‌ आदिको सुपुप्तिस्थानत्व प्रतिपादक श्रुतिका बाध होगा । ओर जैसे 'महलमें सोता है, पछङ्ग 
पर सोता है” यहाँ महलका प्रयोजन पलङ्गका धारण है, और पळङ्गका प्रयोजन शयन है । इसप्रकार 
प्रयोजन भिन्न-भिन्न होनेपर भी दोनोमें सप्तमी विमक्ति है, ओर साक्षात्‌ अथवा परम्परासे शयनके 
साधन होनेसे दोनोंमें समुच्चय भी है, बेसे यहाँ मी पुरीतत्‌ आदि नाड़यों द्वारा जीवका संचार होनेसे 
ब्रह्ममें ही शयन है और 'तासु तदा भचति’ इस एक श्ुतिवाक्यसे प्राण और नाड़ियोंका ग्रहण मी दै, 


इससे भी इनका समुच्चय है । यहाँ सप्तमीका अथं आघार है निरपेक्ष नहीं है, इसलिए समुच्यका 
सप्तमी श्रुतिसे वाष नही है । 


अघि० २ सू०७ ] आषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६०७ 


यतापि निरपेक्षा इव नाडीः सुसिस्थानत्वेन श्रावयति-'आसु तदा नाड़ीपु सप्तो मवति’ (छा० 
| 4६1३) इति, तत्रापि मदेशान्तरप्रसिद्धस्य ब्रह्मणोऽप्रतिपेघ'न्नाडी द्वारेणेव ब्रह्मण्येवावतिष्ठत 
। इृतिप्रतीयते। न चेत्रमपि नाडीषु सप्तमी विहभ्यते, नाडीद्वारापि त्रह्मोपसपन्सस्तएव 
नाडीषु अचति। यो हि गङ्गया सागरंगच्छति गत एव स गङ्गायां भवति। अपि चात्र 
रदिमनाडीद्वारात्म रस्य ्झलोकमागेस्य विवक्षितत्वान्नाडीस्तुत्य्थं स्वप्तिसंकीतेनम्‌। 
| नाडीषु सृप्तो मवति’ (छा० ८।६।३) इत्युक्त्वा “तं न कश्चन पाप्मा स्पृशति’ (छा० ८६३) इति 
| युवाडी' प्रदांसति, घवीति च पाप्मस्पर्णाभाचे देतुम्‌- तेजसा हि तदा संपन्नो सवति (छा० 
। ८।६।३)इति । तेजसा नाडीगतेन पित्ताख्येनाभिव्या्तकरणो न वाह्यान्विषयानीक्षत इत्यर्थ 
अथवा-तेजसेति ब्रह्मण पवायं निर्देशः, श्रुत्यन्तरे व्रहमंव तेज एव' (बृह० ४।४।७) इति तेजः- 
शाब्दस्य ्रह्मणि प्रयुक्तत्वात्‌ । ब्रह्मणा हि तदा संपन्नो भवति नाडीद्वारेणातस्तं न कश्चन 
पाप्मा स्पृशतीत्यर्थः । र्मसंपत्तिश्च पाप्मस्पर्शाभाचे हेतुः समधिगतः-सवं पाप्मानोऽतो निव- 
त॑न्तेऽपहतपाप्मा ह्येष बझलोकः'(छा०८।४।१)त्यादिश्रुतिभ्यः । एवं च सति प्रदेशान्तरप्रसिद्गेन 
ब्रह्मणा खुघुसिस्थानेनाचुगतो नाडीनां समुच्चयः समधिंगतो भवति। तथा पुरीततोऽपि 
। ब्रहमप्रक्रियायां संकोतंनात्तदनुगुणमेव सुषु्तिस्थानत्वं चिज्ञायते-'य एषोऽन्तहृदय भाकारा- 
, स्तस्मिञ्छेते’ (वृह० २।१।१७) इति हृदयाकाशे सु पुप्तिस्थाने प्रकत इदमुच्यते “पुरीतति शेते' 
(बृह० २।१।१९) इति। पुरीतदिति हृदयपरिवेष्टनमुच्यते । तद्‌स्तर्वतिन्यपि हृद्याकारो 
स्तथानुगमात' इस सुमे प्राणमेंब्रह्मत्वका निदचय किया गया है। आसु तदा०' (उस समथ इन 
नाढ़ियोंमें प्रविष्ट होता है ) ऐसी श्रुति जहाँ अन्यकी अपेक्षासे रहित-सी नाड़ियोमें सुपुप्तिस्यानत्व 
श्रवण कराती है, वहाँ मी अन्य श्रुतियोंमें प्रसिद्ध ब्रह्मका प्रतिषेध न होनेसे नाड़ीद्वारा ब्रह्ममें ही जीव 
अवस्थित होता है ऐसा प्रतीत होता है, ऐसा होनेपर नाड़ियोंमें सप्तमी विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 
नाडीद्वारा भी ब्रह्ममें प्रवेश करता हुआ जीव नाड्ियोंमें ही प्रविष्ट होता है । जो गङ्गा द्वारा सागरमें 
जाता है वह गङ्गामें गया हुआ होता है । 


ओर यहाँपर रश्मि-नाड़ी द्वारात्मक ब्रह्मलोकका मागं विवक्षित होनेसे नाडीकी स्तुतिके लिए 

प्रवेश कथन है-'नाडीपु स्तो मवति ( नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है) ऐसा कहकर 'तं न कश्चन०' (तब 

इसे कोई पाप स्पर्श नहीं करता ) इसप्रकार कहती हुईं श्रुति नाड़ोको प्रशंसा करती है। और 'तिजसा 

हि० ( ओर तेजसे व्याप्त हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति पाप स्पशके अमावमें हेतु कहती है । नाडो- 

गत पित्त नामक तेजसे अभिव्याप्त इन्द्रियवाला वह बाह्य विषयोंको नहीं देखता ऐसा अथं है । अथवा 

'तेजसा' ( तेजसे ) यह ब्रह्मका ही निर्देश है, क्योंकि अन्य श्र तिमें 'भ्रह्वोव तेज पुव' (ब्रह्म हो दै-तेज 

हो है ) इसप्रकार तेज शब्द ब्रह्ममें प्रयुक्त है, तब जीव नाडी हारा ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है 

छत: इसे कोई पाप स्पर्श नही करता' ऐसा अथं है। और “सर्वे पाप्मानो०' ( सम्पूर्ण पाप इससे 

निवृत्त हो जाते हैं, क्योंकि यह ब्रह्मलोक पाप शून्य है ) इत्यादि श्रृतियोंसे ब्रह्मसंपत्ति पापस्परके 

। थमावमें हेतु समधिगत है । ऐसा होनेबर अन्य श्र्‌ तियोंमें सुषुप्ति स्यानरूपसे प्रसिद्ध ग्रहाके साथ 

। अनुगत नाड़ी आदिका समुच्चय समधिगत-ज्ञात. होता है। इसप्रकार पुरीतत्का मी हके प्रक- 
| ' रणे संकीतंन होनेसे ब्रह्मके अनुगण ह्र सुषुप्तिस्थानरूपसे ज्ञात होता दै--'य एषोऽन्तहृद्यः० 

( यह जो हृदयके भीतर आकाश है उसमें शयन करता है ) इसप्रकार सुषुप्ति स्यानरूपसे प्रकृत हृदय 
आकाशके विषयमें 'पुरीतति शेते? ( पुरीततुमें शयन करता है ) ऐसा कहा जाता है । हृदयके परि- 
वेष्टनको “पुरीसत्‌? कहा लाता है, उसके अन्तवंर्ती मी हृदय आकशमें शयन करता हुआ पुरीततमें 


re 


oe 
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शयानः शाक्यते पुरीतति शेत इति घक्तुम्‌। ्राकारपरिक्षिसे ऽपि पुरे वर्तमानः मकारे वर्तत 
हत्युच्यते। हृद्याकाशस्य च ब्रह्मस्वं समधिगतम्‌ दरद उततरेभ्यः' (न° सू ° १।३।१४) इत्यन्ञ। 
तथा नाडीपुरीतत्लसुच्चयोऽपि-ताभिः प्रत्यव सुप्य पुरीतति शेते' (वृह० २।१।१९) इत्येकचा- 
क्योपादानादवगम्यते । सत्पाशयोश्व प्रसिद्धमेव त्रह्मत्वम्‌ । एवमेतासु श्रुतिषु नीण्येव सुघु- 
तिस्थानानि संकीर्तितानि-नाङथः पुरीतद्ब्रह्म चेति । तत्रापि द्वारमात्रं नाडयः पुरीतच्च, 
बहौव स्वेकमनपायि सघुप्तिस्थानम्‌। अपि च नाड्यः पुरीतद्वा जीवस्योपाध्याधार एव 
भवति, तत्रास्य करणानि वर्तन्त इति। न झुपाधिसंबन्धमन्तरेण स्वत एव जीवस्याधारः 
कश्चित्संभवति, त्रह्माव्यतिरेकेण स्वमहिमप्रतिष्ठितत्वात्‌। ब्रह्माधारत्वमप्यस्य सुघुपे 
नैवाधाराघेयभेदाभिप्रायेणोच्यते, कथं तर्हि ? तादात्म्याभिप्रायेण । यत आह-सता सोम्य 
तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति' ( छा० ६।८।१ ) इति । स्वदाब्देबात्माभिलप्यते, स्वरूप- 
मापन्नः सुतो भवतीत्यर्थः । अपि च न कदाचिज्ञीवस्य ब्रह्मणा संपत्ति्ास्ति, स्वरूपस्या- 
नपायित्वात्‌। स्पप्नज्ञागरितयोस्तूपाधिसंपकंबशात्पररूपापत्तिमिवापेक्ष्य दुपशामात्लु- 
चुप्तेः स्वरूपापत्तिर्विबक्ष्यते ‘स्वमपीतो अवति' इति, अतश्च सुप्तावस्थायां कदादित्सता 
संपद्यते कदादिन्न संपद्यत इत्ययुक्तम्‌ । अपि च स्थानविकल्पास्युपगमेऽपि विशेषविज्ञा- 
नोपशमलक्षणं तावत्सुचुप्तं न कचिद्विशिष्यते । तत्र सति ` संपन्नस्तावत्तदेकत्वान्न 
चिज्ञानातीति युक्तम्‌, तत्केन कं विजानीयात' (डृ० २।४।१४ ) एति श्रुतेः । नाडीशु पुरीतति 
' शयानस्य न किचिदविज्ञाने कारणे इाक्यं विज्ञातुम्‌  भेदविषयत्वात्‌ , “यत्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रा न्योऽन्यत्पइ्येत्‌' ( द० ४।३।३१ ) इति श्ुतेः। नजु सेदविषयस्याप्यतिदूराद्कारण- 
शयन कहता है ऐसा कहा जा सकता है । फोटसे घिरे हुए नगरसें रहता हुआ कोटमें रहता है ऐसा 
कहा जाता दै, और 'दृहर उत्तरेभ्यः’ इसमें हु दयाकाशको ब्रह्मत्व निश्चित किया गया है । तथा “तामिः 
अया नाड़ियों द्वारा प्रवेशकर पुरीततमें सोता दै ) इस श्रुतिसे नाड़ी और पुरीतत्का समुच्चय 
थी एक उपादानसे अवगत होता दै । सत्‌ बर प्राज्ञ ब्रह्म है, यह प्रसिद्ध हे । इसप्रकार इन 
श॒वियोंमें नाड़ी, पुरीतत्‌ और ब्रह्म ये तीन ही सुषुप्ति स्थान कहे गये हैं। उनमें भी नाड़ी और पुरीतत्‌ 


द्वारमात्र हैं, एक अविनाशी ब्रह्म ही खुद तिका स्थान है, ओर नाडियाँ अथवा पुरीतत्‌ जीवको 
उपाधिका आधार ही है, क्यों उनमें करण रहते हैं। उपाधि सम्बन्धके विना जीवका स्वत) 


ही कोई आधार नहीं हो सकता, क्योंकि जीव ब्रहासे अभिन्न होनेसे स्वमहिमामे प्रतिष्ठित है, इस 
जीवको सुषुप्तिमे ब्रह्माधारत्व भी आघार ओर आधेयके भेदके अमिप्रायसे नही कहा जाता है, किन्तु 


तादात्म्यके अभिप्राय से । क्योंकि “सता सोम्य०” (उस समय हे सोम्य? यह सत्के साथ सम्पन्न 
हो जाता है--यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है) यह श्रुति ऐसा कहती है। स्वशब्दसे 
आत्मा कहा जाता दै सोया हुआ अपने स्वरूपको प्राप्त होता है, यह अर्थ है, और कदाचित्‌ मी 


जीवकी ब्रह्मके साथ संपत्ति न हो ऐसा नहीं है, क्योंकि उसका स्वरूप अविनाशो है। स्वप्न 
शर जाग्रतुमे तो उपाधिके संपकंवश भिन्नरूपताकी प्राप्ति-सो होती है, उसकी अपेक्षा करके 


सुषुप्तिमें उसके उपशम होनेसे स्वरूपकी प्राप्ति “स्वमपीतो सवति' ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता 
है ) इस प्रकार विवक्षित है। और इससे सुषुप्ति अवस्थामें कमी सतूसे सम्पन्न होता है और कमी 
सम्पन्न नहीं होता, यह कथन युक्त नहीं है । यदि स्थान विकल्प स्वीकार भो किया जाय तो भी विशेष 
विज्ञानका अमावरूप सुषुप्तका कहीं भेद नहों है। सुषुप्तिमै सतके साथ सम्पन्न होकर उसके 
साथ एकत्व होनेसे नहों जानता है, यह युक्त है, क्योंकि “तस्केन क॑ विजानीयात्‌०' ( और वहाँ किसके 
द्वारा किसे जाने ) ऐसी श्रुति है। नाड़ियों ओर पुरीततुमे शयन करनेवाले जीवके अज्ञानमें किसी 
कारणको नहीं जाना जा सकता, कारण कि “यन्न वाञ्न्यदिव०' (जहाँ-जाग्रत वा स्वप्नावस्थामें आत्मासे 


|. अधि०२स्‌०८] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २ 


मविज्ञाने स्यात्‌। वाढम्‌, एवं स्याद्यदि जीवः स्वतः परिच्छिन्नोऽ¥ यथा 
विष्णुमित्रः प्रवासी स्वगृहं न प्यति, न तु जीवस्योपाधिव्यतिरेकेण परिच्छेदो विद्यते । 
डपाधिगतमेवातिदूरादिकारणमविज्ञान इति यद्युच्येत, तथाप्युपाधेरुपशञान्तत्वात्सत्येच 
। संपन्नो न विजानातीति युक्तम्‌। * नच वयमिह तुल्यवन्नाडयादिसमुच्चयं प्रतिपाद- 
। यामः। नहि नाडथः सुसिस्थानं पुरीतद्वेत्यनेन विज्ञानेन किंचित्प्रयोजनमस्ति, नह्योत- 
द्विश्ञानप्रतिबद्धं किंचित्फलं श्रूयते । नाप्येतद्विक्लानं फलवतः कस्यचिदङ्गमुपदिच्यते, 
ब्रह्म त्वनपायि सुस्तिस्थानमित्येतत्प्रतिपाद्यामः । तेन तु विज्ञानेन प्रयोजनमस्ति जोवस्य 
च्रह्मात्मत्वावधारणं स्वंप्नजागरितव्यवह्ारविमुक्तत्वाचघारणं च। तस्मादात्मैव सुसि- 
स्थानस्‌ ॥७॥ 
अतः प्रवोधोऽस्मात्‌ ॥ ८॥ 
पद्च्छेद्‌--अतः, प्रबोध, अस्मात्‌ । 
| सूनार्थ--परमात्मा ही सुषु्ति स्थान है, ( अतः ) अतएव ( अस्मात्‌ ) परमात्मासे जीवका 
( प्रबोध। ) उत्थान स्वाप प्रकरणमें 'सत आगम्य” इत्यादि श्रुतियोंसे उपदिष्ट है । 

& यस्माच्चात्मैव सुप्तिस्थानमत एव च कारणान्नित्यवदेवास्मादात्मनः प्रबोधः 
स्वापाधिकारे शिष्यते- “कुत एतदागात्‌? (बृह० २।१।१६) इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिचचनावसरे 
“यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गा व्युचरन्त्येवमेवैतस्मादात्मनः सत्रे प्राणाः' (वृह० २।१।२०) इत्यादिना। 
(सत आगम्य न विदुः सत आगच्छामहे’ ( छा० ६।१०।२ ) इति च | विकल्प्यमानेषु तु सुषुति- 
भिन्न अन्य-सा होता है वहाँ अन्य-अन्यको देखता है ) यह श्रुति भेद विषयक है । परन्तु भेद विषयफ 
अज्ञानमें मी अतिदूर आदि कारण होना चाहिए। ठीक ऐसा हो, यदि जीव स्वतः परिच्छिन्न 
स्वीकार किया जाय । जसे प्रवासी विष्णुमित्र अपने घरको नहीं देखता । परन्तु जीवका उपाधिके 
विना परिच्छेद नहीं है । यदि कहो कि उपाधिगत अतिदूर आदि अज्ञानमें कारण हैं, तो मी उपाधि 
उपशान्त होनेसे सत्में ही सम्पन्न होता हुआ नहीं जानता यह युक्त दै, ओर यहाँ हम ब्रह्मके समान 
नाड़ी आदि समुच्चयका पतिपादन नहीं करते, क्योंकि नाड़ियाँ ओर पुरीतत्‌ सुपुसिस्थान हैं इस 
विज्ञानसे कोई प्रयोजन नहीं है, ओर इस विज्ञानसे प्रतिबद्ध कोई फल मी नहीं सुना जाता, और यह 
विज्ञान किसी फलवाळे [ अङ्गी ] का अङ्गरूपसे भी उपदिष्ट नहीं है । अविनाशी ब्रह्म तो सुपुप्ति 
स्थान है यह प्रतिपादन करते हूं । इस विज्ञानसे तो जीवका ब्रह्मात्मत्व निश्‍चय ओर स्वप्न-जागरित 
व्यवहारसे विमुक्तत्व निश्चय प्रयोजन है । इसलिए आतमा ही सुपुप्ठिका स्थात है ॥ ७॥ 

क्योकि परमात्मा हो सुषुप्ति स्थान है, इसी कारणसे स्वाप प्रकरणमें “कुत प्तदागात्‌०' ( यह 
कहाँसे आया ) इस प्रस्तके प्रतिवचन ( उत्तर ) के अवसरमें “्यथाउग्ने:०' ( जैसे अग्निसे अनेकों कुद्र 
चिनगारियाँ निकलती हैं, वंसे ही इस आत्मासे समस्त प्राण ) इत्यादि श्रुतिसे इस ब्रा्मासे छ नित्य- 

| प्रतिदिन-सा जीवके प्रबोधका उपदेश किया जाता है। और 'सत आगम्य' ( ये सम्पूण प्रजाए सत्से 
सत्यानन्दी दीपिका 
| % हम नाड़ी आदिका ब्रह्मके साथ समुच्चय नहीं मानते, किन्तु शुपपरधानमान मानते हैं 


। विकल्पका निराकरण कर अब 'न हि नाड्यः' इत्यादिसे उसके फल आदिका भी शाक 
| at 9 'सत आगम्य' इत्यादि थृतिसे जीवका ब्रह्मते ही उत्यान कहा गया है, कहाँ मी नाडि 
| ७७ 
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स्थानेषु कदाचिक्ञाडीभ्यः प्रतिबुध्यते कदाचिरपुरीततः कदाचिदात्मन इत्यशासिप्यत्‌ । 
तस्मादप्यात्मैच सुप्तिस्थानमिति ॥८॥ 

( ३ कर्मानुस्खृतिशब्दविध्यधिकरणम्‌ । स० ९ ) 

स॒ एव तु कर्मातुस्टृतिशन्दविधिभ्यः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद्‌-स, एव, पु, कर्मानुस्सृतिशब्दविधिम्य: । 

सूञ्ञार्थ-( स एव तु ) जो जीव सोता है वही उठता है, ( कर्मानुस्मृति्चन्दविधिभ्य। ) 
क्योंकि अवशेष कमं, आत्माकी अनुस्मृति, शब्द और विधिये ऐसा ही ज्ञात होता है । 

६ तस्याः पुनः सत्संपत्तःप्रतियुध्यमानः कि य एव सस्खंपन्नः ख एव प्रतिवुध्यत 
उत स चाऽन्यो चेति चिन्त्यते । तत्र प्राप्तं तावत्‌-अनियम इति। कुतः? यदा हि जल- 
राशौं कश्चिज्ञलविन्दुः प्रक्षिप्पते, जलराशिरेव ख तदा भवति, पुनरुद्धरणे च स एच जल- 

बिन्दुर्भवतीति दुःसंपादम्‌। तद्वत्छुप्तः परेणेकत्वमापन्नः संप्रसीदतीति न स एव पुनः 
रुत्थातुमर्हति । तस्मात्स पवेश्वरो वाऽन्यो वा जीवः प्रतिबुध्यत इत्येवं प्राप्त इद्माइ-स 
एव तु जीवः सुप्तः स्वास्थ्यं गतः पुनरुत्तिष्ठति, नान्यः । कस्मात १ कर्माचुस्सुतिशब्द- 
विधिभ्यः । विभज्य हेतुं दर्शयिष्यामि । कर्मशोषानुष्ठानदर्शनात्तावत्स एवोत्थातुमहंति, 
नान्यः। तथाहि--पूवयुरचुष्ठितस्य कर्मणोऽपरेद्युः शेषमनुतिष्ठन्दर्यते । न चान्येन 
सामिछृतस्य कर्मणोऽन्यः शेषक्रियायां प्रचतितुमहेति, अतिकम कर्मणोऽन्यः शोषक्रियायां प्रवतितुमर्हति, अतिप्रसङ्गात्‌। तस्मादेक पव 
आनेपर यह नहो जानतों कि हम सत्से आई हैं ) यह श्रुति मो है । सुपुप्तिस्थानोके विकल्प होनेपर 
तो कमी नाडियोसे, कमी पुरीतत्से और कमी परमात्मासे जीवका प्रबोध होता है, ऐसा उपदेश करती, 
उससे मी परमात्मा ही सुपुप्ति स्थान है ॥ ८ ॥ 

उस सत्संपत्तिसे पुनः जागनेवाला कोन है, भया जो सत्सम्पन्न हुआ है वही जाग्रत होता है 
अथवा उससे वह अन्य है ? ऐसा विचार किया जाता है । पूवंपक्षो--उसमें अनियम है, ऐसा प्राप्त 
होता है । किससे ? इससे कि जव जळराशिमें कोई जलविन्दु प्रक्षिप्त किया जाता है तव वह जरू- 
राशि हो हो जाता है, पुनः उद्धरण करनेपर वही जलविन्दु है, ऐसा कहना कठिन है । उसीप्रकार 
सुप्त पुरुष परमात्माके साथ एकत्वको प्राप्त हुआ अत्यन्त प्रसन्न होता है, अतः वही पुनः उत्थानके 
लिए युक्त नहीं है । इसलिए वही ईश्वर अथवा अन्य जीव प्रतिबुद्ध होता है । सिद्धान्ती-ऐसा 
प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वही जीव सुप्त-स्वास्थ्य ( स्वरूप प्राप्ति ) प्राप्तकर पुनः उठता है अन्य 
नहीं । किससे ? कमं, अनुस्मृति ( प्रत्यभिज्ञा ) शव्द ओर विधिसे । विमागकर हेतुको दिखलाऊंगा-- 
कर्मदोषके अनुष्ठान दशनसे वही जीव उठनेके लिए युक्त है, अन्य नहीं । जेसे कि पूवं दिनमें अनुः 
ष्ठित कमंके अवशिष्ट अंशको दूसरे दिन अनुष्ठित करता हुआ देखा जाता है । एकसे आधे किये गये 
कमको दोषक्रियामे अन्य प्रवृत्त होनेमें समथं नहीं है, क्योंकि अतिप्रसङ्ग दै । इसलिए एक ही पूर्व 
और अपर ( दूसरे) दिन एक.कमंका कर्ता है, ऐसा ज्ञात होता है । इससे भी वही सुपुप्तिसे 

सत्यानन्दी दीपिका 
जीवके उत्यानकी अपादनता नहीं कही गई है । इससे मी ब्रह्म ही जोवका मुख्य सुपुप्ति.स्थान है। सुपुप्तिमे 
जीवके उपाधिलयकी अपेक्षा ब्रह्मके साथ जीवका अभेद कहा जाता है, इससे भेद ओपाधिक है ॥८॥ 
ह & ब्रहासे जीवके उत्यानकी श्रुति होनेसे ब्रह्म ही सुषुप्तिस्थान है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
सुषुप्तिसे अन्यका मी उत्थान संमव है, अतः नाड़ी आदि सुषुप्तिस्थान हो सकते हैं । इसप्रकार 
“अनियम' आदिसे आक्षेप संगतिसे पुवंपक्ष करते हैं। सिद्धान्ती--'तस्या:' आदिसे कहते हैं । 
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पूवद्युरपरेद्युइचैकस्य कमंणः कतंति गम्यते । इतश्च स एवोत्तिष्ठति यत्कारणमतीतेऽहन्य- 
इमदोऽद्राक्षमिति पूर्वाचुभूतस्य पश्चात्स्मरणमन्यस्योत्थाने नोपपद्यते । नहान्यद एमन्यो५- 
चुस्मरुहेति । सोऽहमस्मीति चात्मानुस्मरणमात्मान्तरोत्थाने नावकल्पते। राब्दरेभ्यश्च 
तस्यैवोत्थानमवगम्यते । तथाहि--'पुनः प्रतिन्यायं परतियोन्याद्रवति बुद्धान्तायव' ( बृह० ४। 
३।१६ ) इमाः सर्वाः प्रजा अहरहगच्छन्स्य एतं ब्रह्मलोकं न विन्दन्ति’ ( छा० ८।३।२ ) 'त इह 
ब्याघ्रो चा सिंहो वा वृको वा वराहो वा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा यद्यद्भवन्ति तदा- 
मवन्ति' (छा० ६।९।३) इत्येवमाद्यः शाब्दाः स्वापप्रवोघाधिकारे पठिता नात्मान्तरोत्याने 
सामञ्जस्यमीयुः । कर्मविद्या विधिभ्यइचेचमेवावगभ्यते । अन्यथा हि कर्मविद्याविधयोऽनः 
थंकाः स्युः । अन्योत्थानपक्षे हि सुततमात्रो सुच्यत इत्यापद्येत । एवं चेत्स्याद्वद-कि 
कालान्तरफळेन कर्मणा विद्यया चा कृतं स्यात्‌, अपि चान्योत्थानपक्षे यदि तावच्छरीरा- 
न्तरे व्यवहरमाणो जीव उत्तिष्ठेत्‌ तत्रत्यव्यचहारलोपप्रसङ्गः स्यात्‌ ? अथ तत्र सुप्त 
उत्तिष्ठेत्‌ कदपनानथकयं स्यात्‌ । यो हि यस्मिञ्शारीरे सुप्तः स तस्मिन्नोत्तिष्ठ त्यन्यस्मि- 
ङशरीरसुप्तोऽन्यस्मिन्न त्तिष्ठतीति कोऽस्यां कल्पनायां लाभः स्यात्‌। अथ मुक्त उत्तिष्टे- 
दृन्तवान्मोक्ष आपचे त्‌ । निव त्ताविद्यस्य च पु नरुत्यानमनुपपन्नम्‌ | पतेनेश्वरस्योत्थानं 
प्रत्युक्तम्‌, नित्यनिदृत्ताविद्यत्वात्‌। अकृताभ्यागमकृतविप्रणाशौ च दुर्निवारावन्योत्थान- 


पक्षे स्याताम्‌ । तस्मात्स एवोत्तिष्ठति नान्य इति । ॐ यत्पुनरुक्तम्‌--यथा जलराशो 


उठता है, क्‍योंकि पूर्व दिनमें “मैंने यह देखा था’ इसप्रकार पूवं अनुभूतका पश्चात्‌ स्मरण अन्यके 
उउनेपर उपपन्न नहीं होता, कारण कि अन्यसे दृष्ट पदाथंका अन्य अनुस्मरण करनेके लिए युक्त नहीं 
है । इसप्रकार 'सोऽहम्‌' ( वह मैं हूँ ) इसप्रकार अपना अनुस्मरण अन्य आत्माके उठनेपर संमव 
नहीं है । श्रुतियोंस भी उसका ही उत्यान अवगत होता है, क्योंकि “पुनः प्रतिन्यायं०' ( पुन! जिस 
प्रकार आया था और जहाँसे आया था वह प्रतियोनि जीव उस जागरित-स्थानको छोट जाता है ) 
“इमाः सर्वाः०' (इसप्रकार यह सारी प्रजा प्रतिदिन जाती हुई उस ब्रह्मलोकको नहीं जानती) “त इह 
च्याघ्रो०' ( वे इस छोकमें व्याघ्र, सिह, भेडिया, शूकर, कीट, पतङ्ग, डास अथवा मच्छर जो-जो मी 
[ सुषुप्ति आदिसे पूर्व ] हुए होते हैं वे ही पुनः हो जाते हैं ) इत्यादि सुषुप्ति ओर जागरितके प्रकरणमें 
पठित श्रुतियां अन्य आत्माके उत्यानमें संगत नहीं होंगो । कमंविधि ओर विद्याविधिसे मी ऐसा ही 
अवगत होता है, अन्यथा कमंविधि और विद्याविधि अनथंक हो जायेगी । अन्यके उत्यान पक्षमें 
सोये हुए समी मुक्त हो जायेंगे, ऐसा प्रसक्त होगा । यदि ऐसा हो तो इसका उत्तर दो कि काळान्तरमें 
फल देनेवाले कमं और विद्यासे क्या प्रयोजन होगा ? ओर अन्य उत्थान पक्षमें--यदि अन्य शरीरमें 
व्यवहार करनेवाला जीव [ इस शरीरमें ] उठे तो वहाँपर होनेवाळे व्यवहारका लोप हो जायगा । यदि 
उसमें सोया हुआ उठे तो कल्पना व्यथं होगी, क्योंकि जो जिस शरोरमें सुप्त है वह उतमें नहों उठता 
है अन्य शरोरमें सुप्त अन्यश्वरीरमें उठता है, तो इस कल्पतामें लाम क्या होगा ? यदि मुक्त जोव 
उठेगा तो अनित्य मोक्ष प्रसक्त होगा, क्योंकि निवृत्त अविद्यावालेका पुनरुत्यान अनुपपन्न है। इससे 
ईश्वरके उत्यानका निराकरण हुआ, क्योंकि वह नित्य निवृत्त अविद्यावाला है । अभ्य उत्यानपक्षमें 
अङ्ताम्पागम और कुतकमंकी हानि दुनिवार होगी, इसलिए वही उठता है अन्य नहों। जो यह कहा 
गया है कि जैसे जलूराशिमें प्रक्षित जलबिन्दु निकाला नहीं जा सकता, वसे सत्‌ ( ब्रह्म ) में सम्पन्न 


खत्यानन्दी दीपिका 
# अनादि अनिवंचनीय अविद्या आदि उपाधि भेदसे कल्पित जीव वस्तुतः परमात्मासे भिन्न 
नहीं है, किन्तु उपाधिके उद्धव और अभिभवसे वह उद्भूत-सा और अमिमव-सा प्रतीत होता है। 
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प्रक्षिप्तो जलबिन्दुरनोद्ध छुँ शक्यत एवं सति संपन्नो जीवो नोत्पतितुमहंतीति, तत्परि- 
हियते युक्त तत्र विवेककारणाभावाज्जलविन्दोरचुद्रणम, इष तु विद्यते विवेककारणं 
कर्म चाविद्या चेति वैषम्यम्‌ । इश्यते च दुर्विवेचयोरप्यस्म्ज्ञातीयैः क्षीरोदकयोः संस- 
श्योईसेन विवेचनम्‌। अपि च न जीवो नाम कश्चित्परस्मादन्यो विद्यते यो जलबिन्डुरिष 
जरूराशेः सतो विविच्येत । सदेव तूपाधिसंपर्काज्जीव इत्युपचयेत इत्यसक्तत्मपश्चितम्‌ । 
एवं सति यावदेकोपाधिगता वन्चानुवृत्तिस्तावदेकजीवन्यवदार: । उपाध्यन्तरगतायां तु 
बन्धानुवूत्तो जीवान्तरव्यबहारः। स एवायमुपाधिः स्वापप्रबोधयोर्ची जाङ्क रन्यायेनेत्यतः 
स एव जीवः प्रतिबुध्यत इति युक्तम्‌ ॥ ९ ॥ 
(४ मुग्धेऽघंसंपत््यधिकरणस्‌ । सू० १० ) 
मुग्धे्थेसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ १० ॥ 
पदच्छेद--मुग्धे, मधंसंपत्तिः, परिशेषात्‌ । 
सून्नाथ--(मुग्घे) मूर्च्छावस्थामें जीवकी (अघंसंपत्तिः) अर्घ सुषुप्ति है, क्योंकि (परिशेषात्‌) 
परिशेषसे ऐसा ही ज्ञात होता है । 
अस्ति मुग्घो नाम यं मूर्च्छित इति लौकिकाः कथयन्ति । स तु किमबस्थ इति परिक्षाया- 
सुच्यते-तिस्र स्तावदवस्थाः शरीरस्थस्य जीवस्य प्रसिद्धाः-जागरितं स्वप्नः स'षुप्तमिति । 
चतुर्थी शरीरादपसुप्तिः, नतु पञ्चमी काचिदव स्था जीवस्य श्रुती स्थ॒तौ वा प्रसिद्धास्ति। 
तस्माचतसणामेवावस्थानामन्यतमावस्था मूच्छत्येव मापते नरम चाय 7 मूच्छेत्येबं प्राप्ते ब्रमः-न तावन्सुग्घो जागरिताः 
हुआ जीव उठ नहीं सकता, उसका परिहार किया जाता है- विवेक ( भेद ) कारणके अमावसे वहाँ 
जलबिन्दुका अनुद्धरण युक्त दै, परन्तु यहाँ तो विवेकके कारण कमं और अविद्या हैं, अतः वेषम्य है । 
यद्यपि संसृष्ट जल और क्षोरका विवेचन हम लोगोंसे दुष्कर है, तो मी उनका हंसते विवेचन देखा 
जाता है । किच जीव कोई परमात्मासे अन्य नहीं है जो जळराशिमें जळविन्दुके समान सत्से विविक्त- 
पृथक्‌ किया जाय । सद्‌ ब्रह्म ही तो उपाधिके सम्बन्धसे जीव है, ऐसा उपचार किया जाता है। 
यह वार-वार विस्तारसे कहा गया है । ऐसा होनेपर जबतक एक उपाधिगत बन्धकी अनुवृत्ति दै तब- 
तक एक जीव व्यवहार होता है । वन्षकी अनुवृत्ति अन्य उपाधिगत होनेपर अन्य जीव व्यवहार होता 


है सुषुप्ति और जागरितमें वहाँ यह उपाधि वोजाकुरन्यायसे है, इसलिए वही जीव प्रतिबुद्ध होता है, 
यह युक्त है ॥ ९ ॥ 


मुग्ध वह है जिसे लोग मूच्छित कहते हैं । उसकी अवस्था कोन-सी है? इस परीक्षामें कहा 

जाता है--शरीरमें स्थित जोवकी तीन अवस्थाएँ तो प्रसिद्ध हैँ--जागरित, स्वप्न और सुषुप्ति । त्यं 

अवस्था शरीरसे उत्क्रान्ति दै । जीवको कोई पाँचवों अवस्था तो श्रुति, स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है । इसलिए 

मूर्च्छा चार अवस्याओंमें से हो एक अवस्था है। सिदान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है 
सस्यानन्दी-दीपिका 

इसलिए उसका सुषुप्तिमें उपाधिके लयवे रूप और जाग्रतमें उपाधिके उद्भवसे उद्धव होता है। इस 

प्रकार उपाधिके उद्भवसे वही जीव उठता है । पूवपक्षमें तत्वज्ञान व्यथं दै, क्योंकि सुधुप्तिसे जीवकी 


पुनरावृत्ति न होनेसे मुक्तिसिद्ध है, सिद्धान्तमें तो अज्ञात ब्रहारूपस्यितिका अज्ञानके बरसे पूनः उत्थान 
अवदयंमावी है, अतः अज्ञानकी निवृत्ति के लिए तत्त्वज्ञान. अपेक्षित दै ॥ ९ ॥ 


७ तीन अवस्थाओंसे आत्माका विवेचन कर, अब मूच्छसि उसका विवेचन करते हैँ- मुर्छा 
प्रसिद्ध अवस्थाओंके अन्तगंत है अथवा उनसे भिन्न पाँचवी अवस्था है? इस प्रकार संशय होता है । 
उत्यित पुरुषमें 'वही मैं हे' इस प्रकारकी प्रत्यमिज्ञासे जैसे सुपुप्तिमे विशेष ज्ञानका अमान है, बसे 


= 1 ie 
Re ७७८२ 1 
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बस्थो भवितुमर्हति । नहायमिन्द्रियेविंषयानीक्षते । स्यादेतत्‌-इपुकारन्यायेन मुग्धो 
अविष्यति । यथेषुकारो ज्ञाग्रदपीष्वासक्तमनस्तया नान्यान्विषयानीक्षत एवं मुग्धो म॒खः 
ळसंपातादिअनितदुः्लाचुभवव्यग्रमनस्तया जाग्रदपि नान्यान्विषयानोक्षत इति, न, 
अचेतयमानत्वात्‌ । इथुकारो हि व्यापृतमना ्रवीतिइघुमेवाहमेताचन्तं काळमुपलभमा- 
नोऽभूत्रमिति । मुग्धस्तु लब्घसंज्ञो त्रवीति-अन्धे तमस्यहमेतावन्तं काळं प्र्षितोऽभूचं न 
किंचिन्मया चेतितमिति । ज्ञाग्रतश्चैकविषयविषक्तचेतसोऽपि देहो विधियते, मुग्धस्य तु 
देहो धरण्यां पतति । ® तस्मान्न जागर्ति; नापि स्वप्नान्पइयति, निःसंक्षकत्वात्‌ । नापि 
खतः, प्राणोष्सणोर्मावात्‌ । मुग्धे हि जन्तौ सृतोऽयं स्यान्न वा सृत इति संदायाना 
ऊष्मास्ति नास्तीति हृदयदेशमालभन्ते निश्चयार्थं प्राणो ऽस्ति नास्तीति च नासिकादेशम्‌। 
यदि प्राणोष्म्रणोरस्तित्वं नावगच्छन्ति, ततो सरतोऽयमित्यध्यवसाय दृहनायारण्यं 
नयन्ति । अथ तु प्राणमूष्साणं वा प्रतिपद्यन्ते ततो नायं सत इत्यध्यवसाय संज्ञालाभाय 
भिषज्यन्ति । पुनरुत्थानाच्च न दिष्टं गतः। नहि यमं गतो यमराष्ट्रात्मत्यागच्छति । 
अस्तु तर्हि खुषुत्तः, निःंज्ञत्वादस्रतत्वाच्च, न, वैलक्षण्यात्‌। मुग्धः कदाचिच्चिरमपि 


मूच्छित जागरित अवस्थावाला नहीं हो सकता, क्योंकि यह इन्द्रियोसे bi विषयोंका ईक्षण नहीं करता । 


परन्तु यहाँ ऐसी शङ्का होती है कि मूच्छित इषुकार न्यायसे होगा, जैसे इपुकार' (वाण वनानेवाछा) 
जागता हुआ भी वाणमें आसक्तमनवाला है, इससे अन्य विषयोंको नहीं देखता, वसे मुसळ प्रहार आदिसे 
उत्पन्न हुए दुःख अनुभवसे मनके व्यग्र होनेके कारण जागता हुआ मी [मुन्ध] अन्य विषयोंको नहीं देखता 
है, ऐसा नहीं है, क्योंकि वह अचेठयमान-चेतनारहित है । किन्तु इषुकार तो व्यापृत मना होकर कहता 
दै-मैं इतने काळ पर्यन्त बाण को ही उपलब्ध करता हुआ था । मच्छित तो चेतना प्राप्त कर कहता है- 
इतना समथ तो मैं घोर अन्धकारमें पड़ा था मैंने कुछ मी नहो जाना । एक विषयमें आसक्त 
चित्तवाले जाग्रत पुरुषका मी देह खड़ा रहता है, किन्तु मूच्छितका देह तो पृथिवीपर गिर जाता है । 
इसलिए मुग्ध जागता नहीं और स्वप्नोंक़ो भो नहीं देखता, क्योंकि वह चेतना रहित है । मृतक मी नहीं 
है, क्योंकि उसमें प्राण ओर गर्मी विद्यमान हैं, मुग्ध प्राणीके विषयमें यह मर गया है अथवा नहीं 
मरा, इस प्रकार संशय करते हुए लोग इसमें गर्मी है कि नहीं, यह निएचय करनेके लिए हृदय भागका 
स्पशे करते हैं । प्राण है कि नहीं, इस निश्चयके लिए नासिका देशका स्पशं करते हैं । यदि प्राण और 
गर्मीका अस्तित्व अनुमव नहीं करते तो यह मर गया है, ऐसा निश्‍्चयकर उसे जलानेके लिए जगलमें 
ले जाते हैं। यदि उसमें प्राण और गर्मी प्राप्त करते हैं, तो यह मृत नहीं है, ऐसा निइचय कर चेतना 
प्राप्त करनेके लिए चिकित्सा करते हैं । पुनः उत्थान होतेसे मुरख मृत नहीं है, क्योकि यमको प्राप्त 
कर पुनः यमलोकसे छौटकर नहीं आता । तब मुग्ध सुषुप्त हो, क्योंकि वह चेतना रहित और अमृत 
( मरा नहीं ) है । ऐसा नहीं, क्योंकि दोनोंमें वेलक्षण्य है। मुग्ध प्राणी कमी चिरकाळतक उच्छ्वास 
नहीं रेता, उसका शरीर काँपता है, मुख भयानक ओर नेत्र विस्फारित होते हैं । किन्तु सुषुप्त तो प्रसन्न 


सत्यानन्दी-दौपिका 
मुच्छामें भी है, इस समान छि्गसे मूर्छा सुषुप्ति ही है । सिद्धान्ती- प्रसिद्ध इन चार अवस्थाओसे 
मूर्छा पृथक्‌ अवस्था है । उनमेसे प्रथम जागरितका “न तवात' इत्यादि भाष्यसे निवारण करते हैं । 
इषुकारमें इन्द्रिय जन्य ज्ञान और देह धारण आदि हैं, किन्तु मूच्छितमे दोनों नहीं हैं, इसलिए 
इषुकार उदारहण विषम है । 
# जैसे सुषुप्तिमे विशेष ज्ञानका अमाव है, वसे मूच्छमिं भी है, इस प्रकारकी दोनोंमें समानता 
होनेपर भी लक्षणों और निमित्तोके भेदसे इन दोनोंका परस्पर भेद है। इस तरह समानता और 
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नोच्छ्वसिति, सवेपथुरस्य देहो भवति, भयानकं च वदनं विस्फारिते नेत्रे । सुषुपतस्तु 
प्रसन्रवदनस्तुल्यकालं पुनः पुनरुच्छवसिति, निमीलिते अस्य नेरे भवतः, न चास्य देहो 
चेपते । पाणिपेषणमात्रेण च खुषुप्तमुत्थापयन्ति, नतु सुग्धं मुङ्गरघातेनापि। निमित्तमे- 
दश्च भवति मोहस्वापयोः, सुललसंपातादिनिमित्तत्वान्मोइस्य, श्रमादिनिमित्तत्वाच्च 
स्वापस्य | नच लोकेऽस्तिप्रसिद्धिसुग्धः सुप्त इति । परिशोषादर्धसंपत्तिमु ग्थतेत्यवग- 
च्छामः। निःसंश्नत्वात्संपन्न इतरस्माद्वैलक्षण्यादसंपन्न इति॥ कथं पुलरधेसंपत्तिमु ग्ध- 
तेति शक्यते वक्तुम्‌ ? यावता सुं प्रति तावदुक्त श्रुत्या-- सता सोम्य तदा संपन्नो सवति’ 
( छा० ६।८।१ ) इति, “अन्न स्तेनोऽस्तेनो भवति’ ( बृह० ४।३।२२ ), “नैतं सेतुमहोरात्रे 
तरतो न जरा न सृत्युने शोको न सुकृतं न दुष्कृतम्‌ ( छा० ८।४।१ ) इत्यादि । ॐ ज्ञीवे हि 
सुकृतदुष्ळतयोः प्रा्िः सुखित्वदुःखित्वप्रत्ययोत्पादनेन अवति | न च सुखित्वप्रत्ययो 
दुःखित्वप्रत्ययो वा खुघुसे विद्यते, मुग्धेऽपि तौ प्रत्ययौ नेव विद्येते । तस्माडुपाध्युपश- 
मास्छुषुबन्मुग्धेऽपि इत्स्नसंपत्तिरेच भवितुमहंति, नाधसंपत्तिरिति । अज्नोच्यते-न 
रमो मुग्धे ५धेसंपत्तिर्जीवस्य ब्रह्मणा भवतीति। कि तह ! अर्धेन खुघुसतपद्धस्य भचति सुर्घ- 
त्वम्धेनाचस्थान्तरपक्षस्येति रमः । दिते च मोहस्य स्वापेन साम्थवैषस्ये। द्वार चैतन्म- 
रणस्य । यदाऽस्य सावदोष कर्म भवति, तदा वाङ्मनसे प्रत्यगच्छतः । यदा तु निरवशेषं 
कर्म भवति, तदा प्राणोष्माणावपगच्छतः । तस्मादघसंपत्ति त्रह्मविद्‌ इच्छन्ति । यत्तुक्तम्‌- 


SDD क MDD sh क स ही 
वदन और समकालमें पुन: पुनः उच्छवास लेता है, उसके नेत्र निमोलित होते हैं, उसका शरीर काँपता 
नहों है, हाथके स्पशंमात्रसे उसे लोग उठाते हैं। परन्तु मुग्धको तो मुद्गरके प्रहारसे मी नहीं उठा 
सकते । मूर्च्छा ओर सुषुप्तिके कारण मी मिन्न-भिन्न होते हैं, क्योंकि मुर्च्छाका मुसळ प्रहार आदि 
निमित्त हैं और सुषुप्तिका परिश्रम आदि निमित्त हैं। और लोकमें यह प्रसिद्ध नहों है कि मुग्ध सुप्त है, 
इसलिए परिशेषसे मूर्च्छा अघं सुषुप्ति है, ऐवा हम समझते हैं । चेतना रहित होनेसे वह सम्पन्न है 
ओर सुषुप्तसे वेलक्षण्य होनेसे असम्पन्न दै । परन्तु मूर्च्छा अघं सुषुप्ति है, यह कैसे कहा जा सकता है? 
क्योंकि 'सता सोम्य०' (हे सोम्य ! उस समय सतुके साथ सम्पन्न होता है) 'अन्न स्तेनोऽस्तेनो मवति' 
( यहाँ सुषुप्तिमें चोर अचोर होता है ) ओर ( इस सेतुरूप आत्माका दिन-रात अतिक्रमण नहीं 
करते । इसे न जरा, न सृत्यु, न शोक ओर न अथवा प्राप्त हो सकते हैं ) इत्यादि 
श्रुतिसे सुप्तके प्रति ऐसा कह गया है । जीवमें ज और दि परतीतिकी स i और 
दुष्कृतकी प्राप्ति होती है, सुखिस्व प्रत्यय अथवा दुःखित्व प्रत्यय सुषुप्तके विद्यमान नहीं हैं, इस प्रकार 
मुग्धमें भी वे दोनों प्रत्यय नहीं हैं। इसलिए सुषुप्तके समान मुरधमें मी उपाधिके उपम होनेसे 
सम्पूणं सुषुप्ति होनी चाहिए, अधं सुषुप्ति नहों । इस पर कहते हैं--मूर्च्छामें जीवकी ब्रह्मे साथ 
बद्ध सम्पत्ति होती है, ऐसा हम नहों कहते, किन्तु हम ऐसा कहते हैं कि मुग्धत्व अघं सुषुप्त पक्षमें 
ओर अधं अन्य अवस्था पक्षमें होता है । मर्च्छाका सुषुप्तिसे साम्य और वैषम्य दिखाया गया है। 
यह मरणका द्वार है । जब इस मूच्छिठका अवशेष कमं होता है तब वाणी और मन अपने स्थानमें 


लौट आते हैं और जव इसका अवशेष कमं नहीं होता है तव प्राण और ओष्ण्य चले जाते हैं। 
इसलिए ब्रह्मवेत्ता मूर्च्छाको अघं सुषुप्ति कहते हैं। ओर जो यह कहा गया है कि कोई पांचवीं अवस्था 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विलक्षणतासे मूर्च्छा आधि सुषुप्ति है । मुग्ध सुपुप्तिके सब घर्मोसे असम्पन्न होनेसे सुषुप्त नहीं है, इसी 
प्रकार मृतावस्थाके सब घर्मोंस रहित होनेसे वह मृतक मी नहीं है। इसलिए मूर्च्छा कुछ अंशे 
सुसुप्तिके सम होनेसे अघं सुषुप्ति ही है । इस पर पूर्वसक्षी 'कथं पुनः' इत्यादिसे शङ्का करते हैं! 
#* चेतना आदि रहित सुषुप्तिके आधे घर्मोके समान मूर्च्छित सुषुप्तिके आधे घर्मेसि 


अधि० ५ सू० ११] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१५ 


न पञ्चमी काचिदवस्था प्रसिद्धास्तीति-नेप दोषः, कादाचित्कीयमवस्थेति न 
प्रसिद्धा स्यात्‌ । प्रसिद्धा चेषा लोकायुवंद्योः। अर्घसं पत्त्यभ्युपगमाच्च न पञ्चमी गण्यत 
इत्यनवद्यम्‌ ॥ १० ॥ 
( ५ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ । सू० ११-२१ ) 
न स्थानतोंऽपि परस्योभयलिङ्ग' सवेत्र हि ॥ ११॥ 
पदच्छेद्‌-न, स्थानतः, अपि, परस्य, उमयलिङ्गम्‌, सवंत्र, हि। 
सूत्राथे--( स्थानतः ) स्वमावसे अथवा उपाधिभेदसे मी ( परस्य ) पर ब्रह्ममें ( उभय- 


, लिङ्गम्‌ ) सविशेष और निविशेष दो रूप उपपन्न (त) ही होते, ( हि) क्योंकि ( सत्र ) 'अशब्दम्‌' 


इत्यादि सव उपनिषदोंमें निविरोष ब्रह्मका ही उपदेश है । 

& येन ब्रह्मणा सुषुप्त्यादिषु जीव उपाध्युपदामात्संपद्यते, तस्येदानीं स्वरूपं 
श्रुतिवशेन निर्घायते । सन्त्युभयलिङ्गाः श्रुतयो त्रह्मविषया:--'सवंकर्मा सवंकामः सवंगन्धा 
सवरसः? (छा० ३।१४।२) इत्येवमाद्याः सविशेषलिङ्गाः । 'अस्थूलमनण्वस्वमदीघस्‌' ( बृह० 
३।८।८ ) इत्येबमाद्याञ्च निर्विशोषळिङ्गाः । किमासु श्ुतिषूभयछिङ्गं ब्रह्म प्रतिपत्तव्यसु- 
तान्यतरलिङ्गम्‌ ? यदाप्यन्यतरलिङ्गं, तदापि कि सविशेषसुत निर्विशेषमिति मीमांस्यते । 
तत्रोभयलिङ्गश्रुत्यजुग्रहादुभयलिङ्गमेव ब्रह्मे त्येचं प्रा्े ्रमःन तावत्स्वत एव परस्य 
ब्रह्मण उभयलिङ्गत्वमुपपद्यते। न ह्येकं वस्तु स्वत एव रूपादिविशेषोपेतं तद्विपरीतं 
चेत्यवघारयितु शक्यं, विरोघात्‌। अस्तु तद्दि स्थानतः एथिव्याद्युपाधियोगादिति, 


तदपि नोपपद्ते-नह्युपाधियोगादप्यन्याइशस्य चस्तुनोऽन्याइशः स्वभावः संभवति । 


प्रसिद्ध नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि यह अवस्था कादाचित्क होनेसे मले प्रसिद्ध न हो परन्तु 
लोक ओर आयुर्वेद ग्रन्थोमें यह प्रसिद्ध है । अघं संपत्ति स्वीकार होनेसे पांचवीं अवस्था नहों गिनी 
जाती, इसलिए कोई दोष नहीं है ॥ १० ॥ 

सि आदिमें उपाधिके उपञ्चान्त होनेसे जीव जिस ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है, अब उसका 
स्वरूप श्रुतकी सामध्यंसे निर्धारित किया जाता है । ब्रह्मविषयक श्रुतियाँ दो लिङ्गवाली हैं-सर्व कर्मा०? 
(समस्त विशव इसका कमं है, सब दोषोंसे रहित इसका काम है, सब गन्ध इसका सुखकर है, ओर वह 
सवरस है) इत्यादि श्रुति सविशेष छिङ्गक है। और 'अस्थूलम०' ( वहन स्थूल है, न अणु है, 
न हस्व है और न दीघं है ) इत्यादि श्रुति निर्वेशेष लिङ्गक है ! क्या इन श्रुतियोंमें दोनों लिङ्गवाला 
ब्रह्म समझना चाहिए अथवा दोनोंमे एक लिङ्गवाला ? यदि दोनोमें एक लिङ्गवाळा समझा जाय 
तो भी क्या वह सविशेष है अथवा निविशेष, ऐसा विचार किया जाता है । उसमें दोनों लिङ्गवाली 
श्रृतियोंके अनुग्रहसे दोनों लि्गवाला ब्रह्म समझना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा शास होनेपर हम कहते 
ह-परबरह्मका स्वतः उमयिङ्गत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि स्वतः ही एक वस्तु रूप आदि विशेष युक्त 
और रूप आदि विशेष रहित हो, इसप्रकार विरोध होनेसे अवधारण नहीं किया जा सकता । यदि 
कहो कि स्थानत:--पृथिवी आदि उपाधिके योगसे ऐसा हो, तो वह भी उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 


सम्पन्न होता है और कंपन आदि धर्मोके याउ आधा मरण पक्षमें है, इस प्रकार मूर्छा अघं- 
सुषुप्ति कही गई है । पुवंपक्षमें प्रसिद्ध अवस्थाओंसे पृथक्‌ आत्माका मूच्छास विवेक करनेके लिए 
यत्नकी असिद्धि फल है, सिद्धान्तमें वह पृथक्‌ निश्चित है ॥ १० ॥ 

& पूवं अधिकरणोंमें स्वप्न आदि अवस्थाओंकी उक्तस उनसे अलिप्त स्वप्रकाश ब्रह्मात्मक 
उद्देश्यरूप 'त्वम्‌' पदार्थका परिशोधनकर अब विधेय “ततः पदार्थका परिशोधन आरम्म करते हुए 
पहले उसका निविशेषरूप कहते हैं ॥ ११ ॥ | 


६१६ ब्रह्यतुच-शाइुरभआष्य [ आ० ३ पा० २ 


नहि स्वच्छः सन्स्फटिको5लक्तकाद्युपाघियोगादस्वच्छो भवति, भ्रममात्रत्वाद्स्वच्छता- 
भिनिवेदास्य, उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌ । अतश्चान्यतरलिङ्गपरिग्रहेऽपि 
समस्तविद्दोषरहितं निर्विकल्पकमेव ब्रह्म प्रतिपत्तव्यं, न तद्विपरीतम्‌। सर्वत्र हि ब्रह्म- 
स्वरूपप्रतिपादनपरेषु वाक्येषु “अशब्द्सस्पशंमरूपसब्यम्‌) ( क० ३।१५। सुक्तिको० २।७२ ) 
इत्येवमादिष्वपास्तसमस्तविशेषमेव ब्रह्मोपदिश्यते ॥ ११ ॥ 
न भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतदचनात्‌ ॥ १२॥ 
पद्च्छेद्‌--न, भेदात्‌, इति, चेत्‌, न, प्रत्येकम्‌, अतद्वचनात्‌ । 
9 सून्नाथं--सभी वेदान्त वाक्योंसे निविशेष ब्रह्म ही उपदिष्ट है, ( न ) यह कथन युक्त नहीं है, 
( भेदात्‌ ) क्योंकि “चतुष्पाद्‌ ब्रह्म' इसप्रकार श्रुतिमें भेदका कथन है । ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो, 
तो नहीं, क्योंकि ( प्रत्येकम्‌ ) प्रत्येक उपाधिमें ( अतद्वचनात्‌ ) “यश्चायमस्यां? इत्यादि श्रृतियोंमें 
ब्रह्मके अभेदका ही श्रवण है। 
अथापि स्याद्यदुक्तं निर्विकल्पमेकलिङ्गमेव ब्रह्म, नास्य स्वतः स्थानतो चोभयलिङ्ग- 
त्वमस्तीति, तन्नोपपद्यते। कस्मात्‌ ? भेदात्‌। भिन्ना हि प्रतिविद्यं ब्रह्मण आकारा 
उपदिश्यन्ते । चतुष्पादू्रह्म षोडशकलं त्रम वामनीत्वादिलक्षणं ब्रह्म त्रैलोक्यशरीरः 
वैश्वानरशब्दोदितं ब्रह्मे त्येचं जातीयकाः । तस्मात्सबिदो षत्वमपि त्रह्मणोऽ भ्युपगन्तव्यम्‌। 
ननूक्तं नोभयळिङ्गत्वं ब्रह्मणः संभवतीति, अयमप्यविरोघः, उपाधिङतत्वादाकारभेदस्य। 
अन्यथा हि निर्विषयमेव भेद्शास्त्र॑ प्रसज्येतेति चेत्‌-नेति घमः, कस्मात्‌? प्रत्येकमतद्द- 
चनात्‌ । प्रत्युपाधिमेदं ह्यभेदमेव ब्रह्मणः श्रावयति दात्रम्‌ यश्चायमस्यां एथिव्यां तेजो- 
सयोऽख्ूतमयः पुरुषो यश्चायमध्यात्मं शरीरस्तेजोमयो3स्टृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयसास्मा' (बृह० 
२।५।१) इत्यादि । अतश्च न भिन्नाकारयोगो ब्रह्मणः शास्त्रीय इति शाक्ष्यते वक्तुम्‌, 
भेदस्योपासनाथत्वादभेदे तात्पर्यात्‌ ॥ १९॥ 
उपाधिके योगसे भी अन्य प्रकारकी वस्तुका अन्य प्रकारका स्वभाव संभव नहीं है, स्वमावतः स्वच्छ 
होता हुआ स्फटिक अळक्तक ( लाख ) आदि उपाधिके योगसे अस्वच्छ नहीं हो जाता, उसमें अस्वच्छ 
का अभिनिवेद्य भ्रममात्र है, कारण कि उपाधियाँ अविद्यासे उपस्थापित होती हैं। अतः अन्यतर 
लिङ्गका परिग्रह करनेपर भी समस्त विशेषोंसे रहित निविशेष ही ब्रह्म समझना चाहिए उससे विपरीत 
नहीं । क्योकि ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन परक 'अशव्दमस्पशंम०” ( वह शब्दरहित, स्पशरहित और रूप 
रहित अव्यय है ) इत्यादि वाक्योंमें सवंत्र समस्त विशेष रहित ब्रह्म ही उपदि है ॥ ११ ॥ 
मले ही ऐसा हो, परन्तु जो यह कहा गया है कि ब्रह्म निविशेष एक लिङ्ग ही है मौर वह्‌ 
स्वतः अथवा उपाधिसे उभय लिङ्ग नहीं है, वह उपपन्न नहीं होता, किससे ? भेदसे । प्रत्येक विद्यामें 
्रह्मके आकार भिन्न भिन्न ही उपदेश किये जाते हैं। जैसे “ब्रह्म चतुष्पाद है, ब्रह्म सोलह काछाओं- 
वाळा है, ब्रह्म वामनीयत्व आ(दरूप है, ब्रह्म त्रेलोक्य शरीरवाला है ओर ब्रह्म वेश्वानर शब्दसे 
कथित है' इसप्रकारके आकार ब्रह्मके उपदिष्ट हैं। इसलिए ब्रह्म सविशेष है ऐसा भी स्वीकार करना 
चाहिए । परन्तु यह जो कहा गया है कि ब्रह्म उमय रिङ्गवाळा नहीं हो सकता । यह मी विरोध नहीं 
है, क्योंकि आकार भेद उपाधिङत है, अन्यथा भेदशास्त्र निविषयक ही प्रसक्त होगा । सिद्धान्ती 
ऐसा यदि कहो, तो नहीं, ऐसा हम कहते हें । किससे ? इससे कि प्रत्येकमें अतद्वचन-ऐसा नहीं ऐसा 
वचन है । 'यश्रायमस्यां०' ( इस पृथिवीमें जो यह तेजोमय अमृतमय पुरुष है और शरीरमें जो यह 
तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वह है जो कि यह अत्मा है ) इत्यादि शास्त्र प्रत्येक उपाधि भेदमें 
ग्रहाके अभेदका ही श्रवण कराता है। इसलिए ब्रह्ममें भिन्न आकारका योग शास्त्रीय है, ऐसा नहीं कहा जा 
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अपि चैवमेके ॥ १३॥ 

पदच्छेद अपि, च, एवम्‌, एके | 

सूत्राथ--( अपि च एके ) और कोई शाखावाले 'मृत्युमाप्नोति' 'नेह नानारित किञ्चन' 
( एवम्‌ ) इसप्रकार श्रुति. वाकयसे भेदकी निन्दा पूवक परमात्माके अभेदका कथन करते हैं । 

अपि चैवं भेददशांननिन्दापूवंकमभेददशंनमेवेके शाखिनः समामनन्ति-मनसैवेद- 
मासव्यं नेह नानास्ति किंचन । खृत्योः स स्त्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति' (क० ४1११) इति । 
तथाऽन्येऽपि “मोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा सव प्रोक्तं त्रिविधं ब्रह्म मे तत्‌ ( श्वे १११२ ) इति 
समस्तस्य ओोग्यभोक्ठनियन्तुलक्षणस्य प्रपञ्चस्य ब्रहो कस्वभावतामघीयते ॥ १३॥ 

कथं पुचराकारवदुपदेदिनीप्वनाकारोपदेशिनोघु च घ्रह्मविषयासु श्रुतिषु सती- 
च्वनाकारमेंच अझावधार्यते, न पुनर्विपरीतमिति ! अत उत्तरं पठति छ 


अरूपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ ॥ १४॥ 
पदच्छेर-- अरूपवत्‌, एव, हि, तत््रधानत्वात्‌ । 
सूचार्थ--( अख्पवदेव ) रूप आदि आकार रहित ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए, 
( तत्प्रधानत्वात्‌ ) क्योंकि “अस्थूलम' इत्यादि श्रुतिमें निविशेष ब्रह्म प्रधान है। 
& रूपाद्याकाररदितमेव ्र्मावघारयितव्यं न रूपादिमत्‌ । कस्मात्‌ ¦ तत्मघान- 
त्वात्‌ । “अस्थूलमनण्वहस्वमदीर्घम्‌' (बृह० ३1८1८) “अशब्दसस्पशंमरूपसब्ययस्‌ ( कठ० ३1९५ 
मुक्ति० २1७२ ) 'आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवंहिता ते यदन्तरा तदूबह्म' (छा० 41३9१), 'दिव्यो 


सुतः पुरुषः सवाह्याम्यन्तरो जः (सण्ड०२।१२) चन पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो हाजः' (सुण्ड०२।१ 1२), 'तदेतदूब्ह्मापूवंमनपरमनन्तरमवाह्ममयमात्मा 


सकता है, क्योंकि भेद उपासनाके लिए है ओर अभेदमें तात्पयं है ॥ १२१। 

और इसप्रकार भेद दर्शनकी निन्दा पूर्वक अभेद दशंतका ही कोई चाखावाले श्रवण कराते 
है--'मनसैवेदमासव्यं' ( मनसे ही यह तत्त्व भ्रा करना चाहिए, इस ब्रह्मतत्त्वं नाना कुछ भी 
नहीं है । जो पुरुष इसमें भेद-सा देखता है वह मृत्युस मृत्युको प्राप्त होता है) इसप्रकार अन्य थाखा- ` 
वाले भी 'मोक्ता मोग्यं०' ( मोक्ता [ जीव ] भोग्य [ जगत्‌ ] ओर प्रेरक [ ईश्वर ] का विचार कर 
मेरेसे यह तीन प्रकारसे कहा हुआ वह सब ब्रह्म ही है) इसप्रकार मोग्य, सोक्ता और नियन्तारूप 
सम्पूर्ण प्रपञ्च ब्रह्मक स्वरूप है, ऐसा अध्ययन करते हैं ॥ १३ ॥ 

परन्तु साकारका उपदेश करनेवाली और निराकारका उपदेश करनेवाली ब्रह्मविषयक श्रुतियों- 
के होनेपर निराकार ब्रह्मका ही कैसे अवधारण किया जाता है और उसके विपरीत नहीं ? इसलिए 
इसका उत्तर कहते हँ-- 

रूप आदि आकारसे रहित ही ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए, रूप आदिसे युक्तका नहीं, 
किससे ? इससे कि उसकी प्रधानता है । जैसे 'अस्थूळम०' ( वह न स्थूल है, न हृस्व है ओर न दीघ 
है) 'अशब्दुम०' (वह शब्दरहित, स्पशेरहित, रूपरहित ओर अव्यय है) 'आकाशो बै० (आकाश नाम 
ओर रूपात्मक प्रपञ्चका निर्वाहक है, वे नाम और रूप जिसके भीतर हैं वह ब्रह्म है) 'दिव्यों हामूतेः०' 
( वह निश्चय ही स्वयं प्रकाश, अमूत्तं, बाहर-मीतर विद्यमान तथा अज पुरुष है) 'तदेतदूबह्म० ( वह 
यह ब्रह्म कारण रहित, कायंरहित, विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्य है, यह आत्मा ही सबका 

: " “दीपिका 

» दोनों प्रकारकी थ्रृतियोकि होनेपर निविशेष ब्रह्मे प्रह करनेमें 'तत्परातत्परविरोधे तत्पर 

बळवत्‌' ( तत्पर और अतत्पर वाक्योंके विरोध होनेपर वतर वाक्य बलवावु होता है ) यदं च्याय 
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ब्रह्म सर्वानुभूः? ( बृह २।५।१९ ) इत्येवमादीनि वाक्यानि निष्प्रपञ्चत्रह्मात्मतत्त्वप्रधानानि 
नार्थान्तरप्रघानानीत्येतत्प्रतिष्ठापितं “तत्तु समन्वयात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । तस्मा- 
देवंजातीयकेषु वाक्येषु यथाश्रुतं निराकारमेव प्रह्मावघारयितव्यम्‌। इतराणि स्वाकार 
चदूब्रह्मचिषयाणि वाक्यानि, न तत्प्रधानानि । उपासनाचिचिप्रधानानि हि तानि, तेष्व- 
सति विरोधे यथाश्चतमाश्रयितन्यम्‌ । सति तु विरोधे तत्प्रधानान्यतत्प्रघानेभ्यो बली 
यांसि भवन्ति-इत्येष विनिगमनायां हेतुः। येनोभयीण्वपि श्रृतिघु सतीष्वनाकारमेच 
त्रह्मावघायेते, न पुनर्विपरीतमिति ॥ १४ ॥ 
का तर्ह्माकारवद्विषयाणां श्रुतीनां गतिरित्यत आद 


प्रकाशबचावैयथ्येस्‌ ॥ १५॥ 

पदच्छेद्‌ू--प्रकाशवत्‌, च, अवैयध्यंम्‌ । [ क्वचित्पुस्तके 'प्रकाशव्यावेयर्थ्यात' इति पाठः ] 

सुत्राथे--( प्रकाशवत्‌ ) जैसे सूयं आदि प्रकाश वक्र अ्जुलि आदि उपाधिसे वक्र-सा प्रतीत 
होता है, वेसे ब्रह्म ( च ) भी पृथिवी आदि उपाधिके सम्बन्धसे तत्‌ तत्‌ आाकार-सा हो' जाता है । 
वह आकार उपासनाके लिए है । ( अवेयथ्येम्‌ ) अत। साकार विषयक श्रुतियाँ व्यथं नहीं हैं । 

यथा प्रकाशः सौरश्चान्द्रमसो वा वियद्व्याप्यावतिष्ठमानो ऽङ्गल्याद्यपाधिसंबन्धात्तेष्वृ 

जुवक्रादिभावं प्रतिपद्यमानेष तद्भावमिव प्रतिपद्यते, एवं ब्रह्मापि पृथिव्याद्यपाधिसंबन्धात्त- 
दाकारतामिव प्रतिपद्यते,तदालम्बनो त्रझण आकारविशेषोपदेश उपासनार्था न विरुध्यते। 
पचमवैयर्यमाकारवदूत्रह्मविषयाणामपि वाक्यानां भविष्यति। नदि वेदवाक्यानां कस्य 
चिदुर्थवत्त्वं कस्यचिद्नथंवत्त्वमिति युक्तंप्रतिपत्तुम्‌, प्रमाणत्वाविरोषात्‌। नन्वेवमपि यत्पु- 
अनुमव करनेवाला ब्रह्म है) इत्यादि वाक्य निष्प्रपञ्च ब्रह्मात्मतत्त्व प्रधानक हैं, अन्य अथं प्रधानक नहीं 
हैं, ऐसा “तत्र समन्वयात्‌” इस सूत्रमें प्रतिष्ठापित किया गया है । इसलिए इसप्रकारके वाक्योमें यथा- 
श्रुत निराकार ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए । साकार ब्रह्मविषयक अन्य वाक्य तो साकार ब्रह्म 
प्रधान नहीं है, वे उपासना विधि प्रधान हैं। उनके विरोध न होनेपर ययाश्रुतका आश्रय करना 
चाहिए । विरोध होनेपर तो तत्मघान-निराकार प्रधान वाक्य अतत्प्रधान-निराकार अप्रधान 
वाक्योंसे बलवान होते हैं, यही विनिगमनमें हेतु है, जिससे दोनों प्रकारकी श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर 
भी निराकार ब्रह्म ही अवधारित होता है, उससे विपरीत-साकार ब्रह्म अवघारित नहीं होता ॥ १४॥ 

तब साकार ब्रह्मविषयक श्रुतियोंकी क्या यति होगी ? इसपर कहते है-- 

जैसे आकाशको व्याप्त कर अवस्थित हुथ्या सूयं अथवा चन्द्रमाका प्रकाश अङ्गि आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे उन अङ्गुलि आदिमें सीधा, वक़ आदि माव प्राप्त होनेपर तद्भाव-सा प्राप्त होता ` 
है, वसे ब्रह्म भी प्रथिवी आदि उपाधिके सम्वन्धसे उसके आकारताको प्राप्त-सा होता है । उसका 
आलम्बन उपासनाके लिए ब्रह्मामें आकार विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं है। इसप्रकार आकारवद्‌ 
ब्रह्मविषयक वाक्य भो प्रयोजन रहित नहीं होंगे । वेद वाक्योंमें कोई सार्थक और कोई निरथंक है, 
ऐसा समझना युक्त नहीं है, क्योंकि दोनोंमें प्रमाणत्व समान है । परन्तु ऐसा माननेपर भी जो 
पहले प्रतिज्ञा की गई है कि उपाधि योगसे भी ब्रह्म उभयलिङ्ग नहीं है, वह विरुद्ध है? नहीं ऐसा 

सत्यानन्दी दीपिका 

नियामक है। इसलिए “अस्थूकम' इत्यादि तत्पर-निराकार ग्रहापरक वाक्य “सवर्मा सवंकाम 
इत्यादि अतत्पर-अनिराकार परक ( साकार ) वाक्योसि बवान होते है। अतः नियामकके होनेसे 
निविद्येष ग्रहाका अवधारण करना चाहिए ॥ १४ ॥ 


अधि० ५ सू० १६१७ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासदित त 


रस्तात्प्रतिज्ञातम्‌-नोपाधियोगादप्युमयछिङगतवं ब्रहमणोऽस्तीति, तद्विरुध्यते। नेति त्रमः- 
उपाथिनिमित्तस्य वस्तुघमंत्वाचुपपत्तेः, उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌ । सत्या- 
मेव च नेसगिष्त्यामविद्यायां छोकवेद्व्यवद्दारावतार इति तत्र तत्रावोचाम ॥१५॥ 
आह च तन्मात्रमू ॥ १६॥ 

यद्च्छेद्‌- आह, च, तन्मात्रम्‌ । 

सूज्ञाथं---( च ) इसलिए “यथा सैन्घवघनः' इत्यादि श्रुति ( तन्मात्रम्‌ ) निविद्येष ब्रह्मको 
ही ( आह ) कहती है । 

आह च श्रुतिश्चैतन्यमात्रं विलक्षणरूपान्तररहितं निर्विशोषं ब्रह्म--'स यथा सैन्धव- 
घनोऽनन्तरोऽबाह्मः कृत्स्नो रसघन पवैवं वा अरेऽयमास्माऽनन्तरोऽवाह्मः कृत्स्नः प्रज्ञानघन एव’ (द्ृह० 
४।५।१३) इति । पतङुक्तं भवति-नास्यात्मनतोऽन्तबहिर्वा चेतन्यादन्यद्र पमस्ति, चेतन्य- 
मेव हु निरन्तरमस्य स्वरूपम्‌। यथा सैन्धवधनस्यान्तर्बदिश्च ळवणरस एव निरन्तरो 
भवति, न रसान्तरं तथैवेति ॥ १६॥ 

दशैयति चाथो अपि स्मयते ॥ १७॥ 

पद्च्छेद्‌-दशंयति, च, अथो, अपि, स्मयते । 

खूञार्थ--'अयात आदेश्चः' इत्यादि श्रुति निषेध मुखसे निविशेष ब्रह्मकों ही (दशंयति) दिख- 
छाती है । (अथो) तथा (स्मयते) 'थनादिमत्परं ब्रह्म इत्यादि स्मृतिमें (अपि) मी ऐसी ही उपदेश है । 

दर्शायति च श्रुतिः पररूपप्रतिषेघेनेव ब्रह्म, निर्विशेषत्वात्‌--अथात आदेशो नेति 
नेति? (बृह० २।३।६) इ ति, ‘अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि’ (के० १।३) “यतो वाचो निवतंन्ते 
अप्राप्य मनसा सह? ( तै० २।४।१ ) इत्येवमाद्या । बाष्कलिना च वाध्वः पृष्टः सन्नवचनेनेव 
ब्रह्म प्रोवाचेति अूयते-'स होवाचाधीहि मो इति स तूप्णीं बभूव तं ह द्वितीये वा ठृतीये वा वचन 
उवाच मूमः खल त्वे तु न विजानासि। उपशान्तोञ्यमात्मा' इति | तथा स्लूतिष्वपि पर्रतिषधे दिजानासि । उपञ्ञान्तोऽयमात्मा’ इति । तथा स्मृतिष्वपि परप्रतिषेघे- 


उवाच असः खळ त्व ठनि क अ न 
हम कहते है--उपाधिनिमित्तक वस्तुका घमं नहों हो सकता, क्योंकि उपाधियाँ अविद्याद्वारा उप- 
स्थापित हैं । नैसर्गिक ( स्वाभाविक ) अविद्याके होनेपर हो लौकिक ओर वैदिक व्यवहारोंका अवतार 
होता है, ऐसा हमने तत्‌-तत्‌ स्यलमें कहा है ॥ १५ ॥ 

“स यथा सैन्धवघनः०' ( जैसे लवण पिण्ड आन्तर और बाहरसे रहित सम्पूर्ण रसघन ही है, 
हे मैत्रेयी ! वेसे ही यह आत्मा आन्तर-बाह्य भेदसे शून्य सम्पूर्ण प्रज्ञानघन ही है) इसप्रकार यह श्रुति 
विलक्षण रूपान्तरसे रहित चैतन्यमात्र निविशेष ब्रह्मको कहती है। तात्पयं यह दै--इस आत्माका 
आन्तर अथवा बाहर चैतन्यरूपसे अन्यरूप नहीं है, किन्तु चैतन्य ही इसका निरन्तर स्वरूप है। जैसे 
लवण पिण्डके आन्तर और बाहर लवण रस ही निरन्तर होता है, अन्य रस नहीं होता; वेसे ही ।१६। 

और 'भयात आदेशो०” ( इसके अनन्तर ब्रह्म मूतं नहीं दै और अमूत भी नहीं है यह उपदेश 
है ) अन्यदेव०' ( वह विदित-कार्यसे अन्य और अविदित-कारणसे अन्य है) ओर “यतो वाचो०' 
( जहाँसे मन सहित वाणी उसे न पाकर लौट थाती हैं ) इत्यादि श्रुति पररूप-आनत्मरूप प्रतिषेषबे 
ही ब्रह्मको दिखलाती है, क्योंकि वह नि्िशेषूप दै । वाष्कलिसे पूछे गये बाष्वने अवचनसे ही ब्रह्म- 
को कहा 'स होवाच०' ( उसने कहा--हे मगवनु बाध्व ! मुझे ब्रह्मका उपदेश कीजिए, ऐसा पूछे 
जानेपर वह तुप्णी रहा, द्वितीय अथवा तृतीय वार पूछनेपर उसने उससे कहा- हम कह रहे हैं, 
किन्तु तुम उसे नहीं जान रहे हो यह आत्मा उपथान्त:दवेतरहित है) ऐसी श्रुति है। इसप्रकार 
“जेयं यत्ततवक्ष्यामि०' ( जो शेय है उसे यथावत्‌ कहुँगा जिसे जानकर अदु परमानन्दको प्राप्त 
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नेवोपदिदयते--'शेयं यत्तत्मवक्ष्यामि यज्जञात्वाऽ्तमश्चुते । अनादिमत्परं श्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते 

( गी० १३॥१२ ) हत्येवमाद्यासु । तथा विश्वरूपघरो नारायणो नारदमुवाचेति स्मर्येते-- 

“माया छोषा मया सृष्टा यन्मां पश्यसि नारद । सवभूतगुणयु क्त नेवं मां ज्ञातुमहंसि ॥' इति ॥१७॥ 
अत एव चोपसा सूयकाद्वित्‌ ॥ १८॥ 

पद्च्छेद- अतः, एव, च, उपमा, सुयंकादिवत्‌ । 

सुत्नाथ--( अतएव ) क्योंकि इस चेतन्यस्वरूप आत्माका पर प्रतिषेधसे उपदेश किया जाता 
है, इसलिए इसकी ( सूर्यकादिवत्‌ ) जलगत सूयं प्रतिविम्बके साथ ( उपमा ) उपमा दी जाती है । 

यत एव चायमात्मा चेतन्यरूपो निविशेषो वाहुमनसातीतः परभतिषेघोपदेइ्यो5त 
एव चास्योपाधिनिमित्तामपारमार्थिकी विशेषवत्तामभिप्रेत्व जलसूर्यंकादिवदित्युपमो 
पादीयते मोक्षशास्त्रे धु-'यथा ह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्त्रानपो मिन्ना बहु्ेकोऽनुगच्छत्‌ । उपाधिना 
क्रियते भेदरूपो देवः क्षेत्रेष्वेचमजोऽयमात्मा' इति । “एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एकधा बहुधा चेव इझ्यते जलचन्द्रवत्‌? ( ब्र० बिं० १२ ) इत्येवमादिछु ॥ १८ ॥ 

अत्र प्रत्यवस्थीयते-- 

अम्बुवदग्रहणात्त्‌ न तथात्वम्‌ ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--अम्बुवत्‌, अग्रहणात्‌, तु, न, तथात्वम्‌ । 

सूत्रार्थ-“( अम्बुवत्‌ ) जैसे जलका सुयंसे पृथक्‌ ग्रहण होता है, वसे यहाँ उपाधिका पृथक्‌ 
( अग्रहणात्‌ ) ग्रहण नहीं होता, इसलिए ( न तथात्वम्‌ ) यह सूर्य दृष्टान्त युक्त नहीं है । 

* न जलसूयकादितुल्यत्वमिहोपपद्यते, तद्दद्गहणात्‌ । सूर्यादिभ्यो हि मूतभ्य 
पृथग्भूतं विप्रकृषदेशं मूतं जल गह्यते, तन्न युक्तः सूर्याद्प्रितिविस्बोद्य*, न त्वात्मा सूतो 
होता है। वह अनादिमत्‌ परब्रह्म न सत्‌-इन्द्रिय वेद्य . और न असत्‌-परोक्ष कहा जाता है ) इत्यादि 
स्मृतियोंमें भी परके प्रतिषेधसे ही उसका उपदेश किया जाता है । ओर विश्वरूप धारण करनेवाले 
नारायणने नारदसे कहा- “माया ह्येषा०' (हे नारद ! यह माया मैंने रची है, जो कि तुम मुझे सवंभूत 
गुणोंसे युक्त देखते हो इसप्रकार द्वतथुक्त मुझे देखतेके लिए तुम योग्य नहों हो) ऐसी स्मृति है ॥१७॥ 

और क्योंकि यह आत्मा चैतन्यरूप, निविदोष, वाणी और मनका अविषय पर-द्वेत प्रतिषेधसे 
उपदेदय है, इसलिए इसमें उपाधि निमित्तक अपारम।थिक सविशेषके अभिप्रायसे “यथा झयं०' ( जंसे 
यह ज्योतिःस्वरूप सूर्य स्वतः एक होनेपर भी भिन्न-भिन्न जलोंमें प्रतिबिम्बित होता हुआ उपाधिसे 
अनेक प्रकारका भासता है, वसे ही ग्रह स्वयं प्रकाशरूप अज आत्मा श्रीरोंमें उपाधिसे अनेक मिन्न- 
भिन्न आाकारख्पसे मासता है) और “एक एव०' ( एक ही भूतात्मा प्रत्येक भूतमें अवस्थित होता हुआ 
जलगत चन्द्रप्रतिबिम्वके समान एकघा और अनेकधा दिखाई देता है ) इत्यादि मोक्षद्यास्त्रोंमें जलगत 
सूये प्रतिबिम्बके समान उपमाका ग्रहण किया जाता है ॥ १८ ॥ 

इसमें शङ्का उठायी जाती है-- 

यहाँ जलगत सूय प्रतिबिम्ब द्यादिके साथ समानता उपपन्न नहीं होती, क्योंकि आत्माका 
उसके समान ग्रहण नहीं होता । मूतं सूयं आदिसे पृथगूभूत दूर देशस्थ मूतं जल सबसे गृहीत होता 
है, इसलिए उसमें सूयं आदि प्रतिबिम्बका उदय होना युक्त है] परन्तु आत्मा मूतं नहीं है और 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& पूर्वेपक्षी आत्मामें उक्त इष्टान्तकी विषमताका प्रतिपादन करते हैं--रूपादि युक्त सूयका 

रूप आदि युक्त जलमें प्रतिबिम्ब युक्त दै । परन्तु आत्मा तो रूपादि रहित, सवंगत शोर सबसे अभिन्न 
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नचास्मात्पुथग्भूता विप्रकएदेशाश्रोपाधयः, सवेगतत्वात्सर्वानन्यत्वाच । तस्मादयुक्तो- 
जयं दृष्टान्त इति.॥ १९ ॥ 

अन्न प्रतिविधीयते-- 

वृद्धिहासभावत्वमन्तर्मावादुभयसामझ्ञस्यादेवम्‌ ॥ २० ॥ 

पद्च्छेद- वृडिह्वासमाक्त्वम्‌, अन्तर्मावात्‌, उमयसामञ्जस्यात्‌, एवम्‌ । 
सूत्रा्थ--जंसे जलगत सूयं प्रतिबिम्ब जलगत वृद्धि और ह्वासका मागी-सा होता है (एवम्‌) 
उसे निर्विशेष ब्रह्म मी उपाधिके (अन्तर्मावात्‌) अन्तर्मावसे (वृद्धिहठ'समाकत्वम्‌) उपाधिगत वृद्धि और 
हासका मागी-सा होता है, इस प्रकार (उमयसामञ्जस्यात्‌) दृष्टान्त और दार्शन्तिक दोनोंमें सामञ्जस्य है। 

युक्त एव स्वयं दशान्तः, विवक्षितांशसंभवात्‌ । नहि दृष्टान्तदाष्टान्तिकयोः क्वचित्कंः 
चिह्निवक्षितांशं मुक्त्वा लवेसारूप्यं केनचिदर्शायितुं शक्यते । सर्वसारूप्ये हि दप्टान्त- 
दा्टान्तिकभावोच्छेद एव स्यात्‌। न चेदं स्वमनीपया जल पर्यकादिदषटान्तप्रणयनम्‌, 
शास्त्रप्रणीतस्य त्वस्य प्रयोजनमात्रमुपन्यस्यते । कि पुनरत्र विवक्षितं सारूप्यमिति ? तदु- 
च्यते-वूद्धिह्वासभावरवमिति । जलगतं दि सर्येप्रतिविम्वं जलवृद्धो वर्धते, जलहासे हसति, 
जलचलने चलति, जलभेदे भिद्यत इत्येवं जलघर्माचुयायि भवति, नतु परमार्थतः सूर्यस्य 
तथात्वमस्ति । एवंपरमार्थतो$विकृतमेकरूपमपि सदून्रहा देहादुपाध्यन्तर्भावाद्धजत इवो- 
पाचिघर्मान्ठृद्धिहासादीन्‌। पचमु मयोरंान्तदारटान्तिकयोः सामञ्जस्यादविरोघः ॥२०॥ 

दशनाच ॥ २१॥ 

पद्च्छेद्‌-दश्यंनात्‌, च । 

सूार्थ-प्रतिविम्वरूप देहान्तरानुप्रवेश परब्रह्मका 'ुरइचकगे द्विपदः’ इत्यादि श्रुतियोंमें देखा 
जाता है, अतः निशेष ब्रह्म सिद्ध है । 

_ & दुरशयति च शरुतिः परस्यैव ब्रहाणो वेदादि का दर्शायति च श्रुतिः परस्यैच ब्रह्मणो देहा दिपूपाचिष्वन्तरजुप्रवेशम्‌- उरक द्विपदः 
उपाधियाँ इससे पृथग्भूत ओर दूर देशस्थ नहीं हैं, क्योंकि आत्मा सवंगत और सबसे अभिन्न है । इस- 
लिए यह दृष्टान्त युक्त नहीं है ॥ १९ ॥ 

यहाँ इस शङ्काका समाधान किया जाता है-- 

यह दृष्टान्त ठो युक्त ही दै, क्योंकि इसमें विवक्षितांशका संमव है । दृष्टान्त और दार्शान्तिकमें 
क्वचित्‌, किख्चित्‌ विवक्षित अंशको छोड़कर सवं्पसे सादृश्य कोई भी नहीं दिखा सकता । सम्पूण पसे 
सादृश्य होनेपर तो दृ्टान्त-दार्टास्तिक मावका उच्छेद ही हो जायगा, और यह जल सूयंक आदि दृष्टान्त 
अपनी बुद्धिसे नहीं रचा गया है, किन्तु शास्त्र रचित इसके प्रयोजनमात्रका उपन्यास किया जाता 
है । यहाँ विवक्षित सारूप्य क्या है? उसे कहते हैं--वृद्धि और हासका मागो होना साल्प्य है 
खगत सूयं प्रतिविम्ब जलकी वृद्धि होनेपर वढ्ता है, जलके हास होनेपर क्षोण होता है, जलके हिलने 
पर हिलता है, जलके भिन्न होनेपर भिन्न होता है, इस प्रकार जलके घर्मोका अनुयायी होता दै, परन्तु 
परमार्थतः सूयं वैसा नहीं है, वसे परमाथंत: अविकृत, एकरूप होता हुआ मी ब्रह्म देह आदि उपाधिके _ 
अन्वर्भावसे वृद्धि और हास आदि उपाधिके घर्माको मजता (प्राप्त होता ) सा है । इस प्रकार दृष्टान्त 
ओर दार्शन्तिक दोनोंके सामञ्जस्यसे अविरोध हे ॥ २० ॥ त 

'पुरश्चक्रे द्विपदः०' ( परमेश्वरने दो वैरोंबाले पुर-मनुष्यादि शरीर बनाये और चार परोंवाले 


है, अत: उपाधियाँ उससे भिन्न और दूरस्थ नहीं हो सकती, इसलिए उसका माया हारा बुद्धि आदिमे 
प्रतिबिम्ब युक्त नहीं है ॥ १९ ॥ 
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पुरश्चक्रे चतुष्पदः । पुरः स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌' (बृह० २।५।१८) इति । “अनेन जीवे- 
नात्मनाञ्नुप्रविश्य' (छा० ६।३।२) इति च। तस्माद्युक्तमेतत्‌--अत एव चोपमा सूयकादिचित्‌? 
( बह्मसूत्न ३।२।१८ ) इति । तस्माक्निविंकल्पकेकलिङ्ग मेच ब्रह्म नोमय लिङ्गं विपरीतढिङ्ग चेति 
सिद्धम्‌। अत्र केचिद्‌ द्वे अधिकरणे कल्पयन्ति । प्रथमं तावत्‌--कि प्रत्यस्तमिताशेष- 
प्रपञ्चमेकाकार ब्रह्मोत प्रपञ्चवद्नेकाकारोपेतमिति ? द्वितीयं तु--स्थिते प्रत्यस्तमित- 
प्रपञ्चत्वे कि सल्लक्षणं ब्रह्मोत बोधलक्षणमुतोमयलक्षणमिति ? अन्न वयं वदामः-- 
सवथाप्यानथक्यमघिकरणान्तर(रस्भस्येति । यदि तावद्नेकलिङ्गत्वं परस्य ब्रह्मणो 
निराकतंव्यमित्ययं प्रयास स्तत्पुचंणैव “न स्थानतोऽपि’ ( ब्रह्मसूत्र ३ २1९५ ) इत्यनेनाधिकरणेन 
निराकृतमित्युत्तरमघिकरणं 'प्रकाशवच्च' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) एतद्व्यथंमेव भवेत्‌ । नच 
सल्लक्षणमेव ब्रह्म न बोधलक्षणमिति शक्यं वक्‍तुम्‌, “विज्ञानघन एव' इत्यादि श्रुति- 
चैयर्थ्यंप्रसङ्गात्‌ । कथं वा निरस्तचेतन्यं ब्रह्म चेतनस्य जीवस्यात्मत्वेनोपदिच्येत ! 
नापि वोधलक्षणमेव ब्रह्म न सल्लक्षणमिति शक्यं वक्तुम्‌, 'अस्तीत्येवोपलब्धब्यः 
( कठ० ६।१३ ) इत्यादिश्रुतिवैयर्थ्यप्रसङ्गात्‌ । कथं वा निरस्तसत्ताको बोधो५भ्यु 
पगम्येत ? नाप्युभयलक्षणमेव ब्रह्मेति शाक्य वक्तुम्‌ , पूर्वाभ्युपगमविरोध- 


पशु द्यरीर बनाये । पहले वह पुरुष पक्षी (लिङ्ग शरीरी) होकर शरीरमें प्रविष्ट हुआ) “अनेन जीवेन०' 
( इस जीवरूपसे, प्रवेश कर ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्मका ही देह आदि उपाधियोंमें अनुप्रवेश दिखलाती 
है । इसलिए “अतएव चोपमा सूर्यकादिवत्‌” यह युक्त है । इससे सिद्ध हुआ कि निविशेष एक लिङ्ग 


( आकारवाला ) ही ब्रह्म है न उमय लिङ्गवाला है और न विपरीत लिङ्गवाला है । यहाँ कोई दो 
अधिकरणोंकी कल्पना करते हैं--प्रथम तो यह कि सम्पूर्ण प्रपश्चसे शून्य एक्र आकार ब्रह्म है अथवा 


प्रपचसे युक्त अनेक आकार युक्त है । द्वितीय तो सर्व प्रपच्च॒ शून्य स्थित होनेपर क्या सत्प ब्रह्म है, 
वा बोधरूप है अथवा उमयरूप है? इसपर हम कहते है--अन्य अधिकरणका आरम्म सवंथा 
अनर्थक है । यदि परब्रह्मका अनेक लिङ्गत्व निराकतंव्य है. इसलिए यह प्रयास है, तो इसका “न स्थान- 
तोऽपि’ इस पूवं अधिकरणक्ले निराकरण हो गया है, इससे 'प्रकाशवच्च' यह अग्रिम अधिकरण व्यथं 
ही होगा । ब्रह्म सद्रूप ही है ज्ञानरूप नही है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'विज्ञानघन एव! 
इत्यादि श्रू तियोंमें वयथ्यं प्रसङ्ग आ जायगा । अथवा चैतन्य रहित ब्रह्म चैतन्य जीवका आत्मख्पसे कैसे 
उपदिष्ट होगा । ब्रहम ज्ञानरूप ही है सद्रप नहीं है, ऐसा नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि 'अस्तीत्येवोप- 
लब्धच्य:' ( है, इस प्रकार उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुतियोंका वेयथ्यं प्रसङ्ग होगा । जिसकी 
सत्ता नहीं है, ऐसा बोध कंसे स्वीकार किया जायगा ? इस प्रकार ब्रह्म उमय लक्षण ही है, इस प्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& स्वसिद्धान्तको दृढ़ करनेके लिए किसी एक देशीकी व्याख्याका “अन्न केचिद्‌' इत्यादिसे 

उत्थान करते है--वे पूर्वोक्त सूत्रॉमें दो अधिकरणोंकी कल्पळा करते हैं “न स्थानतोऽपि ( ब्रह्मसूत्र 


३1२1११) तक इस एक अधिकरणसे ब्रह्ममें निष्भ्रपश्चत्व सिद्ध होनेपर “ब्रह्मका क्या स्वरूप है? ऐसा 
सन्देह होनेपर 'प्रकारवच्च ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) इत्यादि द्वितीय अधिकरण प्रवृत्त हुमा । ब्रह्म केवळ 
सद्रूप ही नहीं है, किन्तु ज्ञानरूप भी है, वर्पोंकि “सत्य ज्ञानम्‌, “सदेव सोम्य०' इत्यादि श्रुतियाँ विरूप 
बरहममें सार्थक हैं । “सिद्धान्त--'आह च तन्मात्रम्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१६) ब्रह्म सद्रप ही है, क्योंकि 
ज्ञान सत्तासे िन्न है । इस प्रकार “अत्र वयं वदामः' इत्यादिसे दूसरे अधिकरणको दूषित करते हैं-- 
द्वितीय अधिकरणका क्या ब्रह्मके अनेक रूपत्वका निरास प्रयोजन है वा शानरूपत्वका निरास अथवा 


सत्ताका निरास ? इस प्रकार विकल्प कर सवंथा आनर्थक्यका विस्तार दिखलाते हुए प्रथम विकल्पते 
“यदि तावत्‌? इत्यादिसे गताथंता कहते हैं । 


ae 


| 
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प्रसङ्कात्‌ । सत्ताव्यावूत्तेन च बोधेन बोधव्यावृत्तया च सत्तयोपेतं त्रह्म प्रतिजानानस्य 
तदेव पूर्वाधिकर णप्रतिषिद्ध सप्रपञ्चत्वं ब्रह्मणः प्रसज्येत । श्रुतत्बाददोप इति चेत्‌-न, 
एकस्यानेकस्वभावत्वानुपपत्तेः । अथ सत्तैव बोधो वोध एव च सत्ता, नानयोः परस्पर 
व्यावृत्तिरस्तीति यद्युच्येत, तथापि कि सहक्षणं ब्रह्मोत ब्रोधलक्षणमुतोभयळक्षणमित्ययं 
चिकल्पो निरालम्बन एवं स्यात्‌। सूत्राणि त्वेकाधिकरणस्वेनेवास्माभिर्नीतानि। 
& अपि च ब्रह्मविषयासु श्रुतिष्वाकारवदनाकारप्रतिपादनेन विप्रतिपन्नास्वनाकारे 
ब्रह्मणि परिग्रहीते$वद्यं वक्तव्येतरासां श्रुतीनां गतिः। तादर्थ्येन प्रकादावच्चेत्यादीनि 
सूचाण्यथेबचराणि संपद्यन्ते । यद्यप्याहुराकारवादिन्योऽपि श्रुतयः प्रपञ्चप्रविलयमुखे- 
नानाकारप्रतिप्रत्यर्था एव न पृथगर्था इति तदपि न समीचीनमिच लक्ष्यते । कथम्‌ ? 
ये हि परविद्याधिकारे केचित्प्रपक्चा उच्यन्ते, यथा--युक्ता ह्यस्य हरयः शता दस्यं वे 
हरयोऽयं यै दश च सहस्राणि बहूनि चानन्तानि च' ( बृह० २।५।।९ ) इत्येवमाद्यस्ते भवन्ति 
प्रविळयार्थीः, “तदेतदनह्मपूर्वमनपरमनन्तमवाह्मस्‌' ( बृह० २०१९) इत्युपसंहारात्‌ । ये 
पुनरुपासनाविधानाधिकारे प्रपञ्चा उच्यन्ते, यथा “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः ( छा 
३।१४।२ ) इत्येवमादयो न तेषां प्रविलयार्थत्वं न्याय्यम्‌, 'स कुं कुबींत' (छा० ३।१४।१) 
इत्येवंजातीयकेन प्रकृतेनवोपासनविधिना तेषां संबन्धात्‌। श्रुत्या चेवंजातीयकानां 


DROSS UT ० ० > टम 
भी नहीं कहा जा सकता, कारण कि 'न स्थानतो$पि' इस सूत्रमें पुवे स्वीकारके साथ विरोध प्रसङ्ग 


होगा । सत्तासे रहित ज्ञान और ज्ञानसे रहित सत्तासे युक्त ब्रह्म है, ऐसी प्रतिज्ञा करनेवालेको पूर्व 
अधिकरणमें प्रतिषिद्ध वही सप्रपश्चत्व ब्रह्ममें प्रसक्त होगा अर्थात्‌ प्रपञ्च युक्त ब्रह्म होगा । यदि 
कहो कि श्रृति प्रतिपादित होनेसे यह दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि एकका अनेक 
स्वमाव नहीं हो सकता । यदि कहो कि सत्ता ही ज्ञान है ओर ज्ञान ही सत्ता है, इन दोनोंकी 
परस्पर व्यावृत्ति नहीं है, तो मी ब्रह्म सद्रूप है वा बोध रूप है अथवा उमयरूप है ? यह विकल्प 
निराश्रय हो जायगा । सूत्रोंकी योजना तो हमने एक अधिकरणल्पसे कर ली है। गोर ब्रहा- 
विषयक श्रुतियोंके साकार ओर निराकार ब्रह्मका प्रतिपादन करनेसे परस्पर विरोध होनेके कारण 
निराकार ब्रह्मके परिगृहीत होनेपर अन्य श्रुतियोंकी गति अवश्य कहनी चाहिए । और उस 
गतिके लिए 'प्रकाशवच्ष' इत्यादि सृत्रोंका अधिक अयं संगत है । जो मी कहते हैं कि साकार वादिनी 
थृतियाँ प्रपख विल्यद्वारा निराकार ब्रह्मके ज्ञानके लिए ही हैं उनका पृथक्‌ प्रयोजन नहों है, वह मी 
समीचीन-सा देखनेमें नहीं आता । कैसे ये जो परविद्याके प्रकरणमें 'युक्ता के ( न ही 
अस्व हैं वे रथमें जोडे हुए इसके इन्द्रियहप अश्व शत ओर दश हैं, यह परमेश्वर 
हिरक दहन हैं हा ह अनेक बो अनन्त है ) इत्यादि जो कोई विस्तारसे कहे 
जाते हैं, वे प्रविल्यके लिए होते हैं, क्योंकि “तदेतद्बहा०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कार्य रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्य दै ) ऐसा उपसंहार है । परन्तु 'मनोमयः०' ( मनोमयः, प्रण 
शरीर और 'चंतन्यरूप है ) इत्यादि जो उपासना विधानके प्रकरणमें विस्तारसे कहे जाते हैं, वे प्रल- 
याथंक हों यह युक्त नहीं है, कारण कि 'स क्रतुं कुर्वीत’ ( वह ध्यान करे ) इसप्रकारकी प्रकृत 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& पर विद्याके प्रकरणमें “युक्ता झस्य०' इत्यादि आकार प्रतिपादक श्रृतियाँ यद्यपि प्रपचप्रवि- 
ल्यद्वारा तत्त्वज्ञानकी प्राप्तिके छिए उपयुक्त हैं, क्योंकि प्तदेतदूबह्म०” इसप्रकार उपसंहारे निवि- 
शेप ब्रह्म ही प्रतिपादित है, तो भी 'सनोमयः प्राण शारीरः' इस तरह उपासना विधानके प्रक रणमें 
पठित श्रुतियाँ प्रपञ्चके प्रविलयके लिए नहीं हो सकतीं, कारण कि ईस्वरमें अनेक इन्द्रियोंका कथन 
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शुणानासुपासनार्थत्वेऽवकस्प्यमाने न लक्षणया प्रदिल्याथंत्वमवकल्पते। & सर्वेपां च 
साधारणे प्रविळयार्थत्वे सति 'अरूपचदेव हि तत्मधानत्वात' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) इति 
चिनिगमनकारणवचनमनचकाइां स्यात्‌। फलमप्येषां यथोपदेशं कचिदूदुरितक्षयः 
कचिदेदवर्यप्रापतिः कचित्कममुक्तिरित्यवगस्यत एवेत्यतः पाथं गर्थ्यमेवोपासनावाक्यानां 
ब्रह्मवाक्यानां च न्याय्यं नैकवाक्यत्वम्‌ । कथं चेषामेकवाकप्रतोत्मेक््यत इति वक्तव्यम्‌ । 
एकनियोगप्रतीतेः प्रय'जद्‌रांपूर्णमाखवाक्यवदिति चेत्‌-न, ब्रह्मवाक्येषु नियोगा- 
भावत्‌ । चस्तुमात्रपर्यंचलायीनि हि ब्रह्मवाक्यानि न नियोगोपदेदीवीत्येतद्विस्तरेण 
प्रतिष्ठापितम्‌--'तत्तु समन्वयात्‌! ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । किंविषयश्चात्र नियोगोऽसि- 
प्रयत इति वक्तव्यम्‌ । पुरुषो हि नियुज्यमानः कुर्विति स्वव्यापारे कस्मिश्विन्नियुज्यते। 
ननु देतप्रपक्षविळयो नियोगविपयो भविष्यति । अग्रविलापिते हि दवैतमपञ्चे ब्रह्मतत्त्वा- 
चबोधो न भवति, अतो ब्रह्मतत्वावबोधप्रत्यनीकभूतो द्वैतप्रपञ्चः प्रचिळाप्यः। 
यथा स्वर्गकामस्य यागोऽचुष्ठातव्य उपदिश्यत पवमपचर्गकामस्य प्रपञ्चप्रविलयः। 
यथाच तमसि व्यवस्थितं घटादितत्त्वमववुभुत्सम्रानेन तत्प्रत्यनीकभूतं तमः 
प्रविलाप्यत एवं त्रह्मतत्त्वमववुभुत्समानेन तत्प्रत्यनीकभूतः प्रपञ्चः प्रविलापयितन्यः। 
उपासना विधिके साथ उन साकार वात्योंका सम्बन्ध दै श्रृतिसे-अभिधावृत्तिसे इसप्रकारके गुण उपास- 
नार्थंक संभव होनेपर उनका लक्षणावृत्तिसे प्रल्याथंत्व नहीं हो सकता । बोर यदि सव उपासना- 


साकार वाक्योंका साधारण प्रविळयाथं माना जाय, तो 'अङ्पवदेच हि तप्प्रधानत्वात्‌' यह विनि- 
गमन-नियामक कारण वचन अनवकाश हो जायगा । और उनका फल भी उपदेशके अनुसार कहीं- 


पर पाप क्षय, कहीपर ऐश्चयं प्राप्ति और कहींपर क्रममुक्ति इसप्रकार अवगत होता है, इशलिए उपा- 
सना वाक्यों और ब्रह्मवाकयोंकी पृथक्‌ अथंता ( पृथक्‌ पृथक्‌ अर्थं ) युक्त है, एकवाक्यता (एकाथंवत्ता) 
नहीं । इनकी एकवाक्यताकी कल्पना किसप्रकारको जाती है यह कहना चाहिए । यदि कहो कि प्रयाज 
और दशंपूणंमास वावयोंके समान एक नियोगकी प्रतीति होनेसे एकवाक्यता है, तो ऐसा नहीं, 
क्योंकि ब्रह्मवाक्योंमें नियोगका अमाव है । ब्रह्मवाक्य वस्तुमात्र पयंवसायी हैं नियोगका उपदेश करने 
वाले नहीं हैं, ऐसा 'तत्तु समन्वयात्‌ इस सूत्रमें विस्तारसे प्रतिष्ठापित किया गया है । यहाँ किंविषयक 
नियोग अमि>त है ? यह कहना चाहिए, क्योंकि जो पुरुषको नियुक्त करता हुआ किसी अपने व्याप रमे 


'करो' इसप्रकार नियुक्त करता है वह नियोग है । द्वत प्रपञ्चका प्रविलय यहाँ नियोगका विषय होगा, 
क्योंकि इतप्रपञ्चके प्रविलापित किये विना ब्रह्मतत्त्वका ज्ञान नहीं होता, इसलिए ब्रह्मतत्त्वके ज्ञानमें 


प्रतिबन्धकीमूत द्वेतप्रपः्चका प्रविलापन करना, चाहिए । जैसे स्वगंकामनावालेको यागका अनुष्ठान 
करना चाहिए, ऐसा उपदेश किया जाता है, वसे मुमुक्षके लिए प्रपञ्च प्रविळयका उपदेश किया 
जाता है । जसे अन्धकारमें स्थित घटादि पदार्थोको जाननेकी इच्छा करनेवाला उसके प्रतिवन्धकी मूत 
तमका प्रावलप करता है, वैसे ब्रह्मतत्त्वको जाननेकी इच्छा करने वालेको उस तत्वके प्रतिवन्धकी भूत 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राणी भेदसे है । प्राणी अनन्त हैं, उनकी इन्द्रियां मी अनन्त हैं, ये समी इन्द्रियाँ ईश्वरकी हैं, ऐसा 
मानकर ईश्वरकी अनन्त इन्द्रियाँ 'युक्ता ह्यस्य' इत्यादि श्रुतिमें कही गई हैं । 'युक्ता ह्यस्य जीवमावको 
प्राप्त हुए ईश्वरके हरि-दक्ष इन्द्रियाँ हैं, इन्द्रियाँ विषयोंका आहरण करती हैं. अथवा विषय इन्द्रियोंका 
हरण करते हैं इसलिए हरि कहे जाते हैं । 

# साकार ओर निराकार प्रतिपादक श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर ब्रह्म निराकार ही है, इसमें 
'अस्थूलम' इत्यादि श्रुतियोंका निविशेष ब्रह्ममें तात्ययं ही नियामक है । इप्तकों कहनेके लिए 'अरूप- 
वदेव कि तलाधानत्वात्‌" ( ब्रह्मसून्न ३।२।१४ ) यह सूत्र सार्थक होता है । 
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« ब्रह्मस्वभायो हि प्रपञ्चो न प्रपञ्चस्वभाचं ब्रह्म, तेन नामरूपग्रपञ्चप्रविलापनेन प्रह्म- 
तस्याचबोधो भवतीति। अन्न चयं पृच्छामः कोऽयं प्रपञ्चप्रविलयो नाम ? किमग्नि- 
प्रतापसंपर्काद्‌तकाठिन्यप्रविलय इच प्रपञ्चप्रविळयः कर्तव्य आहोस्विदेकस्मिश्चन्द्रे 
तिमिरकृतानेकचन्द्रप्रपञ्चवदविद्याङृतो ब्रह्मणि नामरूपप्रपञ्चो विद्यया प्रविळापयितव्य 
इति ? तत्र यदि ताबद्विद्यमानोऽयं प्रपञ्चो देहादिलक्षण आध्यात्मिको वाह्यश्च एथिव्यादिः 
लक्षणः प्रविळापयितव्य इत्युच्येत स पुरुषमात्रेणाशक्यः प्रविलापयितुमिति तत््रविलयो- 
पदेश्ञोऽशाकयविंषय एव स्यात्‌। एकेन चादिसुक्तेन पृथिव्यादिप्रविलयः कृत इतीदानीं 
पृथिव्यादिशूत्यं जगद्भविंप्यत्‌। ® अथाविद्याध्यस्तो ब्रह्मण्येकस्मिन्नयं प्रपञ्चो विद्यया 
प्रविलाप्यत इति घयात्‌, ततो त्रहमैचाविद्याध्यस्तप्रपञ्चपरत्याख्यानेनाचेद्यितव्यम्‌। “एकः 
भेवाद्विंतीयं ब्रह्म’) “तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि' (छा० ६।८।७) इति, तस्मिन्नावेदिते विद्या 
स्वयमेचोत्पद्यते, तया चाविद्या बाध्यते, ततश्चाविा्यर स्य तया चाविद्या वाध्यते, ततश्चाविद्याध्यस्तः सकलोऽयं नामरूपप्रपञ्चः 


प्रपस्चका प्रविलय करना चाहिए, क्योंकि ब्रह्मस्वमाववाछा प्रपञ्च है किन्तु प्रपञ्च स्वमाववाला ब्रह्म 


नहीं है । इस नाम, रूप प्रपश्चके प्रविळापनसे ब्रह्मतत्त्वका बोध होता है । सि०-हम यहाँ पूछते हैं-यह 
प्रपञ्च प्रविलय क्या है? क्या जेखे अग्नि उष्णताके सम्पक्स घृतके काठिन्यका प्रविल्य होता है, वेसे 
प्रपश्चवका प्रविलय करना चाहिए अथवा एक वन्द्रमामें नेत्र दोष कृत अनेक चन्द्र प्रपश्चके समान 
्रह्ममें अविद्याकृत नामरूप प्रपश्चका विद्यासे प्रविळय करना चाहिए । उनमें यदि कहो कि विद्यमान 
यह देह आदिरूप आध्यात्मिक प्रपश्च और पृथिवी आदिरूप वाह्य प्रपचका प्रविलय करना चाहिए, 
उसके प्रविलय करनेमें तो पुरुषमात्र असमर्थ है, इसलिए उसके प्रविलयका उपदेश अश्यक्य विष- 
यक ही होगा । और एक आदि मुक्त पुरुषसे पृथिवी आदिका प्रविलय किया गया होता, तो इस समय 
जगत्‌ पृथिवी आदिसे शून्य होता । ऐसा यदि कहो कि एक ब्रह्ममें अविद्यासे अध्यस्त यह प्रपच 
विद्यासे प्रविलापित किया जाता है, तो “एकमेवाद्वितीयं०' ( एक ही अद्वितीय ब्रह्म है ) “तत्सत्यं ०' 
( वह सत्य है, वह आत्मा है वह तु है) इसप्रकार अविद्यासे अध्यस्त प्रपचचके प्रत्याख्याने ब्रह्म ही 
घेदितव्य है। उस ब्रह्मका ज्ञान होनेपर विद्या स्वयं उत्पन्न होती है और उससे अविद्याका बाघ होता 


- ह । उस अविद्यासे अध्यस्त इस सम्पूणं नामरूपात्मक प्रपश्चका स्वप्न प्रप्चके समान प्रविळ्य हो 


-दीपिका 

# परन्तु प्रपञ्चका प्रविलय दोनेपर ब्रह्मका भी लय हो जायगा, क्योंकि दोनोंका अभेद है ? 
ऐसा नहीं, क्योंकि कार्यका स्वरूप कारण होता दै किन्तु कारणका स्वरूप कार्य नहीं होता । इसलिए 
कार्यका लय होनेपर कारणका ल्य नहों होता । जैवे घटके लयसे मृत्तिकाका लय नहीं होता, अतः 
प्रपश्वके विलयसे ब्रह्मका विलय नहीं होता । किच्च सत्य प्रप्चके विलयमें विधि है अथवा कल्पित 
प्रप्चके विलयमें ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, कारण कि 
दोनोंका परस्पर विरोध नहीं है, अतः आकाश ग्रसन विषिके समान इस प्रप्चका छय अशक्य है । 
इस अनादि संसारमें अमी तक कोई मुक्त हुआ है कि नहीं ! प्रथम पक्ष 'एकेन' आदिसे कहते हैं । 
द्वितीय विकल्प तो शुकदेव आदिके मुक्ति प्रतिपादक दास्त्रसे विरोध होगा । इससे सिद्ध होता है कि 
सत्य प्रपश्चकी निवृत्ति ज्ञानसे नहं होती है । 

ॐ दूसरे विकल्पको मी 'थाविद्याध्यस्तो' इत्यादिसे दुषित करते है । ब्रह्मान दोर प्रपसके 
लयम जो विधि कहते हैं, क्या वह अज्ञात ब्रहाम है अथवा शात बह pes अनावेदिते 
इत्यादिसे संमाघान किया गया है। दितीय पक्ष मी युक्त नहीं है, 1773 ल 


42 ब्राक्योकि श्रवणसे उत्पन्न ब्रहाज्ञानसे ब्रहाका साक्षात्कार ओर भवि 
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स्वप्नप्रपञ्चवत्प्रविळीयते। अनावेदिते तु ्रह्मणि त्रह्मचिज्ञानं कुरु प्रपञ्चप्रचि्यं चेति 
शतकृत्वोऽप्युक्ते न प्रह्मविह्लानं प्रपञ्चप्रविलयो वा ज्ञायेत । नन्वाचेदिते ्रह्मणि तद्विज्ञान- 
विषयः प्रपञ्चैविषयो चा नियोगः स्यात्‌, न, निष्प्रपश्चत्रह्मात्मत्वाचेदनेनेवोभयसिद्धेः । 
रज्जुस्वरूपप्रकाशानेनेच हि तत्स्वरूपविज्ञानमविद्याध्यस्तसपांदिप्रपञ्चप्रविलयश्च भवति । 
नच कृतमेव पुनः क्रियते । नियोज्योऽपि च प्रपञ्चावस्थायां योऽचगम्यते जीचो नाम, स 
प्रपञ्चपक्षस्यैव वा स्याद्घह्मपक्षस्येब वा ? प्रथमे विकस्पे निष्परपञ्चत्रह्मतरवप्रतिपादनेन 
पृथिव्याद्चज्जीचस्यापि प्रविलापितत्वास्कस्य प्रपञ्चविल्ये नियोग उच्येत ? कस्य वा 
नियोगनिष्ठतया मोक्षोऽवा्तव्य उच्येत ? द्वितीयेऽपि ब्रह्मेचानियोज्यस्वभावं जीवस्य 
स्वरूपं जोवत्वं त्वविद्याक्कतमेवेति प्रतिपादिते ्रह्मणि नियोउयाभावान्नियोगाभाच एव । 
द्ृष्टव्याद्शिब्दा अपि परविद्याधिकारपठितास्तत्त्वाभियुख्ीकरणप्रधाना न तत्त्वाबवोघ- 
विधिप्रधाना भवन्ति । लोकेऽपीदं पञ्येदमाकर्णयेति चेवंजातीयकेषु निद दोषु प्रणिधान- 
मात्रं कुबित्युच्यते, न साक्षाज्ज्ञानमेच कुर्विति ज्ञेयाभिमुखस्यापि ज्ञानं कदाचिज्ञायते 
कदाचिन्न ज्ञायते, तस्मात्तं प्रति $्चानविषय एव दशायितव्यो जञापयितुकामेन | तस्मि- 
न्दर्शिते स्वयमेव यथाविषयं यथाप्रमाणं च ज्ञानसुत्पद्यते। नच प्रमाणान्तरेणान्यथा- 
प्रसिद्धे ऽथऽन्यथाज्ञानं नियुक्तस्याप्युपपद्यते। यदि पुननियुक्तो5हमित्यन्यथा ज्ञानं 
गणा ण तु तज्ज्ञानं, कि तहिं ? मानसी सा क्रिया । स्वयमेव चेदन्यथोत्पद्येत, श्रान्तिरेव 
स्यात्‌ । ज्ञानं तु प्रमाणजन्यं यथाभूतविषयं च, न तन्नियोगशतेनापि कारयितुं शाक्यते । 


जाता है । ब्रह्मके अविदित होनेपर ब्रह्मज्ञान करो” 'प्रपच्चका प्रविलय करो” ऐसा शतवार कहनेपर 
भी ब्रह्मका विज्ञान अथवा प्रपन्चका विलय नहीं होता । परन्तु ब्रह्मके विदित होनेपर उसके ज्ञान- 
विषयक वा प्रपश्व प्रलयविषयक नियोग होगा। ऐसा नहीं, क्योंकि निष्प्रपश्च ब्रह्मात्मतत्त्वके 
विज्ञानसे ही दोनों सिद्ध होते हैं। रज्जुस्वरूपके प्रकाशसे ही रज्जुस्वरूपका ज्ञान और अविद्यासे 
झध्यस्त सपं आदि प्रपश्चका प्रविल्य होता है, क्योंकि जो सिद्ध है उसको पुन: सिद्ध नहों किया जाता । 
जो जीव प्रपश्वावस्थामें नियोज्य अवगत होता है वह प्रपश्च पक्षका ही है अथवा ब्रह्म पक्षका ही ? 
प्रथम विकल्पमें प्रप्च रहित ब्रह्मतत्त्वके प्रतिपादनसे पृथिवी आदिके समान जीवका भी प्रविलय हो 
गया है, अतः किसका प्रपश्चके प्रविलयमें नियोग कहा जाय अथवा किसको नियोगनिष्ठत्वसे मोक्ष 
प्रापव्य कहा जाय + द्वितीय विकल्पमें भी अनियोज्य स्वभाव ब्रह्म ही जीवका स्वरूप है और जीवत्व 
तो अविद्याकृत ही है, ऐसा प्रतिपादित होनेपर ब्रह्ममें नियोज्यके अमाव होनेसे निणोगका अमाव ही 
है। मौर परविद्याके प्रकरणमें पठित “द्रष्टब्य' आदि शब्दोंकी भी तत्त्वके अभिमुख करनेमें प्रधानता 
है वे तत्त्वज्ञानमें विधिप्रधान नहीं हैं । लोक व्यवहारमें भी 'यह देखो, यह सुनो” इस प्रकारके निर्देशोंमें 
“एकाग्र मन करो' ऐसा कहा जाता है 'साक्षात्‌ ज्ञान करो' ऐसा नहीं कहा जाना । ज्ञेयके अभिमुखको 
भी कभी ज्ञान उत्पन्न होता है और कमी नहीं उत्पन्न होता । इसलिए जो ज्ञान कराना चाहता है, उससे 
उस ( ज्ञानार्थी ) को ज्ञानका विषय' ही दिखलाना चाहिए। उसके दिखलानेपर विषय और प्रमाणके 
अनुसार उसको स्वयं ही ज्ञान उत्पन्न हो जाता है । अन्य प्रमाणसे अन्य प्रकारसे प्रसिद्ध अथंमें 


नियुक्तको भी अन्यथाज्ञान नहीं होता । यदि "मैं नियुक्त हे! ऐसा समझकर अन्यथाज्ञान करे तो वह 
ज्ञान नहों है, किन्तु वह मानसी क्रिया है। यदि स्वयं ही अन्यथा उत्पन्न हो तो वह भ्रान्वि ही होगी । 


अतः पूवं सिद्ध ब्रह्ममें विधि नहीं विषयके अमावसे नियोगका आगे 
: ब्रह्म । इस प्रकार विषः अमाव कहकर अब 
30222 इत्यादिसे नियोज्यके अमावसे मो उसका अभाव कहते हैं । न 

प्र 
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नच प्रतिषेधशतेनापि वारयितुं शक्यते। नहि तत्पुरुषतन्त्र, न्तरमेच द्वि तत्‌। 
अतोऽपि नियोगाभावः। किचान्यक्षियोगलिष्तयेच पर्यचस्यत्याम्नाये यदम्युपगतमनि- र 

योज्यन्रह्मात्मत्वं जीवस्य, तद्प्रमाणकमेव स्यात्‌। अथ शास्त्रमेवानियोज्यत्रह्मात्मत्व- 
मप्याचक्षीत तद्ववोधे च पुरुषं नियुञ्जीत, ततो. ब्रह्मशास्त्रस्यैकस्य ढथर्थपरता विरु- 
द्वार्थपरता च प्रसज्येयाताम्‌ । नियोगपरतायां च श्ुतहानिरश्रुतकल्पना कर्मफळचन्मो- 
क्षस्यादष्टफळत्वमनित्यत्वं चेत्येवमादयो दोषा न केनचित्परिहतु शक्याः । तस्मादव- 
गतिनिष्ठान्येव अरमचाक्यानि, न नियोगनिष्ठानि। अतश्चेकनियोगप्रतीतेरेकवाक्यतेत्य- 
युक्तम्‌ । # अभ्युपगस्यमानेऽपि च ब्रह्मवाक्येषु नियोगसद्भावे तदेकत्वं निष्प्रपञ्चोपदे- 
शेषु|चासिदम्‌। नहि शाब्दान्तरादिभिः प्रमाणेनियोगभेदेऽवगम्यमाने सवंत्रैको नियोग 
इति काक्यमाश्चयितुम्‌ । प्रयाजदरापूर्णमासवाक्येषु त्वधिकारांशेनाभेदाद्यक्तमेकत्वम्‌ , 
नत्बिह सगुणनिणुणचोदनासु कञ्चिदेकत्वाधिकारांशोऽस्ति। नदि भारूपत्वाद्यो गुणाः 
प्रपञ्चप्रविळ योपकारिणः, नापि प्रपञ्चप्रविळयो भारूपत्वादिगुणोपकारी, परस्परविरोधि- 
त्वात्‌ । नहि ऊत्स्नप्रपञ्च प्रविलापनं प्रपञ्चैकदेशापेक्षणं चेकस्मिन्धर्मिणि युक्तं समावेश- 


यिलुम्‌। तस्मादस्मदुक्त एव विभाग आकारवदनाकारोपदेशानां युक्ततर इति ॥२१॥ 


ज्ञान तो प्रमाण जन्य और यथामूत विषयक होता है वह सो नियोगोंसे मी नहीं कराया जा सकता; 


और सो प्रतिषेषोंसे भी उसका निवारण नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह पुरुषके अधीन नहीं है, 
वह तो वस्तुके अधीन है । इससे मी नियोगका अमाव है । और दुसरी बात यह है कि यदि वेद- 


वाक्योंका नियोग निष्ठारूपसे पयंवसान होता है तो जो यह स्वीकार किया गया है कि जीव अनियोज्य 
ब्रह्मस्वरूप है, वह अप्रमाणक हो जायगा । यदि शास्त्र ही जीव को अनियोज्य ब्रह्मस्वरूप कहे ओर 
उसके ज्ञानमें पुरुषको नियुक्त करे, तो एक ब्रह्मशास्त्रमें दो अथंकी प्रतिपादकता और विरुद्ध अथे 
प्रतिपादकता प्रसक्त होगी । और ब्रह्वाशास्त्रका तात्पर्यं यदि नियोगमें है तो श्रुतकी हानि ओर अभ्रुतकी 
कल्पना, कर्मफलके समान मोक्षफलमें अहृष्टफहत्व और अनित्यत्व आदि दोष किसीसे मी वारण 
नहीं किये जा सकते । इसलिए ब्रह्मवाक्य अवगति निष्ठ ही हैं नियोग निष्ठ नहीं हैं। अतः एक 
नियोगकी प्रतीतिसे उनको एक वाक्यता है यह कथन अयुक्त है । और ब्रह्म वाक्योमें नियोगका सद्भाव 
स्वीकार किये जानेपर मी निष्प्रपच उपदेशोंमें और सप्रपश्च उपदेशोमे उसका एकत्व असिद्ध है, 
क्योंकि अन्य शब्द आदि प्रमाणोसे नियोगका भेद अवगत होनेपर सबंत्र एक नियोग है, ऐसा आश्रय 
नहीं किया जा सकता। प्रयाजवाक्य ओर दशंपूणंमासवाक्योमें अधिकार अंशमें अभेद होनेसे 
एकत्व युक्त है। परन्तु यहाँ सगुण ओर निगुंग विधि वाज़्योंमें एकत्वका कोई अधिकारांश नहीं दै । 
मारूपत्व आदि गुण प्रपः्चके प्रविकृथ करनेमें उपकारो नहीं हैं ओर न प्रपच प्रविलय माख्पत्व 
आदि गुणोंका उपकारी है, क्योंकि वे परस्पर विरोधी हैं। एक धर्मीमें सम्पूणं प्रपः्वका प्रविलय ओर 


्रपः्चके एक देशकी अपेक्षा, इन दोतोंका समावेद्य करना युक्त नहीं है । इसलिए साकार और . 
निराकार उपदेशोंका हमसे कहा गया विमाग युक्ततर है ॥ २१ ॥ 


सत्यानन्दी-दौपिका 
# ब्रह्म वाक्योंमें निधोग स्वीकार करनेपर भी दोनों उपदेशोंमें एक नियोग नहीं हो सकता, 
क्योंकि भिन्न-भिन्न क्रिया वाचक छब्दोंते भेद ही ज्ञात होता है । जैसे 'यजति' 'ददाति' बसे प्रङृतमें 
“वेद” 'उपासीत' यह शब्द भेद है, निगुण और सगुण यह रूपभेद, प्रकरण भेद मुक्ति और बस्युदय- 
रूप फल भेद, इन प्रामाणोसे निगुंग ज्ञान और सगुण उपासना विषयक नियोग भेद सिद्ध होता है, 
अत! दोनों वाक्‍्योंमें एक नियोग असिद्ध दै । इसलिए 'सर्वकर्मा सवेकामः' इत्यादि साकार शुतियोंका 
सप्रपङ्चोपदेशेष * न 


६५८ प्रह्मसुत्र-शाइुरसाष्य [ अ० ३ पा० २ 
( ६ प्रकृतैतावस्वाधिकरणम्‌ । स्‌० २२-३० ) 
प्रकुतैतावरसं हि प्रतिषेधति ततो त्रीति च भूयः ॥ २२॥ 
पद्च्छेद--प्रकतेतावत्त्वम्‌ , हि, प्रतिषेधति, ततः, ब्रवीति; च, भूयः । 

सु्ाथे- (हि) क्योंकि ( प्रकृतैतावत्त्वम्‌ ) प्रकरणमें प्रतिपादित ब्रह्मके इयत्ता परिच्छिन्न 
मुतं और अमूतंख्पका ( प्रतिषेधति ) क्षेति नेति’ यह शब्द प्रतिषेध करता है । ( च ) और ( ततः ) 
उस प्रतिषेषसे आगे (भूयः) पुनः (ब्रवीति) “अन्यत्परमस्ति' इस प्रकार कहता है, इसलिए शून्यवादका 
प्रसङ्ग नहीं है । 

२ डि वाव ब्रह्मणो रूपे सूतं चेवासूत च' ( बृह० २।३।१ ) इत्युपक्रम्य पञ्चमद्दाभूतानि 
क्वैराइयेन प्रविभज्यासू्तर्सस्य च पुरुषशब्दोदितस्य महारजनादीनि रूपाणि दर्दांयित्वा 
पुनः पठ्यते-'अथात आदेशो नेति नेति न झेतस्मादिति नेत्यन्यत्परमस्ति’ ( बृह० २।३।६ ) इति। 
तन्न कोऽस्य प्रतिषेधस्य विषय इति जिज्ञाखामहे ? न हात्रेदं तदिति विरोपितं किचित्प्रति- 

। इतिशब्देन त्वन्न प्रतिपेध्यं किमपि समप्यंते “नेति नेति इतिपरत्वा्नऽ्ः 
योगस्य । इतिशब्दश्चायं संनिहितालस्बन एवंशब्दखमानदुत्तिः प्रयुज्यमानो इश्यते- इति 
इ स्मोपाध्यायः कथयति’ इत्येवमादिषु । संनिहितं चात्र प्रकरणखामर्थ्याद्रपधयं संभरपश्चं 
्रह्मणस्तचच ब्रह्म यस्यैते दवे रूपे । तत्र नः संशय उपजायते-किमयं प्रतिषेधो रूपे रूपः 
बद्धोमयमपि प्रतिषेघत्याहोस्विदेकतरम्‌ ? यदाप्येकतरं तदापि कि घ्रह्म प्रतिषेघति, रूपे 

“हे चाव ्रह्मणो०' (बरह्मके दो रूप हैं मूतं और अमूतं) इस प्रकार उपक्रम कर पाँच महामूत 
दो राशिमें विमक्तकर पुरुषशव्दसे कथित अमूतंसारके महारजन ( हरिद्रा-हल्दोके समान ) आदि रूप 
दिखछाकर 'अथात आदेशो०' ( अब इसके अनन्तर नेति नेति' यह ब्रह्मका आदेश है “नेति नेति' ` 
इससे बढ़कर कोई उत्कृष्ट आदेश नहीं है अतः ब्रह्म है ) इस प्रकार श्रूति पुनः कहती है । यहाँ इस 
प्रतिषेधका विषय (प्रतिषेव्य) क्या है, ऐसी हम जिज्ञासा करते हैं । क्योंकि यहाँ 'यह वह' ऐसा विशे- 
षित कोई प्रतिषेष्य उपलब्ध नहीं होता । 'दृति' शब्द तो यहाँ किसी भी प्रतिपेध्यका समपंण करता है, 
क्योंकि “नेति' नेति’ इसमें नम्‌ ( न ) प्रयोग इति’ परक है, और संनिहितका आलम्बन करनेवाला 
यह इति’ शब्द 'एवं' शब्दका तुल्याथंक “इति ह स्मोपाध्यायः०' (ऐसा उपाध्यायने कहा) इत्यादिमें 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । ओर यहाँ प्रकरणको सामथ्यंसे प्रपञ्च युक्त ब्रह्मक दो रूप सन्निहित हैं; 
जिसके ये दो रूप हैं वह ब्रह्म है । यहाँपर हमें संशय उत्पन्न होता है- क्या यह प्रतिपेध दो रूपों 
ओर रूपवत्‌ इन दोनोंका प्रतिषेध करता है अथवा दोनोंमें एकका ? यद्यपि एकका प्रतिपेय करता है तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कल्पित आकारमें और उसकी उपासनासे अभ्युदय आदिकी सिद्धिमें तात्पय है ओर 'अस्थूळम०' इत्यादि 
निगुण थुतियोका ब्रह्मात्मतत्वकी अवग्रति-ज्ञानमें तात्ययं है, अतः हमारा कहा हुआ यहद विमाग ही 
अधिक युक्त है ॥ २१॥ 

% पृथिवी, जल और तेज ये तीन मूत मूतं हैं। वायु ओर आकाश ये दो अमूतं हैं। इस 
प्रकार दो राशियोंको कहकर दो अमतं भूतोंका सार 'करणात्मा हिरण्य गर्भो य एष एतस्मिन्सूय मण्डले 
पुरुषो यश्रायं दक्षिणे$क्षिणि पुरुष” ( इस सूयंमण्डलमें जो यह इन्द्रियख्प हिरण्यगमं पुरुष है और 
दक्षिण नेत्रमें जो यह पुरुष है ) इसप्रकार पुरुष झब्दसे कहा गया है। उसका वासनामय विचित्र 
स्वरूप “तद्यथा महारजनं वासो यथा पाण्डवादिक यथेन्द्रगोपः' ( वृ० २।३।६ ) ( जैसा हल्दीमे रङ्गा 
हुआ वस्त्र, जैसा सफेद ऊनो वस्त्र, जैसा इन्द्रगोप-वीरबहूटी ) इत्यादि उपमाओंसे कहा गया है 


अधि० दै स्रू०९९ ]  भाषानुवाद-लत्यानन्दो-दोपिकासदित ६२५, 


परिशिनष्टि आहोस्विद्रपेप्रतिषेघति, ब्रह्म परिशिनष्टीति ? तत्र प्रकतत्वाविद्देपादुभयमपि 
प्रतिपेधतीत्याशङ्कामहे । दवौ चेतौ प्रतिपेधो, द्विनंतिशब्दप्रयोगात्‌। तयोरेकेन सप्रपश्च 
ब्रह्मणो रूपं प्रतिषिध्यते, अपरेण रूपवद्व्रहोति भवति मतिः। अथवा अरह्मैच रूप- 
चत्प्रतिषिध्यते, तद्धि चाङ्‌मनसातीतत्वादसंभाव्यमानसद्गावं प्रतिपेघाहम्‌, नतु रूप- 
प्रपञ्चः पर्यक्षादिगोचरत्वात्प्रतिपेघाहः । अभ्यासस्त्वाद्रार्थं इति। # पथं प्राते त्रमः- 
न तावडुभयप्रतिपेध उपपद्यते, शान्यवादभ्रसङ्गात्‌। कंचिद्धि परमार्थमाळस्व्यापरमार्थ 
प्रतिषिध्यते यथा रज्ज्वादिषु सर्पादयः। तच्च परिशिष्यमाणे कस्मिश्चिद्भावेऽवकर्प्यते । 
उभयप्रतिपेचे तु कोऽन्यो भावः परिशिष्येत ? अपरिशिष्यमाणे चान्यस्मिन्य इतरः 
प्रतिपेद्धमारभ्यते प्रतिपेद्धुमशक्यत्वात्तस्यैव परमार्थस्वापत्तेः प्रतिपेधानुपपत्तिः । नापि 
ब्रह्मप्रतिपेध उपपद्यते, 'च्रह्म ते ब्रवाणि' ( बृह० २।१।१ ) इत्याद्युपक्रमचिरोधात्‌। 'अपन्नेव 


स भवति । असद्श्रह्मेति वेद चेत्‌' ( तैत्ति० २।६।१ ) इत्यादिनिन्दाचिरोधात्‌ , 'अस्तीस्येवो- 
पलव्धब्यः? ( कठ० ६।१३ ) इत्यवधारणविरोधात्‌ , सर्ववेदान्तव्याकोपप्रसज्ञाच्च | वाङ्‌्म- 
भी क्या ब्रह्माका प्रतिषेध करता है और दो रूपोंको अवशिष्ट रखता है, अयवा दो रूपोंका प्रतिपेब |e 
करता है और ब्रह्मको अवशिष्ट रखता है? पूर्वेपक्षी--प्रकृतत्वके समान होनेसे यहाँ दोनोंका प्रतिषेष | 
करता है ऐसी हम आशङ्का करते हैं। ये दो प्रतिषे हैं, क्योंकि 'नेति' शब्दका दो वार प्रयोग है । Ig 
उन दो शब्दोंमें एकसे प्रपञ्च युक्त ब्रह्मकें रूपका प्रतिषेध किया जाता है और दुधरेसे रूपवद्‌ ब्रह्मका, |, 
ऐसी मति होती है, अथवा रूपवद्‌ ब्रह्मका ही प्रतिषेध होता है, क्योंकि वाणी और मनसे अतीत होनेसे | 
उसका अस्तित्व नहीं हो सकता अतः वह प्रतिपेवके योग्य है, किन्तु रूपप्रपञ्च प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका | | | 


विषय होनेसे प्रतिषेवके योग्य नहीं है । “नेति नेति' यह अभ्यास (दो वार कथन) तो आदरके लिए है । 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-सूम्यवादके प्रसङ्ग होनेसे दोनोंका प्रतिषेब उपपन्न || 


नहीं होता, क्योंकि किसी परमाथेका आभ्रयकर अपरमाथंका प्रतिपेध किया जाता है । जैसे रज्जु आदि- || 


में सपं आदिका । परन्तु वह कित्ती भावके परिशिष्ट होनेपर हो सकता है, किन्तु दोनों-सबके प्रतिषेध || 
होनेपर कौन अन्य भाव अवशिष्ट रहेगा ? अन्य मावके अवशिष्ट न होनेपर जिस अन्य भावका प्रतिषेध | | 
आरम्भ किया जाता है, उसका प्रतिपेव न हो सकनेके कारण उसीमें परमाथंत्व प्रसक्त होनेसे प्रति- | 
पेधकी अनुपपत्ति है, और ब्रह्मका मी प्रतिषेध युक्त नहीं है, क्योंकि 'ब्रह्म ते ब्रवाणि' (मै तुम्हें ब्रह्मका |` 
उपदेश करूँ) इत्यादि उपक्रमपे विरोध होता है और 'असन्नेव०' (यदि पुरुष “ब्रह्म असत्‌ है' ऐसा || 


जानता है, तो वह स्वयं असत्‌ ही हो जाता है) इत्यादि निन्दासे विरोध होता है ओर ' 


कोई लोग श्रुतिको उपलक्षण मानकर “सूक्ष्म पाँच भूत अमूं हैं और पञ्चीक्कत पाँच भूत मूतं हैं” इससे |. 
अमुर्तोके रस कहनेसे करणोंमें पाँच मोतिकत्वकी सिद्धि करते हैं । ओर यहाँ 'नेति नेति’ इस प्रतिषेधक- | | 
का प्रतिपेव्य विकल्पकर माष्यमें दिखलाया गया है । निषेध ्ुतियोंसे ब्रह्मका जो निविशेषखूप सिद्ध ||| 
किया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि वे तो ब्रह्मका भी निषेध करते हैं, इसप्रकार दृष्टान्त संगतिसे । : 
पूर्वपक्ष करते हैं । पूवंपक्षीने 'नेति नेति’ से ख्पवद्‌ ब्रह्म और दो रूपोंका निषेध किया है । परन्तु || 
निरधिष्ठानक निषेध नहीं देखा जाता, अतः सबका निषेध युक्त नहों है । इस अरुचिसे 'अथवा' इत्यादि । 
से कहते हुँ । पृव॑पक्षमें 'तत्वमसि' इस वाक्य स्थित 'तत्‌' ( ब्रह्म ) पदाथंके अभाव होनेसे अमेदकी || 


असिद्धि है और सिद्धान्तमें 'तत्‌' पदाथंका अस्तित्व होनेसे अभेद सिद्ध है । 


५ उपाधिके हट जाने अयवा निषेध किये जानेपर मी उपहितका निषेध नहीं द लि | | 


मुखके आगेसे दपण आदिके हटाये जानेपर मुखका अमाव अथवा अप्रतीति नहीं होतो, वे 


६३० घेह्मसुज्न-शाहुरभाण्य [ अ० ३ पा० २ 


नसातीतत्वमपि त्रह्मणो नामावाभिप्रायेणाभिधीयते । नहि महता परिकरबन्धेन 'बह्म- 
विदाप्नोति परम्‌’ (तै० २।१।१), “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (तै० २।१।१) इत्येवमादिना वेदान्तेषु 
ब्रह्म प्रतिपाद्य तस्यैव पुनरभावोऽभिळप्येत । 'प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशेन वरम्‌ इति हि 
न्यायः। #प्रतिपादनप्रक्रिया त्वेषा-'यतो वाचो निवतंन्ते । अप्राप्य मनसा सह' (तै० २।४१) 
इति। एतदुक्त भवति-चाङ्मनसातीतमविषयान्तःपाति प्रत्यगात्मभूतं नित्यशुद्धयुद्धसुक्तः 
स्वभावं ब्रह्मे ति । तस्माद्‌त्रह्मणो रूपप्रपञ्चं प्रतिषेधति परिशिनष्टि बरहम त्यभ्युपगन्तव्यम्‌। . 
तदेतदुच्यते"प्रङतैतावच्वं हि. प्रतिषेघतीति । प्रकृतं यदेतावदियत्तापरिच्छिन्नं मूर्तामूते- 
लक्षणं घ्रह्मणो रूपं तदेष शाब्दः प्रतिपेधति। तद्धि प्रकृतं प्रपञ्चितं च पूर्वस्मिन्ग्रन्थे५धिदेव- 
तमध्यात्मं च तञ्जनितमेव च वासनालक्षणमपरं रूपममूतेरसभूतं पुरुषशब्दोद्त लिङ्गात्म: 
व्यपाश्रयं महास्जनाद्युपमाभिर्दडितम्‌, असूर्तरसस्य पुरुषस्य चश्चुर्ाह्मरूपयोगित्वाचुप- 
पत्तेः। तदेतत्सप्रपञ्चं घ्रह्मणो रूपं संनिहितालम्बनेनेतिकरणेन प्रतिषेधकं नञ' प्रत्युपनी- 


यत इति गम्यते । ब्रह्म तु रूपविशेषणत्वेन षष्ठया निर्दिष्टं पूर्वस्मिन्ग्रन्थे, न स्वप्नघानत्वेन । 


पलब्धन्यः' ( है, इसप्रकार उसकी उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि अवधारणका विरोध है और 
सब वेदान्तोंके विरोबका प्रसङ्ग आता है । ब्रह्म वाणी ओर मनका अविषय है, तो मी वह अमावके 


अभिप्रायसे नहों कहा जाता, क्योंकि 'ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌" ( ब्रह्मवेत्ता परत्रह्मको प्राप्त होता है) 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि वावयोंसे वेदान्तोंमें महान्‌ प्रयत्नसे ब्रह्मका प्रतिपादन कर पुनः उसीका 
अभाव नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'प्रक्षालनाद्धि०' ( कीचड़को अङ्गमें लगाकर घोनेकी अपेक्षा 
उसका दुरसे ही अस्पशं श्रेष्ठ है ) ऐसा ही न्याय है । “यतो वाचो निवतंन्ते०' ( जहाँसे मन सहित 
वाणी उसे न पाकर लोट आती हैं ) यह तो [ ब्रह्मके | प्रतिपादन करनेकी प्रक्रिया है। तात्पयं यह 
है कि ब्रह्म वाणी और मनसे अतीत है, इससे वह विषयोंके अन्तभूंत नहीं है, अतः प्रत्यगात्मरूप, 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध ओर मुक्त स्वभाव है। इसलिए श्रुति ब्रह्मके रूपप्रपञचका प्रतिषेध करती है और 
ब्रह्मको अवरिष्ट रखती है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए। इससे यह कहते है--'भहतेतावत्त्वं हि 
प्रतिषेधति’ प्रकृत ब्रह्मका जो इयत्तासे परिच्छिन्न मूतं और अमुतंरूप है उसका यह श्रुति प्रतिषेध करती 
है, क्योंकि उस प्रकृत अधिदेवत और अध्यात्मका पूवंग्रन्यमें विस्तारसे वर्णन किया गया है, उससे 
उत्पन्न हुआ वासनालक्षण दुसरा रूप अमूतंका सारभूत जो पुरुषशब्दसे कहा गया है और रिङ्गा- 
त्मव्यपाश्रय है ओर-महारजन आदि उपमाओंते दिखलाया गया है, क्योंकि अमूतंका सारभूत पुरुष 
चक्षसे ग्राह्मरूपसे युक्त नहीं हो सकता । ब्रह्मका वह सप्रपश्चरूप संनिहितका आश्रयण करनेवाले 'इति' 
के द्वारा प्रतिपेवक 'नन्‌' के प्रति विषयरूपसे स्थापित किया जाता है, ऐसा ज्ञात होता है। ब्रह्म तो रूपके 
विशेषणरूपसे षष्ठी द्वारा पूवं ग्रन्थमें निर्दिष्ट है स्व प्रधानरूपसे नही । उसके दो ख्पोंका विस्तारपूवक 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
अविद्या और अविद्यासे कल्पित प्रपश्चके प्रतिषेष करनेपर भी उपहित ब्रह्मका अभाव वा अप्रतीति नहीं 
हो सकती । अतः निविशेष ब्रह्म श्रुति सिद्ध है । 


& 'द्वे वाव बह्मणो रूपे’ इसप्रकार प्रधान होनेसे यहाँ दो रूप ही प्रकृत हैं, अतः उनका ही 
“नेति नेति? से प्रतिषेध है । ब्रह्म तो पष्ठी विमक्तिसे निर्दिष्ट होनेसे अप्रधान है । यदि षष्ठी विमक्तिसे 
निदिष्टका भी प्रधानरूपसे स्वीकार कर निषेध करें, तो "राज्ञो शत्यो नास्ति’ ( राजाका सेवक नहीं 
है) यहाँपर सेवकके निपेथसे राजाका भी निषेध प्रसक्त होगा ? अत! ब्रह्म निषेध्य नहीं है। 
शङ्का--प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे सिद्ध द्वे्तका निषेव करनेपर उसके साथ विरोध होगा ? समाधान--- 
किन्तु आारम्माधिकरणमे प्रत्यक्ष आदिकी व्यावहारिक प्रमाणता. स्थापन की गई है, पारमाथिक नहीं, 


अधि० ६ स्र० २२ ] भापानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासददित ६३१ 


प्रपञ्चिते च तदीये रूपद्वये रूपचतः स्यरूपजिज्ञासायामिदसुपक्रान्तम्‌-*अथात आदेशो नेति 
नेति’ ( बृह० २।३।६ ) इति । तत्र कहिपत रूपप्रत्याख्यानेन ब्रह्मणः स्त्रूपाचेदनमिदमितिं 
निर्णीयते । तदास्पद्‌ं हीदं समस्तं कार्य नेति नेतीति प्रतिपिद्धम्‌ । युक्तं च कार्यस्य वाचा- 
रम्भणशब्दादि भ्योऽसत्वमिति नेति नेतीति प्रतिषेधनं नतु ब्रह्मणः; सर्व॑कल्पनामूळत्वात्‌ । 
न चात्रेयमाशङ्का कतेव्या--कथं हि शास्त्र स्वयमेव ब्रह्मणो रूपद्वयं दर्शयित्वा स्वयमेव 
पुनः प्रतिपेधति-प्रचानाद्धि पस्य दूरादस्पशेनं वरम्‌' इति। यतो नेदं शान प्रतिपाद्यत्वेन 
ब्रह्मणो रूपद्वयं निर्दिशति, लोकप्रसिद्धं त्विदं रूपद्वयं ब्रह्मणि कल्पित परासरशात प्रति- 
पेध्यत्वाय शुद्धञ्ह्मस्वरूपप्रतिपादनाय चेति निरवद्यम्‌ । द्वौ चेतौ प्रतिषेधो यथासंख्य- 
न्यायेन दे अपि मूर्तामूते प्रतिषेघतः । यद्वा-पू्चः प्रतिषेघो भूतराशि प्रतिषेधति, उत्तरो 
वासनाराशिम्‌। अथवा-'नेति नेति' (बृह २।३।६) इति बीप्सेयमितीति यावत्किचि दुत्मे- 
क्ष्यते तत्सवं न अवतीत्यर्थः । परिगणितप्रतिषेचे हि क्रियमाणे यदि नेतद्‌घ्रह्म किमन्यः 
ब्रह्म भवेदिति जिज्ञासा स्यात्‌। वीप्सायां तु सत्यां समस्तस्य विषयजातस्य प्रति- 
पेघादविषयः प्रस्यगात्मा ब्रह्मेति जिज्ञासा निवर्तते । तस्मात्प्रपञ्चमेब ब्रह्मणि कल्पित 
प्रतिषेधति परिशिनष्टि ब्रह्मेति निर्णयः । # इतञ्चैष पव निर्णयः यतस्ततः ्रतिषेघाद्भयो 


Ss CE MR NN 
वर्णन होनंस रूपवत्के स्वरूपकी विज्ञासा होनेपर 'अथात आदेशो नेति नेति' ऐता उपक्रम किया गया 


है । यहाँ कल्पितरूपके प्रत्याइ्यान द्वारा ब्रह्मका यह स्वरूप ज्ञान है, ऐसा निर्णय होता है, क्योंकि तद्वि- 
षयक यह समस्त कायं “नेति नेति’ इससे प्रतिषिद्ध है, और वाचारम्मण शब्द आदिसे कायं असत्‌-मिथ्या 
है । अतः "नेति नेति’ इससे उसका प्रतिषेष युक्त है किन्तु ब्रह्मका नहीं, क्योंकि वह सवंकल्पनाओंका मूल 
है । यहाँ पर यह शङ्का नहीं करनी चाहिए कि स्वयं ही था. ब्रह्मके दो रूप दिखलाकर पुन। स्वयं ही 
'प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य वूराद्स्पशनं वरम्‌' इसप्रकार उसका प्ररिषेध कैसे करता है, क्योंकि यह द्यास्त्र 
ब्रह्मके दो रूपोंका प्रतिपाद्यरूपसे निदेश नहीं करता, किन्तु लोक प्रसिद्ध ओर ब्रह्ममें कल्पित इन दोनों 
रूपोंका प्रतिषेष्यत्व और शुद्ध ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन करनेके लिए परामर्श करता है, इसप्रकार कोई 
दोष नहीं है । ये दो प्रतिषेध यथासंख्य न्यायवे मूतं और अमूत दो रूपोंका प्रतिषेध करते हैं। 
अथवा पूवं ( नेति ) प्रतिषेव भूतसमुदायका प्रतिषेध करता है ओर दूसरा भ्रतिषेध वासना राशिका 
प्रतिषेध करता है । अथवा “नेति नेति' यह वीप्सा है, इससे जिस किसीकी कल्पनाकी जा सकती है, 
वह सब ब्रह्म नहीं है, ऐसा अथ है । क्योंकि परिगणित प्रतिषेष किये जानेपर यदि यह ब्रह्म नहीं है, 
तो क्या अन्य ब्रह्म है, ऐसी जिज्ञासा होगी । ओर वीप्सा होनेपर तो सम्पूर्ण विषय समुदायके प्रतिषेष 
होनेसे प्रत्यगात्मा ब्रह्म अविषय है, इस प्रकार जान लेनेपर जिज्ञासा निवृत्त हो जाती है। इसलिए यह 
निषेध शास्त्र ब्रहममें कल्पित प्रप्चका ही प्रतिषेध करता है ओर ब्रह्मका परिशेष (अवशिष्ट) करता है, 
ऐसा निर्णय है । और इससे सो यही निर्णय है, क्योंकि उस प्रतिषेधसे “अन्यस्परमस्ति' ( अन्य 
सत्यानन्दी दीपिका 
अतः “वाचारम्मणं विकारो नामधेयं ०? इत्यादि थुतिवाक्योसि काय॑मात्रमें मिथ्यात्व सिद्ध होता है। इसलिए 
पारमाथिक दृष्टिसे ही कार्यमात्रमें मिथ्यात्वका उपपादन कर 'नेति नेति' इससे निषेध किया गया है । 
किन्तु व्यावहारिक सत्ताको लेकर प्रत्यक्ष आदिका निषेध नहीं किया जाता, अतः कोई बिरोध नहीं है 
® यदि प्रपः्च प्रतिषेधसे पृथक्‌ 'अन्यत्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मविषयक नहीं, तो 'सत्यस्य- 
सत्य मेति' इसप्रकार प्रदन और प्रतिवचन अनुपपन्न होंगे और शून्यवाद प्रसक्त होगा। यदि ब्रह्म 
पर्यन्त प्रतिषेष माना जाय तो यह प्रस्न और प्रतिवचन संगत होते हैं। इसलिए परमाथ सद्ब्रह्म 
पयन्त ही प्रतिषेध मानना युक्त है ॥ २२॥ 


SPEER TMS 


wa 


पण 1 कान 7. 
डे eer ae 


४७४० NPSL 
LMAO ST NAN Ves 


ह >>: डन? 


क 


| 


| 
| 


६२२ घ्रह्वासूज-शाङ्करमाष्य [ अ०३ पा० २ 


ब्रदीति- -अन्यत्परसस्ति' ( दृह० २।३।६ ) इति । अभावावसाने हि प्रतिपेधे क्रियमाणे 
किमन्यत्परमस्तीति ्रयात्‌। तत्रैपाक्षरयोजना-नेति नेतीति न्नह्मादिद्य तमेवादेशां 
पुनरनिंबक्ति । नेति नेतीत्यस्य कोऽर्थः ? न ह्येतस्माद्त्रह्मणो व्यतिरिक्तमस्तीत्यतो नेति 
नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीत्यर्थः । तच्च दर्शयति-अन्यत्परमध्रतिषिद्धं भह्मा- 
स्तीति । यदा पुतरेचमक्षराणि योज्यन्ते नह्येतस्मादिति नेति नेति, नहि प्रपञ्चप्रतिषेघः 
रूपादादे शतादन्यस्परमादेशनं त्रह्मणो5स्तीति, तदा “ततो ब्रवीति च भूय' इत्येतन्ञामधेय- 
विषयं योजयितव्यम्‌ । अथ नामधेयम्‌ सव्यस्य सत्यमिति प्राणा चै सत्यं तेपामेष सत्यम 
( बृह० २।१।२० ) इति हि श्रवीतीति। तञ्च त्रह्माचसाने प्रतिषेधे ससक्षसं भवति । 
अभावावसाने तु प्रतिषेधे कि सत्यस्य सत्यमित्युच्येत ! तस्मादू््ाचसानोऽयं प्रतिः 
घेघो नामाचावसान इत्यध्यवस्थामः ॥ २२ ॥ 


तदव्यक्तमाह हि ॥ २३॥ 

पदच्छेद्‌-तत्‌, अव्यक्तम्‌, आह, हि । 

सन्नाथ--( तदव्यक्तम्‌ ) वह ब्रह्म अव्यक्त है, ( हि) क्योंकि ( आह ) “न चक्षुषा गृह्यते’ 
इत्यादि श्रुति ऐसा कहती दै । 

ग्रत्प्रतिषिद्धात्प्रपञ्चजातादन्यत्परं ब्रह्म तदस्ति चेत्कस्माच्न ग्रह्मत इति । उच्यते 
तद्व्यक्तमनिन्द्रियग्राह्म॑ सर्वदश्यसाक्षित्वात्‌1 आह होवं श्रुति" न चक्षषा र्ते नापि 
चाचा नान्येदेयेस्तपसा कर्मणा वा' ( मुण्ड० ३।१।८ ) “स एष नेति नेत्यात्माअ्युद्लो नहि ग्रह्मते' 
( बृह० ३।९।२६ ) ध्यत्तद्द्वेश्यमग्राह्मम! ( मुण्ड० १॥१॥६ ) “यदा झोवेष पुत स्मिन्नदइयेऽनासम्येऽ- 
निरुक्तेऽनिळयने' ( तै० २।७।१ ) इत्याद्या । स्सृतिरपि--“अव्यक्तोऽयमचिन्त्योऽयमचिकार्योऽय- 
ERR त सट. ( म० गी० २।२५ ) इत्याद्या ॥ २३ ॥ 


ann 


र 
परम है ) ऐसा श्रुति पुनः कहती है । प्रतिषेधका अमावमें पर्यवसान करनेपर तो श्रुति 'अन्यत्परमस्ति' 


ऐसा क्यों कहती । यहाँ इसप्रकार अक्षर योजना है--'नेति नेति’ इस प्रकार ब्रह्मका आदेशकर पुनः 
उसी आदेशका निर्वचन करती है । “नेति नेति’ इसका क्या अथे है? उस ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
नहीं है, अतः “नेति नेति' ऐसा कहा जाता है, ब्रह्म स्वयं ही नहीं है, ऐसा अथे नहीं है। और अन्य 
परम अप्रतिषिद्ध ब्रह्म है, ऐसा अवशिष्ट उस ब्रह्मको दिखलाती है । यदि इसप्रकार अक्षरोंकी योजना 
को जाय कि 'नेति नेति” यह नहीं, यह नहीं, इस उपदेशसे ब्रह्म उपदिष्ट नहीं है, प्रपत प्रतिषेधरूप 
थादेशसे 'अन्यत्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मका नहीं है, तो “ततो ब्रवीति च भूयः' इस सूत्रांशकी नाम 
विषयक योजना करनी चाहिए । “सत्यस्य सत्पमिति०' ( सत्यका सत्य प्राण ही सत्य है, उनका ही यह 
सत्य है ) इसप्रकार नामघेयको श्रुति कहती है । और वह नामधेय, प्रतिषेधका ब्रह्ममें पयंवसान होने 
पर संगत होता है, और प्रतिषेधका अमावमें पयंवसान होनेपर तो सत्यसा सत्य कोन कहा जायगा । 
इसलिए यह प्रतिपेधावसानक ब्रह्म है अभाव अवसानक नहीं है, ऐसा हम निश्‍चय करते हैं ॥ २२ ॥ 
प्रतिषिद्ध प्रप्च समुहसे अन्य जो परब्रह्म है यदि वह है तो गृहीत क्यों नहीं होता ? कहते हैं- 
यह अव्यक्त है इन्द्रिय अग्राह्म है, क्योंकि वह सम्पूर्ण दृश्यका साक्षी है। और “न चक्षुषा० ' (उस 
आत्मका न तेते ग्रहण किया जाता है, न वाणीसे, न अन्य इन्द्रियोंसे और न तप अथवा कमसे 
ही ) “स पुघ०' (नेति नेति, ऐसा कहकर मघुकाण्डमें निरूपण किया है वह आत्मा अग्राह्य है, क्योंकि 
उसका ग्रहण नहीँ किया जाता ) “यत्तदद्रेश्यसप्राह्यम' ( यह जो अदृश्य और अग्राह्य है) 'यदाह्मेवैष० 
( दिस समय वह साधक इस अहद्य, अश्रीर, अनिर्वाच्य और निराधार बरह्ममें अमय 
आए करता है उस समय यदद अभयो प्राप्त हो जाता दै ) इत्यादि भ्रति इसप्रकार कहती है । और 
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अपि च संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद--अपि, च, संराधने, प्रत्यक्षानुमानाम्याम्‌ । 

सुत्रार्थ--( अपि च ) और योगी लोग उस अव्यक्त आत्माको ( संराधने ) घ्यानके समय 
देखते हैं, ( अत्यक्षानुमानाम्याम्‌ ) क्योंकि 'कर्चद्धीरः? {यं विनिद्रा' इत्यादि श्रुति ओर स्मृतिसे ऐसा 
अवगत होता है । 

अपि चेनमाव्मानं निरस्तसमस्तप्रपञ्चमब्यक्ते संराधनकाले पद्दयन्ति योगिनः। 
संराधनं च भक्तिध्यानप्रणिधानाद्यनुष्ठानम्‌। कथं पुनरवगम्यते संराघनकाले पच्य- 
न्तीति । प्रत्यक्षाचुमानाभ्यां श्ुतिस्सृतिभ्यामित्य्थः । तथा हि श्रुतिः पराञ्चि खानि ब्यतृणत्‌ 
स्वयंशूस्तस्मात्पराङ्‌ पश्यति नान्तरात्मन्‌ । कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृत्तचक्षुरस्रतत्वमिच्छन' (क० 
२।१) इति । 'ज्ञानप्रसादेन विज्युद्धसच्वस्ततस्तु तं पश्यते निप्कलं घ्यायमानः' ( सु० ३।१।८ ) 
इति चेवमाद्या । स्प॒तिरपि--यं विनिद्रा जितश्वासाः संतुष्टाः संयतेन्द्रियाः । ज्योतिः पश्यन्ति 
युञ्जानास्तस्मै योगात्मने नमः ॥ योगिनस्तं परपश्यन्ति भगवन्तं सनातनम्‌' इति चैचमाद्या ॥१४॥ 

न्ञु संराध्यसंराघकभावाभ्युपगमात्परापरात्मनोरन्यत्वं स्यादिति नेत्युच्यते- 

प्रकाशादिवचावैशेष्य प्रकाशश्र कमण्यभ्यासात्‌ || २५॥ 

पद्च्छेद्‌- प्रकाशादिवत्‌, च, अवशेष्यम्‌, प्रकाश।, च, कमंणि, अम्यासात्‌ । 

सूचार्थ--(( प्रकाशादिवत्‌ ) जैसे प्रकाश आदि अङ्गुलि आदि उपाधिमें मिन्न-सा प्रतीत होने 
पर भी वस्तुता एकरूप है, वेखे ( प्रकाश। ) परमात्मा भी ( कमणि ) ध्यान आदियें मिन्न-सा 
भासता हुआ ( अवेशेष्यम्‌ ) वस्तुता एक रूप है, ( अभ्यासात्‌ ) क्योंकि 'तत्वमसि' इत्यादि अभेद 
श्रुतिका अभ्यास दै । के 

यथा प्रकाशाकादासवितृप्रश्‍तयो5कुलिकरकोदकप्रश्तिषु कर्मसपाधिभूतेषु सवि- 
“अच्यक्तोञ्यम्‌०' ( यह आत्मा अव्यक्त-इग्द्रियोंका अविषय, यह अचिन्त्य-मनका अविषय और यह 
विकार रहित छहा जाता है ) इत्यादि स्मृति भी ऐसा ही कहती है ॥ २३ ॥ 

और समस्त प्रपञ्चसे शून्य, अव्यक्त इस झात्माको योगी लोग संराधन समयमें देखते हैं । 
भक्ति, ध्यान, प्रणिधान आदिका अनुष्ठान संराधन है । परन्तु यह कैसे जाना जाता है कि योगी लोग 
उसे ध्यान काकमें देखते हैं? प्रत्यक्ष और अनुमानसे-भृूति और स्मूतिसे [ ऐसा अवगत होता है ] 
ऐसा अथं है । जैसे कि “पराञ्चि खानि०' (स्वयम्भु ईश्वरने छिद्रोपलक्षित इन्द्रियोंको बहिमुखकर हिसित 
कर दिया है, इससे जीव बाह्य विषयोंको देखठा है, अन्तरात्माको नहीं । जिसने अमृतत्व-मोक्षको 
इच्छा करते हुए अपनी इन्द्रियोंको रोक लिया है ऐसा कोई धीर पुरुष ही प्रत्यागाह्माको देख पाता है) 
और 'ज्ञानप्रसादेन०' (ज्ञान प्रसादसे पुरुष विशुद्ध चित्त हो जाता है और तभी वह ध्यान करते हुए 
उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है ) इत्यादि श्रुति और “यं विनिद्रा० १ ( निद्रारहित- 
तमोगुण रहित, श्वासको जीतनेवाले, सन्तुष्ट ओर संयतेन्द्रिय पुरुष ध्यान करते हुए जिस ज्योतिको 
देखते हैं, उस योगलम्य आत्माको नमस्कार है, उस सनातन मगवातुको योगी लोग सम्यग्नुपसे देखते 
हैं ) इत्यादि स्मृति मी है॥ २४ ॥ 

परन्तु संराध्य गा संराधकभाव स्वीकार करनेसे पर और अपर आत्माओंमें भेद हो जायगा ? 
नहों, ऐसा कहते हैं--- 

जैसे प्रकाश, आकाश, सविता आदि अजुलि, कमण्डडु, जे आदि उपाधि भूत कमम 
सविशेषसे भासते हैं, परन्तु अपने स्वाभाविक साधारणङपको नहीं छोड़ते, वेदे ही यह आत्ममेद 
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शेषा इवावभासन्ते, नच स्वाभाविकीमविदो पात्मतां जद॒ति, पवमुपाधिनिमित्त एवाय- 
मात्मभेदः स्वतस्त्वैकात्म्यमेव । तथाहि--चेदान्तेष्वभ्यासेनासकज्जीवप्राक्योरभेदः 


मात्मभेद 
प्रतिपाद्यते॥ २५ ॥ 
अहोऽनन्तेन तथाहि लिङ्गम्‌ ॥ २६॥ 

पदच्छेद्‌--अतः, अनन्तेन, तथा, हि, लिङ्गम्‌ । 

सून्नाथं--( अतः ) भेदके औपाधिक होनेसे विद्यासे उसकी निवृत्ति होनेपर जीव ( अनन्तेन ) 
अनन्त परमात्माके साथ एक हो जाता है, क्योंकि (तथाहि रिङ्गम्‌) वेसा हो जिङ्ग-ज्ञापक है अर्थात्‌ 
“स यो ह. वे०' इत्यादि श्रुति है । 

अतश्च स्वाभाविकत्वादभेद्स्याविद्याङृतत्वाच्च भेदस्य विद्ययाऽविद्यां विधूय 
ज्ञीबः परेणानन्तेन प्राजनेनात्मनेकतां गच्छति तथाहि लिङ्गम्‌--'स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म 
वेद्‌ ब्रह्मच भवतिः ( सु० ३।२।९ ) “ब्रह्मेव सन्त्रह्माप्येति' (वृह० ४।४।६) इत्यादि ॥२६॥ 

उभयव्यपदेशारवहिकूण्डलवत्‌ ॥ २७॥ 
पद्च्छेद्‌--उमयव्यपदेशात्‌, तु, अहिकुण्डलवत्‌ । 

सून्नार्थ--( अहिकुण्डलवत्‌ ) जैसे सपंरूपसे अभेद है ओर कुण्डल आदि ख्पसे भेद है, 
वैसे ही ( उम्रयव्यपदेशात्‌ ) घ्यातृ और ध्येयमावसे ओर 'तत्त्वमसि' आदिसे जीव ओर ईश्वरमें भेद 
और अभेद दोनोंका व्यपदेश है। ( तु ) शब्द विलक्षणताका द्योतक है । 

तस्तिन्ने च संराध्यसंराघकभाचवे मतान्तरसुपन्यस्यति स्वमतविद्युद्धये । कचिज्ञीव- 
प्राक्र्‍योभंदो व्यपदिश्यते “ततस्तु तं पश्यते निप्कलं ध्यायमानः’ ( मुण्ड० ३।१।८ ) इति घ्यात- 
घ्यातव्यत्वेन दएुद्रष्टव्यत्वेन च । “परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम्‌! ( सु० ३।२।८ ) इति गन्त- 
गन्तव्यत्वेन । 'यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति' इति नियन्तनियन्तव्यत्वेन च । कचित्तु 
तयोरेवाभेदो व्यपदिद्दयते-'तत्त्वमलि' ( छा० ६।८।७) “अह ब्रह्मास्मि’ ( बृह० १।४।१० ) 'एष 
त आत्मा सर्वान्तरः ( बृह०३।४।१ ) 'एष त आत्मान्तर्याम्यस्ुत” ( ब्रृह०३।७।३ ) इति । तत्रेव- 


मुभयव्यपदेशे सति यद्यभेद पवैकान्ततो ग्रह्मते भेदव्यपदेशों निरालम्बन एव स्यात्‌ । 


उपाधि निमित्तक ही है स्वतः तो एक रूप ही है, क्योंकि वेदान्त वाक्योंमें अभ्पाससे अनेक वार 
जीव और प्राज्ञका अभेद प्रतिपादित किया जाता है ॥ २५ ॥ 


और इससे-अभेदके स्वाभाविक होनेसे और भेदके अविद्याकृत होनेसे विद्या द्वारा अविद्याकी 
निवृत्तिकर जीव पर-अनन्त प्राज्ञात्माके साथ एकताको प्राप्त होता है, क्योंकि 'स यो ह चै०' ( जो उस 
परब्रह्मको जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ) 'ब्रह्मेब०” ( ब्रह्म होकर ही ब्रह्मको प्राप्त होता दै) 
इत्यादि लिद्ध-ज्ञापक है ॥ २६ ॥ 

उसी संराष्य-संराघकमावमें स्वमतकी विशुद्धिके लिए अन्य मतका उपन्यास करते है । 
“त्तस्तु तं पझ्यते०' (तो उससे वह ध्यान करता हुआ उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता दै) 
इस तरह कहींपर घ्यातृ-घ्यातव्यरूपसे और द्र्ु-दर््यू्पसे, और 'परात्परं०' ( परात्पर दिव्य 
पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) इस प्रकार कहोंपर गन्तृनान्तव्यरूपसे, और “यः सर्वाणि०' ( जो सब 
भूतोंका उनके अन्तर रहकर नियमन करता है ) इस प्रकार कहींपर लिय यक जीव और 
परमात्माके भेदका व्यपदेश किया जाता है । ओर 'तस्वससि' “अहं ? (पुष त०? ( यह तेरा 
त्मा सर्वान्तर है ) और “पुष त०' ( वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामो अमृत है ) इस प्रकार कहींपर 
तो उन दोनोंमें अभेदका ही व्यपदेश किया जाता है । इस प्रकार वहाँ दोनोंके व्यपदेश होनेपर यदि 
एकान्तत अभेदका ही ग्रहण किया जाय तो भेद व्यपदेश निराखम्बन ही हो जायगा । अतः उमय 
त्र्यपदेशके दर्शनसे अहिकुण्डळके समान यहाँ तत्त्व होना युक्त है । जैसे 'सप” इस प्रकार अभेद दै 
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अत उभयव्यपदेशदरानादिकुण्डलचदत्र तत्त्वं मवितुमहंति । यथाहिरित्यभेद्‌ः कुण्डला- 
भोगप्रांशुत्वादीनीति तु भेद एवमिहापीति ॥ २७ ॥ 
प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ ॥ २८॥ 
पदच्छेदू--प्रकाशाश्रयवत्‌, वा, तेजस्त्वात्‌ । 

सून्नाथ--( वा ) अथवा ( प्रकाशाश्रयवत्‌ ) जैसे प्रकाश और उसके आश्रय सूयं दोनोंमें 
अत्यन्त भेद नहीं है, ( तेजस्त्वात्‌ ) क्योंकि दोनोंमें तेजस्त्व समान है, वसे जीव और ईश्वरमें मी भेद 
और अभेद समझना चाहिए । 

# अथवा प्रकाशाश्रयवदेतत्प्रतिपत्तव्यम्‌। यथा प्रकाशः सावित्रस्तदाश्रयश्च 
सविता नात्यन्तभिन्नाबुभयोरपि तेजस्त्वाविरोषात्‌। अथ च भेद्व्यपदेशभाजो भवत 
पचमिहापीति ॥ २८॥ 

पूर्ववद्वा ॥ २९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--पूवंचत्‌, वा । 

सूज्ञाथ-( वा ) अथवा ( पूववत्‌ ) भ्रकाथयादिवच्चावंशेष्यम्‌' इस सूत्रमें पहले भेद काल्प- 
निक और अभेद पारमाथिक कहा गया है, उसके समान यहाँ भी समझना चाहिए । 

#यथा वा पूर्वसुपन्य€तं प्रकाशादिबच्चावैशेष्यमिति त्थैवैतद्भवितुमर्हति। तथाः 
हाविद्याकृतत्वाद्वन्घस्य विद्यया मोक्षउपपद्यते । यदि पुनः परमार्थत पव बद्धः कश्चिदात्मा- 
दिकुण्डळन्यायेन परस्यात्मनः संस्थानमूतः प्रकाशाश्चयन्यायेन चैकदेशमूतोऽ भ्युपगम्येत 
ततः पास्मार्थिकस्य बन्धस्य तिरस्कतुंमराक्यत्वान्मोक्षदास्त्रवैयथ्यं प्रसज्येत,न चात्रोमाव- 
_पिभेदाभेदौ शुतिस्तुब्यवद्व्यपदिशति। अभेदमेव हि प्रतिपादत्वेन निर्दिशति, भेद त अभेदमेब हि प्रतिपाद्यत्वेन निर्दिशति, मेदं तु 
और कुण्डल-वळ्याकार, आमोग-वक्राकार, दीर्घाकार आदि तो भेद है, वैसे यहाँ भी दोनोंमें जीवरूपसे 
भेद और ब्रह्मरूपसे अभेद है॥ २७॥ 

अथवा प्रकाश और उसके आश्रयके समान यह समझना चाहिए । जेसे सूयंका प्रकाश ओर 
उसका आश्रय सूय अत्यन्त भिन्न नहीं हैं, क्योंकि दोनोंमें भी तेजस्त्व समान है, किन्तु दोनों ही 
भेद व्यपदेशके भागी होते हैं, बसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २८ ॥ i र 

अथवा प्रकाश आदिके समान जोव और परमात्माका अभेद जैसे पूवंमें कहा गया है, वसे ही 
यह होना युक्त है, क्योंकि बन्धके अविद्याकृत होनेसे विद्यासे मोक्ष उपपन्न होता है । यदि पुनः परमाथ- 
से ही अहिकुण्डल न्यायसे परमात्माका संस्थानभूत अथवा श्रकाशाश्रय न्यायसे एक देश भूत कोई 
वद्ध जीवात्मा स्वीकार किया जाय, तो पारमाथिक बन्धका तिरस्कार ( निवृत्ति ) न हो सकनेसे 
मोक्षशचास्त् व्यर्थं हो जायगा, और यहाँ भेद और अभेद इन दोनोंका श्रुति समानख्मसे व्यपदेश नहीं 
करती । श्रुति अभेदका ही प्रतिपाद्यरूपसे निर्देश करती है, और पूर्व प्रसिद्ध भेदका तो अन्य अयंकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 
| जैसे तेजस्त्व समान धमंको लेकर सूयके प्रकाश और सूयंमें अभेद है ` ओर प्रकाशत्व और 
करो लेकर दोनोमें भेद भी दै, बैसे आत्मत्वको लेकर जीव और परमेश्वरमें अभेद है ओर जीवत्व 

र ईद्वरत्वको लेकर दोनोंमें भेद भी है ॥ २८ ॥ 

| & भेद ओर अभेद इन दोनोंका एक स्थलमें स्वीकार करनेसे लोकमें उनकी विरोधकया लुप्त 
हो जायगो, अतः श्रुति तो अभेदका ही प्रतिपाद्चरूपसे उपन्यास करती है ओर ब्रह्म सिद्धिकी विवक्षासे 
| बज्ञानावस्थामें लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादमात्र करती है ॥ २९ ॥ 


। 
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सिद्धान्तः ॥ २९ ॥ | दै 
प्रतिषेचाच ॥ ३० ॥ भि 
पदच्छेद्‌- अतिपेधात्‌, च । स 
सूत्रार्थ-“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रुतिसे परमात्मासे भिन्न चेउनका झौर 'नेति नेति' ˆ न्य 

इत्यादि श्रृतिसे ब्रह्मासे भिन्न दृश्यमान प्रपश्चका प्रतिषेध होनेसे अद्वितीय ब्रह्म हो अवशिष्ट है । यश 
& इतडयेष एव सिद्धान्तः । यत्कारणं परस्मादात्मनोऽन्यं चेतनं प्रतिपेधति ती 
शास्त्रम्‌--'नान्योऽतोऽस्ति द्ष्टा' ( दृह० ३।७।२३ ) इत्येवमादि । 'अथात आदेशो नेति नेति' यर 
( बृद्द० २।३।६ ) 'तदेतदूबह्मापूवंमनपरमनन्तरमवाह्मम! ( बृह० २।५।१९ ) इति च ब्रह्मव्यतिरि- द्ध 


क्प्रपश्चनिराकरणादूत्रह्ममात्रपरिशेषाच्चेष एव सिद्धान्त इति गम्यते ॥ ३० ॥ | श 
( ७ पराधिकरणम्‌ । स्रू० ३१-३७ ) | ध्र 

परमतः सेतून्मानसंबन्धमेदव्यपदेशेस्यः ॥ ३१ ॥ | न 

पद्च्छेद्‌--परम्‌, अतः, उेतुन्मानसम्वन्धभेदव्यपदेशेभ्यः । | म 
सूत्रार्थ- ( अतः ) इस ब्रह्मे ( परम्‌ ) अन्य वस्तु है, क्योंकि ( सेतुन्मानसम्बन्धमेदव्यपदे- हु 

शेम्य! ) सेतु, उन्मान, सम्बन्ध और भेदके व्यपदेशोंसे ऐसा ज्ञात होता है । से 


& यदेतश्निरस्तसम स्तप्रपञ्चं ब्रह्म निर्धारितम्‌, अस्मात्परमन्यत्तरचमस्ि नास्तीति › ज 
श्रुतिविप्रतिपत्तेः संशयः। कानिचिद्धि वाक्यान्यापातेनेव प्रतिभासमानानि घरह्मणोऽपि परः | 
मन्यत्तत्वंप्रतिपाद्यन्तीव। तेषां हि परिहारमभिधतुमयसुपक्रमः क्रियते । परमतो ब्रह्मणो- | 
ऽन्यत्तत्वं भवितुमहंति। कुतः? सेतुव्यपदेशादुन्मानव्यपदेशात्संयन्धव्यपदेशाद्भ दव्यपः | 
विवक्षासे अनुवाद करती है । इसलिए 'प्रकाशादिवचावेशेप्यम' 'प्रकाथ आदिके समान अभेद है | 
यही सिद्धान्त है ॥ २९ ॥ | स्‌ 

इससे भी यही सिद्धान्त है, क्योंकि 'नान्योऽतोऽस्ति ब्रष्टा' (उस-परमात्मासे अन्य द्रश नहीं है) 5४ 
इत्यादि शास्त्र परमात्मासे अन्य चेतनका प्रतिषेष करता है, और “अथात०” ( अब इसके अनत्तर हु 
“नेति नेति? यह ब्रह्मका आदेश है) और “तदेतदूबहा०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कायं रहित ह 
विजातीय द्रव्यसे रहित ओर अवाह्म है) इस प्रकार ब्रह्मसे व्यतिरिक्त प्रप्चका निराकरण होते ; 
ब्रह्ममात्रका परिशेष होनेसे यही सिद्धान्त है, ऐसा ज्ञात होता है ॥ ३० ॥ ए 

समस्त प्रपश्चसे शून्य इस ब्रह्मका जो निर्धारण किया गया है, इससे भिन्त अन्य तत्व हैवि. ; 
नहीं ? इस प्रकार श्रृतियोंकी विप्रतिपत्तिसे संशय होता है। आपाततः कोई भ्रतिमासमान वाकय ब्रह्मे | : 
भी भिन्न अत्य तत्वका प्रतिपादन-सा करते हैं, उनका ही परिहार कहनेके लिए यह उपक्रम किया जाता | १ 
है । पूर्वपक्षी--इस ब्रह्मसे पर-अन्य तत्त्व हो सकता है । किससे ? इससे कि सेतुका व्यपदेश, उन्माना 
व्यपदेश, सम्बन्धका व्यपदेश और भेदका व्यपदेश दै । 'अथ य आत्मा०' (जो आत्मा दै वह विधारण 
- सत्यानन्दी-दीपिका E: 
& इस प्रकार निषेध वाक्योंका विचार करनेपर निष्प्रप्च चिदेकरस ब्रह्म हो “तत्‌” पढे | | 
लक्षित सिद्ध होता है, यही सिद्धान्त है ॥ ३० ॥ | 
# निति नेति’ इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्म अतिरिक्त वस्तुका प्रतिषेध किया गया है, परन्तु सेतु आदि | 
श्रुतिसे अन्य वस्तुका अस्तित्व प्रतीत होता है, इस प्रकार आक्षेप संगतिसे 'परम' इत्यादिसे र 
करते हैँ । यद्यपि चुम्वाद्यधिकरणमें सेतु शव्दको गौण मानकर विधारकरूपसे उसका व्याख्यान रिग ल | 
गया है, तो भी उन्मान आदि श्रुतियोंके तात्पयंको न समझकर पुवपक्षी शङ्का करते हैं।* ` || 


अधि० ७ सु० ३१ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ६३७ 


देशाच्चेति । सेत॒ुव्यपदें शस्तावतू-अथ य आत्मा स सेतुरविष्टतिः' (छा० 418।१) इत्यात्मशब्दा- 
भिहितस्य त्रह्मणः सेतुत्वं संकीतयति। सेतुशब्दश्च हि लोके जलसंतानविच्छेदकरे 
नुदार्वादिप्रचये प्रसिद्धः, इह च सेतुशब्द आत्मनि प्रयुक्त इति लौकिकसेतोरिवात्मसेतोर- 


PRU YS सक कक माड 
सेतु है ) इस प्रकार सेतु व्यपदेश आत्मशब्दसे अभिहित ब्रह्म सेतु है ऐसा कहता है । ओर लोकमें 
सेतु शब्द जल प्रवाहका विच्छेद करनेवाले मृत्तिका, छकड़ी आदिके समुहमें प्रसिद्ध है। यहाँ तो सेतु- 
शब्द आत्मामें प्रयुक्त है, इसलिए वह लोकिक सेतुके समान आत्मसेतुसे अन्य वस्तुके अस्तित्वका 
ज्ञान कराता है । क्योंकि 'सेतुं तीर्त्वा? ( सेतुको तैरकर ) इस प्रकार 'तरति' शब्दका प्रयोग है । जैसे 
लौकिक सेतुक्तो तैरकर अउेतु जाङ्गल (वायु प्रधान) स्यळकी प्रा होता है, वेसे हो आत्मसेतुको तेरकर 
असेतु अनास्माको प्राप्त होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 

उन्मानका मी व्परपदेश हे--'तदेतद्ब्रह्म०' ( वह ब्रह्म चार पाद वाला, आठखुर वाळा और 
सोलह अवयव वाला है) छोकमें जो उन्मित है-यह इतना है इस प्रकार परिच्छिन्न जो कार्षापण 
आदि है उससे अभ्य वस्तु है, ऐसा प्रसिद्ध हे । उसी प्रकार ब्रहाके उन्मानसे मो उससे अन्य वस्तु 
होनी चाहिए, ऐसा ज्ञात होता है। तथा “सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! उस समय सतूके साथ सम्पन्न 
होता है ) और “शारीर आत्मा०' ( अन्नमयमें स्थित यहो आत्मा है ) 'आजञेनात्मना०' ( यह पुरुष 
प्राज्ञात्मके साथ संसृष्ट हुआ है ) इस प्रक/र सम्बन्बका व्यपदेश होता है । ओर मितों-परिच्छिनोंका- 
परिच्छिन्तके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जैसे मनुष्योंका नगरके साथ । ओर श्रुति सुपुसिमें जीवोंका 
ब्रह्मके साथ सम्बन्ध कहती दै, इसलिए उससे यह अन्य अमित-अपरिच्छित् है, यह ज्ञात होता है। 
भेदव्यपदेश भी इसो अर्थका बोध कराता है, क्योंकि 'अथ य एपो०' ( तया यह जो आदित्य 
मण्डलके अन्तगंत सुवणंमय-सा पुरुष दिखाई देता है ) इस तरह आदित्य आघारवाले ईश्वरका 


| सत्यानन्दी- दीपिका 

| पूवंपक्षमें उन्मान आदि श्रुतियोंके मुख्य होनेसे दवत सिद्ध होता है । सिद्धान्तमें तो तत्‌ पद लक्ष्य अद्वितीय 

। ब्रह्मकी सिद्धि फल दै । 'अह्य सद्वयं सेतुस्वात्‌ छांकिकसेत॒ब॒त्‌ ब्रह्म सद्वितीय है, क्योंकि सेतु है, 

` जैसे लोकिक सेतु” इस अनुमानसे ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तु सिद्ध होती है । और “सेतु तीर्त्वा' इत्यादि श्रुति 

सेमी ऐसा ज्ञात होता है। 

। ° प्रकाशवत्‌, अनन्तवत्‌, ज्योतिष्मत्‌ और आयतनवत्‌ ये चार ब्रह्मके पाद हैं। चार 

,. दिशाऐ-कलाए' यह प्रकाद्यवतु पाद है । पृथिवी, अन्तरिक्ष, यु और समुद्र यह अनत्तवादु याद है। 

| अग्नि, सूयं, चन्द्रमा और विद्युत्‌ यह ज्योतिष्मान्‌ पाद है । चक्षु, ओत्र, वाक्‌ ओर मन यह आयतन- 
वानू पाद है । इसप्रकार ब्रह्म चतुष्पाद है । प्रत्येक पादके दो माग होनेसे ब्रह्मके आठ खुर होते हैं, 


- ६३८ ब्रह्मसूञ-शञाक्करभाष्य [ अ०३ पा० २ 


ण्मयः पुरुषो इड्यते' (छा० १।६।६) इत्यादित्याधारमीश्वर व्यपदिश्य ततो भेदेनाक्ष्याधार- 
मीश्वरं व्यपदिशति-'अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो इस्यते’ ( छा० १७५ ) इति । अतिदेशं 
चास्यासुना रूपादिषु करोति-'तस्येतस्य तदेव रूपं यद्सुप्य रूपं यावसुष्य गेष्णौ तो गेप्णौ 
यन्नाम तन्नाम' ( छा० १।७;५ ) इति। सावधिक चेश्वरत्वमुमयाव्यपद्शिति-“ये चामुष्मास्प- 
राज्ञो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' ( छा० १।६।८ ) इत्येकस्य । 'ये चेतस्माद्‌र्वाञ्चो लोकास्तेषां 
चेष्टे मचुष्यकामानां च' ( छा० १1५1६ ) इत्येकस्य । यथेदं मागधस्य राज्यमिद वैदेहस्येति 
एचमेतेभ्यः सेत्वादिव्यपदे शोभ्यो ब्रह्मणः परमस्तीति ॥ ३१ ॥ 

एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते 

सामान्याचु ॥ ३२॥ 

'पद्च्छेद--सामान्यात्‌, तु । 

सूत्राथे--परन्तु जैसे लौकिक सेतु जलका व्यवस्थापक है, वेसे ब्रह्म जगत्‌ मर्यादाका व्यवस्था- 
पक है, इसप्रकार साहब्यसे ब्रह्ममें सेतुत्व उपदिष्ट है । 

तुशब्देन प्रदशितां प्राप्ति निरुणद्धि । न त्रह्मणो5न्यत्किचिद्धवितुमहंति, प्रमाणामा- 
चात्‌। न ह्यन्यस्यास्तित्वे किचित्रमाणसुपलभामहे । सर्वस्य हि जनिमतो वस्तुजातस्य 
जन्मादि प्रह्मणो भवतीति निर्धारितम्‌ ! अनन्यत्वं च कारणात्कार्यस्य । नच ब्रह्मव्यतिरिक्त 


व्यपदेश कर उसके अनन्तर "अथ य एष०? (तथा यह जो नेत्रोंके अन्तगंत पुरुष दिखाई देता है) 


इस प्रकार भेदसे नेत्र आधारवाले ईश्वरका व्यपदेश करती है । और “तस्येतस्य०' ( उस इस पुरुषका 
बही रूप है जो उस आदित्यान्तगंत पुरुषका रूप है, जो उसके पवे हैं वही इसके पवे हैं, जो उसका 
नाम है वही इसका मी नाम है ) इस प्रकार अक्षिस्थ पुरुषका इस झदित्यस्थ पुरुषके साथ रूप 
आदिमें अतिदेश करती है । और “ये चामुष्मात्‌ ०' ( जो इस आदित्य लोकसे ऊपरके लोक हैं ओर 
जो देवताओंकी कामनाएं हैं उनका शासन करता है) इसभ्रकार एकका, और “ये चेतस्मात्‌०' (जो इस 
अध्यात्म आत्मासे नीचेके लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है) इसप्रकार 
दुसरेका, इस तरह दोनोंका ईश्वरत्व मर्यादित व्यपदेश करती है। जैसे यह मगधका राज्य है और यह 
वेदेहका | इस तरह इन सेतु आदि व्यपदेशोंसे ब्रह्मसे अन्य वस्तु है ॥ ३१ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है-- 

सिद्धान्ती--तु शब्दसे प्रदर्शित प्राप्तिका निरोध करते हैं-ब्रह्मसे अन्य कुछ भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि प्रमाणका अमाव है । अन्यके सद्भावमें हमें कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । उत्पत्तिमत्‌ 
सम्पूणं वस्नु समुदायका जन्म आदि ब्रह्मसे होता है, ऐसा निर्धारित है । कारणसे कायं अनन्य होता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ओर प्रत्येक पादके उक्त चार-चार माग होनेसे ब्रह्म सोलह अवयवों वाला है । जैसे सोलह पणोंका 
कार्षापण होता है। इसप्रकार ब्रह्म परिच्छिन्न होनेसे द्वैतसहित है, और सुषुप्तिमें जीवके साथ ग्रामके 
समान सम्बन्धी होनेसे मी ब्रह्म देतसहित है । आधारभेदसे मी वस्तुका भेद होता है। आधार, अतिं- 
देश और अवधिरूपसे भेद तीन प्रकारका कहा गया है । नेत्र और आदित्य मण्डलका आघारख्पसे 
कथन है । नेत्रस्थ पुरुषका जो नाम आदि है वही आदित्यस्य पुरुषका है, यह अतिदेश है। इसी 
प्रकार एक आदित्य लोकसे ऊपरलोकों ओर देव कामनाओंका शासक है और दूसरा इससे नीचे 
लोकों और मनुष्य कामनाओंका शासक है। इसप्रकार शासकत्वकी सीमा निर्धारित है । इसतरह 
धैतु, सम्बन्ध, उन्मान ओर भेदके कथनसे ब्रह्मसे भिन्न अन्य कोई अपरिच्छिन्न वस्तु है ॥ ३१ ॥ 


| 


{ 


| 
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किचिदर्ज संभवति, 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ (छा० ६1२1१ ) इत्यवघारणात्‌ । 
एकविज्ञानेन च सर्वविज्ञानप्रतिशानाज्न व्रहाव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वमवकल्पते | नचु 
सेत्वादिव्यपदेशा अ्रह्मव्यति रिक्तं तत्त्व सूचयन्तीत्युक्तम्‌ , नेत्युच्यते-सेतुब्यपदेशरता- 
चन्न ब्रह्मणो वाह्यस्य सद्भाव प्रतिपादयितुं क्षमते | सेतुरात्मेति ह्याह, न ततः परमः 
स्तीति। तत्र परस्मिन्नसति सेतुत्वं नावकल्पत इति पर॑ किमपि व्यत । न चेत- 
न्याय्यम्‌, हठो ह्यप्रासिद्धकल्पना । अपि च सेतुव्यपदेशादात्मनो लौ किकसेतुनिद्ा- 
नेन सेतुवाह्यवस्तुतां ्रसञ्जयता मृद्दारुमयतापि मासङ्कथत, न चैतन्न्याय्यम्‌, अज्ञ- 
त्वादि श्रुतिविरोधात्‌ । सेतुसामान्यात्त सेतुशाव्द आत्मनि प्रयुक्त इति झ्लिष्यते । जग- 
तस्तन्मर्यादानां च विघारकत्वं सेतुसामान्यमात्मनः । अतः सेतुरिव सेतुरिति प्रकृत 
आत्मा स्तूयते। सेतु तीत्बेत्यपि तरतेरतिक्रमासंभवात्प्राप्नोत्यर्थ एव वर्तते । यथा 
व्याकरणं तीण इति प्राप्त इत्युच्यते नातिक्रान्तस्तद्वत्‌ ॥ ३२॥ 
` _ बुद्धयर्थः पादवत्‌ ॥ ३३॥ 
पदच्छेद--बुद्धय थो, पादवत्‌ | 
सूञार्थ-(पादवत्‌) जैसे ब्रह्मके प्रतीक मनकी उपासनाके लिए वाणी आदिकी पादरूपसे कल्पना की 
गई है, वसे “चतुष्पाद ब्रह्म? इत्यादि श्रुतिमें उन्मानकी (बुद्धधथ:) उपासनाके लिए कल्पना की गई है। 
% यदप्युक्तम--उन्मानव्यपदेशादस्ति परमिति, तत्रामिघीयते-उन्मानव्यप- 
देशोऽपि न अह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वप्रतिपक््य्थः । किमथस्तर्हि ? वुद्धर्थः, उपास- 


_है। और सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य | बारणे उर यम । और 'सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य | आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही या) इस अवघारणसे 
ब्रहसे अतिरिक्त कोई अज नहीं हो सकता । और एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञा होनेके कारण 


ब्रहासे अतिरिक्त वस्तुका अस्तित्व नहों हो सकता । परन्तु यह जो कहा गया है कि सेतु आदि व्यपदेश 
ब्रह्मसे अतिरिक्त तत्व-पदाथंको सूचित करते हे । नहीं, ऐसा कहते हैं-सेतु-व्यपदेश तो ब्रह्मसे बाह्य 


। वस्तुके सद्भावके प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं है, क्योंकि सेतुरात्मा' (आत्मा सेतु है ) ऐसा कहा 


है। पुनः “उससे अन्य है” ऐसा नहीं कहा है। वहाँ अन्यके न होनेपर सेतुत्व नहीं हो सकता, इससे 
किसी मी एक अन्यकी कल्पना करनी चाहिए, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि अप्रसिद्धकी कल्पना 
केवल दुराग्रहमात्र है। ओर सेतु व्यपदेशसे लौकिक सेतु दशन्तद्वारा आत्मामें सेतुसे बाह्य वस्तुका 


5 प्रसङ्ग छानेवाला मृण्मयता तथा काष्ठमयताका भी प्रसङ्ग छायेगा, परन्तु यह न्याय नहीं है, क्‍योंकि 


'आत्मा अज है? इत्यादि प्रतिपादक श्रुतिसे विरोध होता है । सेतु सामान्यसे तो आत्मामें सेतु शब्द 

दुक्त है, यह सङ्गत है । जगत्‌ और उसकी मर्यादाओंका विघारकत्व सेतु साहब्य आत्मामें है, अता 

समान सेतु, इसप्रकार प्रकृत आत्माकी स्तुति की जाती है । 'सेतुं तीत्वा०' (सेतु ठेर कर) इसमें 

भी 'तृ' धातु अतिक्रमणरूप अर्थके सम्भव न होनेसे प्राकरणरूप अथंमें है। जंसे “व्याकरण तेर गया? 

र्यात्‌ व्याकरणको प्राप्त हुआ है, ऐसा कहा जाता है, अतिक्रान्त हुआ, ऐसा नहीं कहा जाता है, 
वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २॥ 

यह भो जो कहा गया है कि उन्मान व्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य दै, उसपर कहते हैं- उन्मान 


। पदेश भी ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वकी प्रतिपत्तिके किए नहीं दै, तो किसके लिए है ? 'दुद्धघये: 


के लिए है । चार पैरवाछा, आठ खुरवाछा ओर सोलह भवयवोंवाला इसप्रकारकी बुद्धि 


सत्यानन्दी दीपिका 
® जैसे ब्रह्मके अध्यात्म प्रतीक मनके वाकू, प्राण, चक्षु और श्रोत्र यह चार पाद ओर अधि- 


| (वत प्रतीक आकाशके अग्नि, वायु, आदित्य और दिशाएँ यह चार पाद उपासनाके लिए कल्पित हैं, 
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नाथे इति यावत्‌ । चतुष्पादष्टाशफं पोडशकलमित्येचंरूपा चुद्धिः कथं चु नाम त्रह्मणि 
स्थिरा स्यादिति-विकारद्वारेण प्रण उन्मानकल्पनेव क्रियते । न हाविकारे5नन्त 
ब्रह्मणि सवे; पुंभिः शाक्या चुद्धिः स्थापयितुम्‌, मन्द्मध्यमोत्तमबुद्धित्वात्पुंसामिति । 
CH 
पादवत्‌ । यथा मन आकाशयोरध्यात्ममधिदंवतं च घ्रह्मप्रतीकयोरास्नातयोश्चत्वारो 
वागादयो मनःसंवन्धिनः पादाः कहप्यन्ते चत्वारश्चाग्न्यादय आकाशसंबन्धिनः आध्याः 
नाय तद्दत्‌। अथवा, पादवदिति- यथा कार्षापणे पादविभागो व्यवद्दारप्राचुर्याय 
कल्प्यते । नहि सकलेनैव कार्पापणेन सदा सर्वे जना व्यवहर्तुमीशते, क्रयविक्रये 
परिमाणानियमात्तद्दित्यथः ॥ ३३ ॥ 
स्थानविशेपःरग्रकाशादिवत्‌ ॥ ३४॥ 
पद्च्छेद्र- स्थानविशेषात्‌, प्रकाशादिवत्‌ । 
सत्राथ--( प्रकाशादिवत्‌ ) प्रकाश आदिके समान ( स्थानविशेषात्‌ ) उपाधिके योगसे ब्रहममें 
सम्बन्ध और भेदव्यपदेश उपचरित होते हैं । 
इह सूत्रे योरपि संवन्धमेदव्यपदेशयोः परिहारो विधीयते । यदप्युक्तम्‌ 
संबन्धव्यपदेशादभेदव्यपदेशाच्च परमतः स्यादिति-तद्प्यसत्‌, यत पकस्यापि 
स्थानविशोषापेक्षयेतौ व्यपदेशावुपपद्येते । संबन्धव्यपदेरो तावद्यमथो--बुद्धयाय- 
पाचिस्थानविशेषयोगा ढुद्धतस्य विशेषविज्ञानस्योपाध्युपशमे य उपशमः ख परमात्मना 
संबन्ध इत्युपाध्यपेक्षयैबोपचर्यते, न परिमितत्वापेक्षया । तथा भेदव्यपदेशोऽपि त्रह्मण 
_उपाधिभेदापेक्षयोपचर्यते, न _स्वरूप्ेदापे्षया। काशादि न -> न स्वरूपभेदापेक्षया। प्रकाशादिवदित्युपमोपादानम्‌। 
ब्रह्ममें किस प्रकार स्थिर होगी, इसलिए विकार द्वारा ब्रह्ममें उन्मानकी कल्पना की जाती है, क्योंकि 
विकार रहित अनन्त ब्रह्ममें सत्र पुरुष बुद्धिकी स्थापना करनेमें समथं नहीं हैं, कारण कि पुरुष मन्द, 
मध्यम और उत्तम बुद्धिवाले हैं । पादवत्‌-पादके समान । जैसे मन और आकाश जो आध्यात्म ओर 
झघिदैवत ब्रह्मके प्रतीकरूपसे श्रुतिमें पठित हैं । उसमें मन सम्बन्धी वाक्‌ आदि चार पाद और 
छाकाश सम्बन्धी अग्नि आदि चार पाद ध्यानके लिए कल्पित किये जाते हैं, वैसे । अथवा पादवत्‌- 
वादके समान । जैसे कार्षापणमें पाद-विमाग व्यवहार प्राचुयंके लिए कल्पित किया जाता है, क्योंकि 
समस्त कार्षापणसे ही समी लोग सवंदा व्यवहार नहीं कर सते, कारण कि क्रय झर विक्रयमें परि- 
माणका नियम नहीं है, वेसे ही, ऐसा अथं है ॥ ३३ ॥ 


इस सून्रमें सम्बन्ध व्यपदेश ओर भेदव्यपदेश इन दोनोंका भी परिहार कहा जाता है। यह 


भी जो कहा गया है कि सम्ब्धव्यदेश ओर भेदव्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य होना चाहिए । वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि स्थानविशेषकी अपेक्षासे एकमे भी ये व्यपदेश उपपन्न होते हुं । सम्बन्धव्यपदेश्षमें यह 
झथं-अभिप्राय है-बुद्धि आदि उपाधिख्प स्थान विशेषके योगसे आविभूंत विशेष विज्ञानका उपाधिके 


उपशम-लय होनेपर जो उपशम होता है वह परमात्माके साथ सम्बन्ध है, इसप्रकार उपाधिकी अपेक्षा 
धे उपचार किया जाता है, परिमितत्वकी अपेक्षासे नहीं है । इसप्रकार ब्रह्ममें भेदव्यपदेश मी उपाधि- 


की अपेक्षासे उपचरित है, स्वरूपभेदकी अपेक्षासे नहीं है । प्रकाशादिवत्‌--प्रकाशादिके समान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
वैते बुद्धि आदि उपाधिसे ब्रह्ममें उन्मान उपासनाके लिए कल्पित है। अथवा जैसे व्यवहारके लिए 
कार्षापण ( मुद्रा ) में पाद-विभागकी कल्पना की जाती है, वेसे उपासनाके लिए ब्रह्ममें उन्मानकी 
कल्पना की जाती है ॥ ३३ ॥ * 


७ “सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति? ( छा० ६।८।१ ) इत्यादि श्रृतिमें सम्बन्ध व्यपे 
ब्रह्मसे भिन्न वस्तु है, और "अथ य एुषोऽन्तरादिस्ये हिरण्यमयः पुरुषो दुझ्यते' ( छा० १ 1६६) | 


aad 
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यथैकस्य प्रकाशस्य सौर्यस्य चान्द्रमसस्य वोपाघियोगादुपजातविशेषस्योपाध्युपशामा- 
्संवन्धूब्यपदेशो भवत्युपाधिभेदाच्च भेद्व्यपदेशः। यथा वा सूचीपाशाकाशादिपूपा- 
'्यपेक्षयेवैतो संवन्धभेद्व्यपदेशो भवतस्तद्वत्‌ ॥ ३४ ॥ 

उपपत्ते ३५॥ 

पद्च्छेट--उपपत्तेः, च । 

सूचार्थ--सम्वन्ध और भेदव्यपदेश मुख्य नहीं हैं, क्योंकि ( उपपत्ते ) “स्वमपीतो सवतिः 
इत्यादि श्रुतिसें ऐसी ही उपपत्ति होती है । 

% उपपद्यते चात्रेहशा एव संबन्धो नान्याददाः, “स्वमपीतो मवति' (छा०६।८।१) इति 
हि स्वरूपसंवन्धमेनमामनन्ति, स्वरूपस्य चानपायित्वात्‌। न नरनगरन्यायेन संबन्धो 
घटते । उपाधिङृतस्वरूपतिरोभाचात्तु-'स्वमपीतो भवति’ (छा० ६।८।१ ) इत्युपपद्यते । तथा 
भेदोऽपि नान्याडशः संभवति, बहुतरश्रुतिप्रसिदधैकेश्वरत्वविरोधात्‌। तथाच थुतिरेक- 
स्याप्याकादास्य स्थानकं भेदव्यपदेशमुपपादयति “योऽयं वहिर्धा पुरुषादाकाश; (छा० ३। 
१२।७), “योऽयमन्तः पुरुष आकादाः' (छा०३।१२।८), “योऽयसन्तह्ृ॑द्य आकाशः” (छा०३।१।२।९) 
इति ॥ ३५॥ ? 
तथान्यग्रतिषेघात्‌ ॥ ३२६ ॥ 

पद्च्छेद्‌- तथा, अन्यप्रतिषेघात्‌ । 

सूचाथे- जैँसे सेतुत्व आदि व्यपदेशोसि अन्य वस्तुकी अप्रतिपत्ति है, (तथा) वसे ही “आत्मै- 
वाघस्तात्‌' इत्यादि श्रुति वाक्योसे ( अन्यप्रतिषेघात्‌ ) अन्य वस्तुके प्रतिषेध होनेसे अहितीय ब्रह्म दी 
अवधारित होता है। ` 


यह उपमाका ग्रहण है । जैसे सुयं अथवा चन्द्रमाके एक प्रकारामें उपाधिके योगसे उत्पन्न हुए विशेष- 


का उपाधिके उपशमसे सम्बन्ध व्यपदेश और उपाधिमेदसे भेदव्यपदेश होता है। अथवा जैसे सुईके 
छिद्र, पाद्य, आकाश आदिमें उपाधिकी अपेक्षासे ही ये सम्बन्ध व्यपदेश और भेदव्यपदेश होते हैं, वसे 
ही यहाँ भी समझना चाहिए ॥ ३४ ॥ 

और यहाँपर इसप्रकारका सम्बन्ध उपपन्न होता है अन्य प्रकारका नहीं, क्योंकि 'स्वमपीतो 
मवति’ ( अपनेको ही अपीत-प्राप्व होता दै ) इस प्रकार श्रुति इस स्वरूप सम्वन्धको कहती है, कारण 
कि स्वरूप अनिवाश्ची है, अत! ` नर-तगर न्यायसे सम्बन्ध नहीं घटता। उपाधिकृत स्वरूपके तिरो- 
भावसे 'स्वमपीतो मवति' यह उपपन्न होता है । इसप्रकार भेद भी अन्य प्रकारका सम्भव नहीं है, 
क्योकि अधिकतर श्रुतियोंसे प्रसिद्ध अद्वितीय ईद्वरत्वका विरोध होता है। और “योऽयं बद्दिर्घा०! 
( जो भी यह पुरुष-देहसे बाहर आकाश है ) 'योञ्यमन्तः०' ( जो यह पुरुष-देहके भीतर आकाश है ) 
और 'योञ्यम०! ( जो यह हृदयके आन्तर आकाश है ) इसप्रकार श्रुति एक आकादामें भी स्थानकृत 
भेद व्यपदेशका उपपादन करती है ॥ ३५ ॥ 


इत्यादि श्रुतिमें भेदव्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य वस्तु दै । re ) में सिद्ध किया गया 
है । परन्तु वह युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिकी घपेक्षारे दोनों व्यपदेश होते हैं॥ २४ ॥ 

# 'स्वमपीतो भवति’ इस श्रुतिसे जीव और ब्रह्मका स्वरूप सम्बन्ध होता है । वस्तुतः जीव 
ब्रह्म ही है, अत: उपाधि कृत जीवस्वरूपके लयसे यह सम्बन्ध मी उपचरित होता है। जेसे एक 
आकाशमें उपाधिकृत भेदव्यपदेश है, वेसे ही एक ब्रह्ममें मी बुद्धि आदि उपाधिकइत भेदव्यपदेश है, 
चतः दोनों मुख्य नहीं हैं ॥ ३५ ॥ 

८१ 
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एवं सेत्वादिव्यपदेशान्परपक्षद्देतृचुन्मथ्य संप्रति स्वपक्षं हेत्वन्तरेणोपसंहरति। 
तथान्यप्रतिषेधादपि न ब्रह्मणः परं वस्त्वन्तरमस्तीति गस्यते, तथा हि--'स एवाधस्तात्‌ 
(छा० ७२०१ ), 'अहमेवाधस्तात' ( छा० ७२५३ ), 'आस्मेवाधस्तात्‌' ( छा० ७1२५२ ), 
“सर्च तं परादाद्यो$न्यन्नात्मनः सव॑ वेद' ( बृह० २।४।६ ),'तरह्वेदं सवेम्‌ ,' 'आत्मेवेदं सवेस' (छा० 
७२५२), 'नेह नानास्ति किंचन’ (बृह० ४।४।१९), 'यस्मात्परं नापरमस्ति किंचित (श्वे० ३।९), 
“तदेतदूत्रह्मपू्ं सन परमनन्तरमबाह्मम्‌' (दृह ०२।५।१९) इत्येवमादिवाक्यानि स्वप्रकरणस्थान्य- 
न्यारथेत्वेन परिणेतुमशक्यानि त्रह्मव्यतिरिक्त चस्त्वन्तरं चारयन्ति। सर्वान्तरश्रतेश्च 
न परमात्मनोऽन्योऽन्तरास्माऽस्तीत्यचघारयंते ॥ ३६ ॥ 
अनेन सवेगतत्वसायामञ्चव्दादिभ्यः॥ ३७॥ 
पदच्छेद--अनेन, सवंगतत्वम्‌, आयामशन्दादिम्यः । 
सुन्ञाथ--( अनेन ) सेतु आदि व्यपदेशोंमें मुख्यत्व और अन्य वस्तुत्वके निषेधसे ब्रहम 
( सवंगतत्वम्‌ ) सवंगतत्व सिद्ध होता है, और ( आयामशब्दादिभ्यः ) “आकाशवत्सवंगतएच नित्यः’ 
इसप्रकार व्यापक वाचक शब्द आदिसे भी ब्रह्मामें सवंगतत्व सिद्ध होता है । . 

७ अनेन सेस्वादिव्यपदेशनिराकरणेनान्यप्रतिषेधसमाश्चयणेन च सर्वगतत्वमप्यात्मनः 
सिद्धं भवति। अन्यथा हि तन्न सिध्येत्‌। सेत्वादिव्यपदेरोणु हि सुख्येष्वज्ञी क्रियमाणेषु परि- 
च्छेद आत्मनः प्रसज्येत, सेत्वादीनामेवमात्मकत्वात्‌। तथाऽन्यप्रतिपेधेऽप्यखति, वस्तु 
घस्त्वन्तराद्व्यावतंत इति परिच्छेद एवात्मनः प्रसज्येत। सर्वगतत्वं चास्यायामशब्दाः 
दिभ्यो विज्ञायते । आयामशब्दो व्यास्तिवचनः शाब्दः। ‘यावान्वा अयमाकाशस्तावानेपोऽन्तहय 

. उक्त रीतिसे परपक्षके हेतु भूत सेतु आदि व्यपदेशोंका उन्मथनकर अव स्वपक्षका अन्य हेतुसे 
उपसंहार करते है । इसीप्रकार अन्प्रके प्रतिषेषसे भी ब्रह्मसे पर-अन्य वस्तु नहीं है, ऐसा ज्ञात होता 
है। जैसे कि 'स एवाधस्तात? (वही नीचे है) 'अहमेवाधस्तात (मैं ही नीचे हूँ) “आत्मेवाधस्तात' 

-( द्यात्मा ही नीचे है) 'सर्व तं०' ( समी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न देखता है ) 
'बह्मेवेदं सवम ( ब्रह्म ही यह सब है ) 'आत्मेवेदं संस! ( आत्मा ही यह सव है ) “नेह नानस्ति- 
किचन? ( इस ब्रह्ममें नाना कुछ मी नहीं है) 'यस्मात्परं०' ( जिस पुरुषसे उत्कृष्ट अन्य कुछ भी 
नहीं है ) 'तदेतद्मह्म०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कायंरहित, अन्तररहित ओर अबाह्य है ) 
इत्यादि स्वप्रकरण स्थित वाक्य अन्य अर्थरूपसे नहँ लिये जा सकते, वे ब्रह्मसे व्यतिरिक्त अन्य 


वस्तुका निवारण करते हैं, और सर्वान्तर श्रुतिसे मी ऐसा अवधारण होता है कि परमात्मासे अन्य 
अन्तरात्मा नहीं है 11 ३६ ॥ 


इससे-सेतु आदि व्पदेशोके निराकरण और अन्य वस्तुके प्रतिषेधके श्लाश्यणसे आत्मामें सवं- 
ग्रतत्व भी सिद्ध होता है, अन्यया वह सिद्ध न होगा । सेतु आदि व्यपदेश मुख्याथं ( मृन्मयत्वादि ) 
में अङ्गीकार किये जांय तो आत्मामें परिच्छिन्नत्व प्रसक्त होगा, क्योंकि सेतु आदि Lh 
च्छिज्ात्मक हैं। इसीप्रकार अन्य वस्तुके प्रतिषेध न होनेपर एक वस्तु न्य वस्तुसे व्यावृत्त होती है, 
इससे मी आत्मामें परिच्छिन्नत्व ही प्रसक्त होगा । आत्मामें सवंगतत्व आयामशब्द आदिसे विज्ञात 


होता है । आयामद्ब्द व्याप्तिवाचक शब्द है। 'यावान्वा०' ( जितना यह भौतिक आकाल है उतना 
ही यह हृदयान्तगंत आकाश है ) 'आकाशवत्‌०' ( आत्मा आकाशके समान सवगत और नित्य है ) 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कछ इसप्रकार श्रुति, स्मृति ओर “अधिष्ठानेनाध्यस्तं जगत्‌ व्याप्त, अध्यस्तत्वात्‌ रज्वान्याप्त- 


सपंवत्‌' ्विष्ठानसे अध्यस्त जगत्‌ व्याप्त है, अध्यस्त होनेसे, सपके समान” इस न्यायसे 
भी आत्मामें सवंगतत्व सिद्ध होता दै ॥ i ॥ दोह स्का भम द 
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आकाश? ( छा० ५।१।३ ), 'भाकाशवत्सवेगतश्र नित्य, 'ज्यायान्दिवः' (छा० ३।१४।३) 'ज्याया- 
नाकाशात', “नित्यः सवंगतः स्थाणुरचळोञयं सनातनः? (म° गी०२।२४) इत्येवमादयो दि श्रति- 
स्वृतिन्यायाः खर्वगतत्वमात्मनोऽवबोघयन्ति ॥ ३७ ॥ कि 
(८ फलाधिकरणम्‌। सू० ३८-४१ ) 
फलमत उपपत्तेः ॥ ३८॥ 

पद्च्छेद--फलम्‌, अतः, उपपत्ते। । 

सूचा्थ--( फलम्‌ ) कमंका फळ ( अतः ) इस ईस्वरसे ही सबको प्राप्त होता है, (उपपत्तेः) 
क्योंकि इसप्रकार उपपन्न होता है । ! 

& तस्यैव ब्रह्मणो व्यावहारिकयामीशित्री शितव्यविभागावस्थायामयमन्यः स्वः 
आखो चण्यंते। यदेतदिष्टानिष्टव्यामिश्रलक्षणं कर्मफलं संसारगोचरं त्रिविधं प्रसिद्धं जन्तू- 
ताम्‌, किमेतत्कर्मणो भवत्याहोस्विदीशवरादिति भवति विचारणा । तत्र तावत्प्रतिपाद्चते- 
फलमत ईश्वराद्भवितुमह॑ति। कुतः? उपपत्तेः! स हि सर्वाध्यक्षः सृष्टिस्थितिसँदा- 
रान्विचित्रान्विद्घद्दे शकाळविशेषाभिश्चत्वात्कर्मिणां कर्माजुरूपं फळं संपादयतीत्युपः 
पद्यते। कमेणस्त्वबुक्षणविनाशिनः कालान्तरभावि फलं भवतीत्यनुपपन्नम्‌, अभा- 
वाद्भावाउुत्पत्तेः । स्यादेतत्‌-कमं विनश्यत्‌ स्वकालमेव स्वाचुरूपं फळं जनयित्वा 
विनइयति, तत्फलं काळान्तरितं कर्त्रा ओक्ष्यत इति । तदपि न परिशुध्यति, प्राग्मोक्त- 
खंबन्धात्फळत्वानुपपत्तेः । यत्काळं हि यत्सुखं दुःखं वाऽऽत्मना भुज्यते तस्येव लोके 
'ज्यायान्दिवः? ( आत्मा चुलोकसे वड़ा है ) 'ज्यायानाकाशातः ( आत्मा आकाशसे बड़ा है ) ‘नित्यः 
सवंगतः०? ( यह आत्मा नित्य, सवंगत, स्थाणु, अचल और सनातन है) इत्यादि शति, स्मृति 
और न्याय आत्मामें सवंगतत्व अवबोधित करते हँ ॥ ३७॥ 

उसी ब्रह्मका व्यावहारिक ईशितृ-ईशितव्यरूप विभाग अवस्थामें यह अन्य स्वमाव फल हेतुत्व 
वर्णन किया जाता है । जीवोंका इष्ट, अनिष्ट ओर मिश्चितरूप संसार विषयक त्रिविध जो यह कमफल 
प्रसिद्ध है, क्या यह कमंसे होता है अथवा ईस्वरसे ? ऐसा विचार होता है । उसपर सिद्धान्ती भ्रति- 
पादन करते हैं--फल अतः-ईदवरसे होना चाहिए । किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति होती है। वह 
. ईश्वर कर्माब्यक्ष, विचित्र सृष्टि, स्थिति ओर संहारका कर्ता है, क्योंकि देश विशेष और काळ विशेषका 
अथिज्ञाता है, इसलिए वह कमं कर्ता जीवोंको कमकें अनुसार फछका संपादन करता है, यह उपपन्न 
होता है । प्रतिक्षणमें विनाद्य शील कमंते काळान्तरमावी फल होता है, यह अनुपपन्न है, क्योंकि 
अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । यह हो, परन्तु विचष्ट होता हुआ कम अपनी स्थितिकालमें 
अपने अनुरूप कमंफल उत्पन्नकर विनष्ट हो जाता है और कर्ता कालान्तरमें उस कमंफलको भोगेगा । 
वह भी परिशुद्ध ( दोषरहित ) नहीं है, क्योंकि भोक्ताके सम्बन्धसे पहले फळत्व अनुपप है, कारण 
कि जिस कामें जो सुख अथवा दुःख आत्मासे उपयुक्त होता है वही छोकमें फलखूपसे प्रसिद्ध दै । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ इसप्रकार 'ततः पदके लक्ष्याथंका संशोधनकर थव “तत्‌' पदका वाच्याथं "फलमत 
उपपत्तेः’ इस सुत्रसे कहते हैं। पुवंपक्षमें 'तत्‌' पदके वाच्य फलदाता ईस्वरकी असिद्धि होनेके कारच 
“तत्‌? पदके लक्ष्याथंकी भी स्वतः असिद्धि है, सिद्धान्वमें उसकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोमें भेद है । 
यद्यपि ब्रह्ममें सवंगतत्वके समान फलदातृत्व ची व्यवहारदशा हो सकता है, तो मो कमें फक 
दातृत्व नेसे ईदवरमें फलदातृत्व अयुक्त है। इसप्रकार आक्षेपसंगतिसे पुवपक्ष है। लिदाल्ली- 
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फलत्वं प्रसिद्धम्‌ । नह्यसंबद्धस्यात्मना सुखस्य डुःखस्य वा फलत्वं प्रतियन्ति लौकिकाः। 

अथोच्येत-मा भूत्कर्मानन्तरं फलोत्पादः। कर्मकार्यादपूर्वात्फलसुत्पत्स्यत इति, तद्पि 

नोपपद्यते, अपूर्वस्याचेतनस्य काष्ठलोएसमस्य चेतनेनाभवतितस्य प्रवृत्त्यनुपपत्त', तद्‌- 

स्तित्वे च प्रमाणाभावात्‌ । अर्थापत्तिः प्रमाणमिति चेत्‌-न, ईश्वरसिद्धेरर्थापत्तिक्षयात्‌ । 
श्रुतत्वाच्च ॥ ३९॥ 

पदच्छेद्‌- तत्वात्‌, च । 

सूजाथ--और 'स वा एष महानज' इत्यादि श्रुतिसे ईश्वरमें फलदातृत्व थुत होनेसे ईश्वर हो 
फलदाता है । 

३ न केवलघुपपत्तेरेवेश्वरं फलहेतुं कल्पयामः, कि तदि ? शुतत्वादपीश्वरमेव 
फळहेतुं मन्यामहे । तथा च श्रुतिभंचति--*स वा एष महानज आव्मान्नादो वसुदानः" ( वृह० 
४४२४ ) इत्येवंजातीयका ॥ ३९ ॥ 

९ 
घमं जैमिनिरत एब ॥ ४०॥ 

 पद्च्छेद--घमंम्‌, जमिनिः, अतः, एव । 

सूज्राथं-जिस श्रुति और उपपत्तिसे सिद्धान्ती ईश्वरको फछ्दाता मानते हैं, ( अतएव ) उसी 
शति और उपपत्तिसे ( जमिनिः ) जैमिनि आचाये ( घमंस्‌ ) घमंको-यागादिको फळदाता मानते हुँ । 

& जैमिनिस्त्वाचायाँ घर्म फलस्य दातारं मन्यते। अत एव हेतोः श्रुते रुपपत्तेश्च। 
आत्मासे असम्बद्ध सुख अथवा दुःखको फलरूपसे लोग नहीं जानते है । यदि ऐसा कहा जाय कि 
कमंके अनन्तर फलकी उत्पत्ती मत हो, परन्तु कमं जन्य अपुवंसे फल उत्पन्न हो जायगा १ तो वहु मी 


युक्त नहीं है, क्योंकि चेतनसे अप्रवठित काष्ठ और लोष्टके समान अचेतन अपूवंकी प्रवृत्ति नहीं हो 


सकती, और उसके अस्तित्वमें प्रमाण भी नहीं है । यदि कहो कि अर्थापत्ति प्रमाण है, तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ईश्वरकी सिद्धिसे छर्यापत्तिका क्षय हो जायगा ॥ ३८ ॥ 

हम केवल उपपत्ति-युक्तिसे ईदवरको फलका हेतु नहीं कहते हैं, किन्तु श्रुति प्रतिपादित होनेसे 
भी ईश्वरको ही फलका हेतु हम मानते हैं। क्योंकि 'स वा पुष महानज०' ( वह यह महायु अज 
आत्मा अन्न भक्षण करनेवाला और कमंफल देनेवाला है ) इसप्रकारकी श्रुति है ॥ ३९ ॥ 

जैमिनि आचायं तो “अत एव'-इसी हेतुसे श्रुति और उपपत्तिसे धमंको फलदाता मानते हैं । 
ओर यही अथं 'स्वगंकामो यजेव' ( स्वगंकी कामनावाला याग करे ) इत्यादि वाक्योंमें सुना जाता 

“दीपिका 


द्‌ सत्यानन्दी 
- क॒मॅफलका दाता ईर्वर है, क्योंकि 'स्वर्गादिकं विशिष्टदेशकालकर्मासिज्ञातृकम्‌ , कर्मफलत्वात्‌ , सेवा- 


फलवत्‌' ( स्वर्गादि विशिष्ट देश, काळ और कमंके अभिज्ञद्वारा प्राप्त होता है, क्योंकि फळ है, जैसे 
सेवाफल ) यह उपपत्ति-अनुमान है। याग आदि क्रिया जो क्षणिक कमं है, क्या वह अपने नाके 
छानन्तर फल उत्पन्न करता है अथवा अपना फल उत्पन्नकर नष्ट होता दै वा अपुवसे फछ सिद्ध 
होता है? प्रथम पक्ष तो अयुक्त है, क्योंकि कमंका नाश अमावरूप है, अत! अमावसे भावकी उत्पत्ति 
नहीं होती । शेष दो विकल्पोंका समाधान “स्यादेतत्‌” आदिसे करते हैं ॥ ३८ ॥ 

& 'कृतात्यये$नुवायवान? ( ब्रह्मसूत्र ३।१।८ ) इस सूत्रमें उदाहृत 'तद्य इह रमणीयचरणाः' 
इत्यादि श्रुति और स्मृति वाक्योंसे यदि अपुव सिद्ध होता है, तो उन वाक्योसे ईश्वरमें फलदातृत्व 
भी स्वीकार करना चाहिए । ऐसा भगवावु सूत्रकार “श्रुतस्वाच्च' से कहते हैं ॥ ३९ ॥ 

७ पह पूर्वेपक्ष सुत्र है। 'यजेत' इस विध्यात्मक लिङ्गाथंका यागविषय है, उसके मावावगमसे 


4 ७00 मकनन. 
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श्रूयते तावदयमर्थः “स्वगंकामो यजेत' इ त्येवमादियु वाक्येषु । तत्र च विधिश्रतेविषयभावोप- 
गमाद्यागः स्वर्गस्योत्पादक इति गस्यते। अन्यथा हानचुष्ठातको याग आपद्येत तत्रास्योपदे- 
शावैयर्थ्य स्यात्‌ नन्वलुक्षणचिनाशिनः कमणः फळं नोपपद्यत इति, परिस्यक्तोऽयं पक्ष'-नैप 
दोषः, श्ुतिप्रामाण्यात्‌। शुतिइचेत्ममाणं यथाऽयं कर्मफलसंबन्धः श्रुत उपपद्यते तथा कल्पः 
चितव्यः। न चाजुत्पाद्य किमप्यपूर्वं कर्मं विनश्यत्कालान्तरित फल दातुं शक्नोति। अतः 
कर्मणो वा सूक्ष्मा काचिडुत्तरावस्था फळस्य वा पूर्वावस्थाऽपूचं नामास्तीति तक्यंते। उप- 
पद्यते चायमर्थ उक्तेन प्रकारेण । ईश्वरस्तु फलं दृदातीस्यचुपपन्नम्‌, अविचित्रस्य कारणस्य 
विचित्रकार्याचुपपत्ते वैषम्यनेघुण्यप्रसज्ञादनुष्ठानवैयर्थ्यापत्तेश्च | तस्माद्वर्मादेच फलमिति । 
पूर्व तु बादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ॥ ४१॥ 

पद्च्छेद--पूवंम्‌, वादरायणः, हेतुव्यपदेद्यात्‌ । 

सू्ञार्थ--( तु ) थङ्कानिवृत््यथं है, ( बादरायणः ) वादरायण आचाय तो (पूं ) पूर्वोक्त 
ईश्व रको फलदाता मानते हैं, क्योंकि (हेतुव्यपदेशात्‌) 'एष ह्येव साधु कमं कारयति’ 'अन्नादो वसुदानः’ 
“लगते च ततः कामात्‌’ इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ईदवरका हेतुरूपसे व्यपदेश है । 

& बाद्रायणस्त्वाचायः पूर्वोक्तमेवेश्वरं फलहेतुं मन्यते । केवलात्कर्मणोऽपूर्वाद्वा 
केचळात्फलमित्ययं पक्षस्तुशाब्देन व्यावत्यंते । कर्मापेक्षादपूर्वापेक्षाद्वघा यथा तथाऽस्त्वी- 


श्वरात्फलमिति सिद्धान्तः । कुतः ? ` हेतुव्यपदेशात्‌। घर्माधर्मयोरपि हि कारयितृरवे- 


है, वयोंकि उसमें विधि श्रृतिके विषयमावकी अवगतिसे 'याग स्वगंका उत्पादक है” ऐसा ज्ञात होता 
है, अन्यथा अनुष्ठाता न होनेवाळा याग होगा, तो ऐसा होनेपर यागका उपदेश उप्रथ होगा । परन्तु अनु- 
क्षण विनाशी कमंसे फल उपपन्न नहीं होता, अतः यह पक्ष परित्यक्त है । यह दोष नहीं है, क्योंकि श्रुति 
प्रमाण है । यदि श्रुतिप्रमाण हो तो जिस प्रकार यह श्रुति प्रतिपादित कमफल सम्बन्ध उपपन्न हो 
उसीप्रकार कल्पना करनी चाहिए, ओर किसी अपूवंको उत्पन्न किये विना विनष्ट होता हुआ कमं 
कालान्तरमें फल देनेमें समथं नहीं होता, अतः कमंकी कोई एक सूम उत्तरावस्था अथवा फलको 
पूर्वावस्था अपुवे नामक है, ऐसा तकं किया जाता है । और यह अथं उक्त प्रकारसे उपपन्न होता है । 
ईश्वर फल देता है, यह अनुपपन्म है, क्योंकि अविचित्र कारणका विचित्र कायं अनुपपन्न है, और 
“वैषम्य और नंघृ'ण्य! प्रसंग और अनुष्ठान वंयर्थ्यापत्ति होती है, इसलिए धमंसे हो फल होता है ॥४०॥ 

बादरायण आचार्य तो पूर्वोक्त ईक्वरको ही फलका हेतु मानते हँ । केवळ कमसे अथवा केवल 
अपूवंसे फल होता है, इस पक्षकी 'तु' शब्द व्यावृत्ति करता है, कमंकी अपेक्षावाले अथवा अपूवंको 
अपेक्षाबाले ईस्वरसे यथा स्यात्‌ तथा फल होता है, यह सिद्धान्त है । किससे ? इससे कि हेतुरूपसे 
व्यपदेश है । घमं और अधमंके भी कारयतृरूपसे ओर फलदातृख्पसे ईश्वर हेतु कहा गया है-- 

सत्यानन्दी दीपिका : 

याग स्वरका साधन है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि यदि याग पुरुषके इष-स्वगंका साधन न हो तो 
प्रेरणा उपपन्न नहीं होगी, इसलिए अपूव द्वारा कमसे फल होता है। अब “इेरवरस्तु' इत्यादिसे 
सिद्धान्तको दूषित करते हैं--क्या ईश्वर कमंकी अपेक्षाके विना ही फल देता है अथवा किसीकी 
अपेक्षासे ? प्रथम पक्षमें 'अविचित्रस्य' इत्यादिसे कहते हँ । द्वितीय पक्षमें--जैसे स्थिति-स्थापक- 
संस्कारमात्रसे चटाईमे वेष्टन होता है, वैसे ही कमं जन्य अपूवंसे फल सिद्ध होता है, तो ईदवरका क्या 
प्रयोजन है । अतः धमंसे ही फल होता है, यह जैमिनि आंचायका मत है ॥ ४० ॥ 

# यदि चन्दन, कण्टक आदि दृष्ट पदार्थोसे सुख आदिका सम्मव है, तो घमं और अधमंके 
स्वीकार करनेका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि श्रुति और स्मृतिके वलये इनकी अपेक्षा है, तो श्रुति 


६४९ अहासत-बाहुरआप्य [ आ० ३ पा० है 


नेश्वरो हेतुव्येपदिद्यते, फलस्य च दातृत्वेन “एप होव साधु कमं कारयति तं यमेभ्यो छोकेभ्य 
उन्निनीषते । एष ड एवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीपते' इति । स्मर्यते चायमर्थों अगत- 
दूगीताखु--यो यो यां यां तजु भक्तः श्रद्धयाचिंतुमिच्छति । तस्या तस्याचळां श्रद्धां तामेव विद्धा- 
म्यहम्‌ । स तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनमीहते। छमते च ततः कामान्मयच विहितान्हितान्‌! 
( ५२१ ) इति । खवंवेदान्तेषु चेश्वरहेतका एव रूष्टयों व्यपदिच्यन्ते। तदेव चेश्वरस्य 
फलहेतुत्वं यत्स्वकर्माचुरूपाः प्रजाः खजतीति। चिचिन्रकार्याचुपपस्याद्योऽपि दोषाः 
कृतप्रयत्नापेक्षत्वादीश्वरस्य न प्रसज्यन्ते ॥ ४१ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगवत्पूज्यपादकृतो शारीरकसीमांसामाप्ये तृतीयाध्यायस्य द्वितीय पादः ॥ २ ॥ 


तृतीयाध्याये तृतीयः षादः । 
[ अन्न परापरव्रह्मयिद्यागुणोपसंहारविवरणस््‌ । ] 
इस पादमें पर और अपर ब्रह्माविद्याके गुणोंके उपसंहारका विवरण है । 

( १ खर्वचेदान्तप्रत्ययाधिकरणम्‌ । सू० १-४ ) 

सवबेदान्तश्रत्ययं चोदनाद्यविशेषात्‌ ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌-सवंवेदान्तप्रत्ययम्‌, चोदनाद्यविशेषात्‌ । 
सूचाथं--( सववेदान्तप्रत्ययम्‌ ) सव वेदान्तोंमें विहित उपासना भिन्न नहीं है, ( चोदनाद्य- 

विशेषात्‌ ) क्योंकि चोदना आदिकी अविशेषता-समानता-एकता है । 

, & व्याख्यातं विज्ञेयस्य त्रह्मणस्तच्वम्‌, इदानीं तु प्रतिचेदान्तं विज्ञानानि भिद्यन्ते 
न चेति विचायंते। ननु विशञेयं ब्रम पूर्वापरादिभेदरहितमेकरसं सेन्घवघनवदवधारितं, तत्र 


एष होेव०' ( यही जिसे ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कमं कराता है और यही जिसे नीचे 
ले जाना चाहता है उससे असाधु कमं कराता है) और यह अथे “यो यो०' ( जो जो सकामी भक्त 
जिस जिस विग्रहकी श्रद्धासे पुजा करना चाहता है, उस उस भक्तकी मैं उसके प्रति अचल श्रद्धा 
उत्पन्न करता हूँ । तथा वह उस शद्धासे युक्त हुआ उस देवताके आराधनकी चेष्टा करता है और 
उस देवतासे मेरेद्वारा ही विधान किये हुए उन इच्छित भोगोंको निःसन्देह प्राप्त होता है) इस 
अकार मगवद्गीतामें भी कहा गया है। इसप्रकार सम्पूर्ण वेदान्तोंमें ईश्वर हेतुक सृष्टियोंका व्यपदेश 
है। जो भ्रजाओंका अपने कमं अनुरूप सृजन करता है वही ईश्वरमें फल हेतुत्व है। जीवकृत प्रयत्नकी 
अपेक्षा होनेसे ईश्वरको विचित्र कायं अनुपपत्ति आदि दोष भी प्रसक्त नहीं होते हैं ॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-मापाचुवाद्के तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
विज्ञेय ब्रह्मके तत्वका व्याख्यान किया जा चुका है । अव प्रत्येक वेदान्तमें विज्ञान (उपासना) 
भिन्न है अथवा नहीं ? इसका विचार किया जाता है। परन्तु पूर्वापर आदि भेदसे रहित, सैन्यवघनके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
और स्मृति प्रसिद्ध ईश्वरकी अपेक्षा क्यों नहीं हो । यदि ईश्वरकी अपेक्षा नहों है, तो ईश्वर प्रतिपादक 
श्रुति, स्मृति बाधित होंगी । इसलिए ईस्वरकी अपेक्षाके बिना केवळ कमं अथवा अपूवसे हीं फळ हो, 
यह अयुक्त है । अतः कमंफल्दाता ईश्वर है । इसप्रकार “तत्‌? पदवाच्य ईस्वरके सिद्ध होनेपर 'तत्‌' 
पदका लक्ष्याथं मी सिद्ध हुआ समझना चाहिए। इसलिए श्रुति, स्मृति और युक्ति युक्त होनेसे यह 
सिद्धान्त दोष रहित है ॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के ठृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ _ 
& गत पादमें “तत्‌” भोर “स्वम्‌? पदार्थका निरूपण किया गया है । अव अन्तःकरण शुद्धिद्वारा 
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कुतो विशानभेदाभेद्चिन्तावसरः ? नहि कमंबहुत्ववद्‌त्रह्मबहुत्वमपि वेदान्तेषु प्रतिपिपाद- 
यिषितमिति इाक्यं वक्तुम्‌, चह्मण एकत्वादेकरूपत्वाच्च । न चेकरूपे ब्रह्मण्यनेकरूपाणि 
विज्ञानानि संभवन्ति | न ह्यन्यथा5था 5न्यथा ज्ञानमित्यश्नान्तं भवति । यदि पुनरेकस्मि- 
न्त्रह्मणि वहनि विज्ञानानि वेदान्तान्तरेषु प्रतिपिपादयिषितानि,तेषामेकम भ्रान्तम्‌, भ्रान्ता- 
नीवराणीत्यनाश्वासप्रसङ्गो वेदान्तेपु । तस्मान्न तावत्प्तिवेदान्तं ब्रह्मविज्ञानभेद आइाङ्ितु 
शाक्यते । 8 नाप्यस्य चोदनाद्यविशेषादभेद्‌ उच्येत, त्रह्मविज्ञानस्याचोद्नालक्षणत्वात्‌ । 
अविधिप्रधानैहिं चस्तुपयंचसायिभित्रेह्मवाक्येत्रह्मविशञानं जन्यत इत्यवोचदाचार्यः “वचु 
समन्वयात्‌! (ब्रह्मसूत्र १।१।४) इत्यत्र । तत्कथमिमां भेदाभेद्चिन्तामारभत इति? तदुच्यते- 
सशुणत्रह्मचिपया प्राणादिविषया चेयं बिज्ञानभेदाभेदचिन्तेत्यदोषः। तत्र हि कर्म॑वदुपास- 
नानां भेदाभेदौ संभवतः, कर्मवदेव चोपासनानि दष्टफलान्यदष्टफलानि चोच्यन्ते, क्रम- 
सुक्तिफलानि च कानिचित्सम्यज्ञानोत्पत्तिद्वारेण ।तेष्वेषा चिन्ता संभवति-कि प्रतिचेदान्तं 
विज्ञानभेद आहोस्विन्नेति ? तत्र पूर्वपक्षदेतवस्तावदुपन्यस्यन्ते-नाम्नस्तावद्भेद्प्रति- 
समान एक रस विज्ञेय ब्रह्मका अवधारण किया गया है, उसमें विज्ञानके भेद अथवा अभेदके विचारका 
अवसर ही कहाँ है? क्योंकि ब्रह्मके एक ओर एक खूप होनेसे कमं बहुतके समान ब्रह्मके 
वहुत्वका प्रतिपादन वेदान्तोमें अमीष्ट है, ऐसा नहीं कहा चा सकता, ओर एकरूप ब्रह्मामें अनेक 
प्रकारके विज्ञानोंका संभव नहीं है, क्योंकि अन्य प्रकारका अथं ओर अन्य प्रकारका विज्ञान अभ्रान्त- 
यथार्थ नहीं होता । यदि एक ब्रहममें अनेक विज्ञानोंका भिन्न-मिन्न वेदान्तोमें प्रतिपादन अभीष्ट हो तो 
उनमेंसे एक अञ्चान्त और अन्य भ्रान्त हैं, इस प्रकार वेदान्तॉमें अविश्वास प्रसङ्ग हो जायगा । इसलिए 
प्रत्येक वेदान्तमें ब्रह्म विज्ञानभेदकी आशङ्का नहीं की जा सकती है। ओर चोदना आदिके श्विशेषसे ` 
विज्ञानका अभेद भी नहीं कहा जाता, क्योंकि ब्रह्मविज्ञान अचोदनात्मक है । अविषि-प्रधान ओर वस्तु 
पयंवसायी ब्रह्वावाक्योसे ब्रह्मविज्ञान उत्पन्न किया जाता है, इसप्रकार आचायंने “तत्तु समन्वयात्‌' 
इस सूत्रमें कहा है । छो पुनः इस भेद मोर अभेद विचारको क्यों आरम्म करते हो? सि०- इसपर 
कहते हैं--यह विज्ञानके भेद और अभेदका विचार सगुणब्रह्म विषयक ओर प्राण आदि विषयक है, 
इसलिए कोई दोष नहीं है । यहाँ कमके समान उपासनाओंका भेद ओर भेद संभव है, क्योंकि 
उपासनाएँ कमंके समान ही दृष्ट फल ओर अदृष्ट फलवाली कही जाती हैं। आर कई एक तत्त्वज्ञानकी 
उत्पत्ति द्वारा क्रममुक्ति फलवाली कही जाती हैं । उनमें यह विचार होता है कि क्या प्रत्येक वेदान्तमें 
विज्ञानभेद है अथवा नहीं ? यहाँ पृव॑पक्षके हेतुओंका उपन्यास किया जाता है। पूवपक्षी--नाम भेद- 
प्रतिपत्तिके हेतुरूपसे ज्योतिरादिमें प्रसिद्ध है । अन्य वेदान्तोंमें विहित विज्ञानोंमें तैत्तिरीयक, वाजसनेयक, 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“तत््वससि’ आदि वाक्याथं निर्घारणके उपयोगी सगुण उपासनाके विषयमें विचार किया जाता है । 
इसप्रकार हेतुहेतुम-द्भावसंगतिसे कहते हैं । पुर्वेपक्षमें उपासनाओंका भेद है ओर सिद्धात्तमें उपासना 
एक है, इसपर विचार किया जाता है । परन्तु वेद्यके भेद होनेपर विज्ञानका भेद होता है किन्तु 
ब्रह्म तो पूर्वापार भेद रहित एक रूप है, अतः उसमें ज्ञान भेदका अवसर ही नहीं है । यदि भेद रहित 
ब्रह्ममें ज्ञान भेदकी कल्पनाकी जायगी तो वह ज्ञानभेद यथार्थ नहों होगा, अतः निधमंक एक ब्रह्ममें 


ज्ञानभेदकी कल्पना नहीं करनी चाहिए । र 
# यद्यपि यह विज्ञानके भेद और अभेदका विचार निविशेष अद्वितीय ब्रह्मविषयक नहीं है, तो 


भी सगुणब्रह्म विषयक बौर प्रणादि विषयक हो सकता है, क्योंकि प्चासिविद्या, प्राणविद्या, दहुए ` 


|| 
| 
|) 
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पत्तिहेतुत्व॑ प्रसिद्धं ज्योतिरादिएु । अस्ति चात्र वेद्रान्तान्तर विहिते णु चिज्ञानेष्वन्यदन्यज्ञाम 
तैत्तिरीयकं चाजसनेयकं कौथुमकं कोषीतकं शाट्यायनकमित्येवमादि । तथा रूपभेदोऽपि 
कर्मभेदस्य प्रतिपादकः प्रखिद्धो वैदवदेव्यामिक्षा वाजिभ्यो चाजिनमित्येवमादिघु । अस्ति 
खान्न रूपभेद्‌ः। तद्यथा-केचिच्छाखिनः पञ्चाग्निविद्यायां षष्ठमपरमग्निमामनन्त्यपरे 
पुनः पञ्चैव पठन्ति । तथा प्राणसंवादादिषु केचिदूनान्वागादीनासनन्ति, केचिद्धिकान्‌ । 
तथा घर्मविशेषो5पि कर्मभेदस्य प्रतिपादक आइाङ्कितः कारीर्यादिणु । अस्ति चात्र घर्म- 
विरोषः-यथाथर्चणिकानां शिरोततमिति। एवं पुनरुक्त्यादयो५पि भेदहेतचो यथासंभवं 
'वेदान्तान्तरषु योजयितव्याः । तस्मात्मतिवेद(न्तं विशानभेद इति । ४ एवं प्राप्ते ्ूसः-- 


कौथुमक, कौषोतक और शाट्यायन इत्यादि भिन्न-मिन्न नाम हैं । और इसी प्रकार 'वैश्वईेब्यासिक्षा ०! 


( विश्वदेवोंको अमिक्षा ओर वाजि देवताओंको वाजिन ) इत्यादिमें रूपभेद भी कमंभेदका प्रतिपादक 
प्रसिद्ध है । और यहाँ रूपभेद है, जैसे कि कोई ्याखावाले पः्वाग्निविद्यामें अन्य छठवीं अग्नि भी कहते 
हैं, ओर अन्य पाँच ही पढ़ते हें । इस प्रकार प्राणसंवाद आदिमें कोई शाखावाले न्यून वाग्‌ आदि 
कहते हैं और कोई लोग अधिक वाक्‌ आदिका पाठ करते है । इस प्रकार घमंविशेष भी कमंभेदका 
प्रतिपादक कारीर्यादिमें आश्रित है । और यहाँ धमंविशेष मी दै-जैपे कि आथवंणिकोंका शिरोब्रत । 
इस प्रकार पुनरुक्ति आदि भेदके हेतुओंकी वेदान्तोंमें यथासंभव योजना करनी चाहिए । इसलिए प्रत्येक 
वेदान्तमें विज्ञानका भेद है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ--सब वेदान्त प्रत्यय-विज्ञान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
विद्या, वेश्वानर आदि विद्या परस्पर भिन्न हैं, ऐसा 'नानाशब्दादिभेदात' ( ब्रह्मसूत्र ३।३।५८ ) इस 
सुत्रमे कहा जायगा । यहाँ तो परस्पर भिन्न-मिन्न वे विद्याएँ क्या प्रत्येक शाखामें मिन्न-मिन्न हैं अथवा 
नहीं ? इसप्रकार नाम आदिके भेदसे और विधि आदिके समान होनेसे सन्देह होता है । पुर्वंमीमांसाके 
चाखान्तर अधिकरणमें पूवपक्षका यह सूत्र हे--““नामरूपधमंदिशेषपुनरुक्तिनिन्दाशक्तिसमासिवचन- 
प्रायश्चित्तान्याथंद््शनाच्छाखान्तरे कमंभेदःस्यात? ( जै० सू० २।४।८) ( नाम, रूप, धर्मविशेष, 
पुनरुक्ति, निन्दा, अशक्ति, समाशिवचन, प्रायरिचत्त, अन्यार्थंद्शंन इनसे अन्य शाखामें कमंभेद होना 
चाहिए ) ये सब कमंके भेदमें हेतु हैं। जैसे 'अथैष ज्योतिरयैष सवंज्योतिरेतेन सहस्रदक्षिणेन यजेत' 
( अनन्तर सहस्त दक्षिणासे यह ज्योतिः नामक याग करे ). यहाँ नामभेदसे यह ज्योति याग ज्योतिष्टोम 
यागसे भिन्न है। ओर “विश्वेदेवोंको अमिक्षा (पनीर ) और वाजिदेवोंको वाजिन-द्रव भाग दे' 
याग्रका रूप-द्रव्य और देवता हैं, उससे ही याग सिद्ध होता है, अतः यहाँ विदव्वे देवताके उद्देश्यसे 
अमिक्षा द्रव्यवाले यागमें, वाजिन गुण विधि नहीं हो सकती, क्योंकि यागका रूप द्रव्य और देवता 
भिन्न-भिन्न हैं। अतः ये कमं भिन्न-भिन्न हैं, वेसे प्रकरणमें तैत्तिरीयक, वाजसनेयक आदि नामभेदसे 
उपासनाए मिन्न-मिन्न हैं । भाष्यमें आदि पदसे “एऐन्द्र दृधि' ऐन्द्रं पयः? इत्यादि द्रव्यभेदसे भी 
कमंभेद ग्राह्य है, उसी प्रकार प्रकरणमें मी नाम और रूपभेदसे वाजसनेयी पश्चाग्नि और छान्दोगोंकी 
षडग्नि विद्याका भेद है। इसप्रकार छान्दोग्यमें रेत रहित वाग आदि पाँच अग्नियाँ और रेतसहित 
वागू आदि वाजसनेयियोंके मतमें छ अग्नियाँ हैं, अतः प्राण आदि विद्याका मेद है। कारोरिवाक्योंके 
अध्ययनमें तैत्तिरीय द्याखावाले भूमिमें भोजन करते हैं, यह उन्हींका घमंविशेष है, और अन्य 
द्यालावाळे ऐसा नहीं करते, क्योंकि वह उनका धमं नहीं है। इसप्रकार अन्य शाखाओंमें घमंविशेषोंसे 
जैसे कमंमेद शच्धित है, वसे प्रकृतमें भी मुण्डकोपनिषद्के अध्ययनमें जिन छोगोंका माथेपर अङ्गार- 
पात्र ( मस्म ) घारण करना धर्मविशेष है अन्योंका नहीं, अतः घमंविशेषसे विद्याका भेदर्शाङ्कित दै । 
झुनरुष्छिअम्यास, जैसे 'समिधो यजति' 'तनूनपातं यञ्जति’ यहाँपर 'यजतिः के पुनः पुन! कथनसे 
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तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें वे वे ही हो सकते हैं । तद तत्‌ वेदान्तमे वे वे ही हो सकते हैं। किससे? इससे कि चोदना आदि अविसेय है, आदि पदके 
ग्रहणसे शाखान्तर अधिकरणमें सिद्धान्तसूत्रोंमे प्रतिपादित अभेद हेतुओंका यहाँ आकर्षण किया 
जाता है, क्योंकि संयोग, रूप, चोदना ओर समाख्याका प्रत्येक शाखामें वैलक्षण्य नहीं है, ऐसा अर्थ 
। जैसे एक अग्निहोत्रमें शाखाभेद होनेपर भी 'जुहुयात्‌' बंसा ही बसे ही “ 
हे बे०' ( जो ज्येष्ठत्व ओर श्रेष्ठत्व जज विधि जाया है) इस उ 24.3 
ह सी सत्यानन्दी-दीपिका 
पाँच प्रयाजोंका परस्पर 1 है, अन्यथा-एक कमे धयजति' :पुनः अँ 
है । वेसे अन्य शाखामें मी र भेद है. hg a है । 
निन्दावचन--'भ्रातः प्रातरचृतं ते वदन्ति पुरोदयाज्जुहूति अग्निहोत्रम्‌? ( जो सूर्योदयसे 
, पहले अग्निहोत्र करते हैं वे प्रातः अनृत बोळनेवाले होते हैं ) इससे अनुदित होमकी और 'यढुदिते 
सूर्य प्रातजहुयात्‌' (जो सूर्यके उदित होनेपर प्रातः होम करता है वह अतिथिके चरे जानेपर शन्य 
ग्रहमें मोजन ले आता है उसके समान है) इस वाक्यसे उदित होमकी निन्दा श्रुत है, अतः दोनों 
होमोंछा भेद है, क्योंकि एक पुरुष उदित और अनुदित होमका अनुष्ठान नहीं कर सकता । उदित तथा 
अनुदित होमके अतिक्रमणसे प्रायश्चित्तका विधान है । इस पकार प्रायर्चित्तके विधानसे मी दोनों होमों- . 
में भेदशङ्ित है । ये निन्दा और प्रायदियत्त वेदान्त विद्यामें नहीं हैं, अत; उनका उदाहरण नहीं 
दिया गया है। अशक्ति--जैप्ते सब शाखाओमें विहित कमंके जानने ओर करनेमें एक व्यक्तिकी 
असामथ्यसे कमंका भेद है, वेसे सब वेदान्तके अध्ययन और ज्ञानमें अथवा उपासना करनेमें एक 
व्यक्तिकी शक्ति न होनेसे तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें विद्याका भेद शङ्कित है। समाप्ति--सब य़ाखाओंकी एक 


रूप समाप्ति नहीं कही जाती, किन्तु अन्य ्याखाकी अन्यत्र कमंमें समाप्ति कही जाती है, इसभ्रकार 
समाप्तिवचन भेदसे भी कर्मका भेद श त है, वैसे किसी वेदान्तगत ओंकारको सर्वत्मतामें किसीकी 
अन्यत्र समाप्ति है, इससे विद्याका भेद चङ्धित है। अन्याथंद्शन-अथवंवादसे जैसे कमका भेद 
शाङ्चित है, वौसे प्रक्ृतमें विद्याका भेद शाद्धुत है । 
इसप्रकार पूवंपक्ष सूत्रमें कमंभेदके लिए कथित हेतुओंको क गया है । अब उनमेंसे 
पूव॑पक्ष दोनोंमें उपयुक्त 1 वैसे शब्दान्तर, अभ्यास, संख्या, 
सै म ल कमे उनमें कद / रूप और अभ्यास इन चारोंका 
व्याख्यान हो चुका है। कित 'यजेत, जुहुयात्‌’ इसप्रकार प्रकृति घब्दके मेदसे तत्‌ तत्‌ अवच्छिन्न 
अवनारूप कमका भेद है, वैसे यहाँ मो वेद, उपास्ते' इत्यादि शब्द भेदसे विद्याका मेद है । 'तिस- 
आहुतीजुंहोति' ( तीन आहुति करे ) इसमें जैसे संख्यासे कमंमेद है, वेसे {ढो संवगौ' ( छा० ४।३।४ ) 
( देवताओंमें वायु और इच्द्रियोंमें प्राण-संवगे है ) इसमें द्वित्व संख्यासे संवगंविद्याका भेद है । नित्य 
अग्निहोत्रके प्रकरणसे अन्य प्रकरणमें कुण्डपायियोंके अयन नामक संवत्सर सत्रमें 'मालसमिहोत्र 
जुह्वति’ (मासपयन्त अग्निहोत्र करे) इसमें श्रुत अग्निहोत्र अन्य प्रकरणें स्थित होनेके कारण भिन्न कर्म 
है, इसप्रकार सिद्ध किया गया है, वैसे यहाँ वैदान्तमेद और प्रकरणमेद होनेसे उपासना का मी मेद है। 
७ उक्त नाम आदिसे प्रत्येक द्याखामें अग्निहोत्र आदि कमोंका मेद प्राप्त होनेपर शाखास्तरा- 
धिकरणे सिद्धान्त सूत्र है-'एक वा संयोगरूपचोदुनाण्याविशेषात्‌' ( जै० सू० २।४।९ ) ( प्रयोजनका 
<३ 
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प्रयोजनसंयोगोऽप्यविशिष्ट पच-'ज्ये्श् भ्ेषठश्च स्थानां अवति’ (बृह०६।१।१ ) इति। रूपमप्यु- 
अयत्र तदेव विज्ञानस्य, यदुत ज्येष्ठ्रेष्ठादिशुणविदोषणान्चितं प्राणतत्त्वम्‌। यथा च 
द्रव्यदेचते यागस्य रूपम्‌, एवं विज्ञेयं रूपं विज्ञानस्य, तेन हि तद्ग॒प्यते। समाख्याऽपि 
सैव--प्राणविद्येति । तस्मास्सर्ववेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानाम्‌। एवं पञ्चाग्निविद्या वैश्वान- 
रविद्या शाण्डिल्यविद्येत्येचमादिषु योजयितव्यम्‌ । ये तु नामरूपादयो भेदहेत्वाभ।सास्ते 
प्रथम एव काण्डे 'न नान्ना स्यादचोद्नामिधानस्वात्‌' इत्यारभ्य परिहृताः ॥ १ ॥ 
इहापि कंचिद्विशेषमाशङ्कय परिहरति- 
सेदान्न ति चेन्ने कस्यापि ॥ २॥ 
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आदिमें योजना करनी चाहिए । जो नाम, रूप आदि भेद हेतु-से हैं, प्रथम काण्डमें ही “न नाम्ना०' 
(नामसे भेद न होगा, क्योंकि चोदनासे अभिधान नहीं है) ऐसा आरम्मकर परिहृत किये गये हैं ॥ १॥ 
यहाँ भी किसी विशेषकी आश्यद्धाकर परिहार करते है 
सत्यानन्दी-दीपिका 

संयोग, ख्प-द्रव्य और देवता, चोदना-पुरुषप्रयत्न ओर आख्या-नाम समान होनेसे झाखान्तरमें एक 
ही कमं है ) चोदनाका अथे विधिवाक्य अथवा पुरुषप्रयत्न है “चोदनेति क्रियाप्रवतंकं वचनमाहु- 
शबरस्वामिनः' (शबरस्वामी क्रिया प्रवतंक वचनको चोदना कहते हैं) जैसे 'जुहुयात' “डु' घातुका अथं 
होम है, तद्विषयक पुरु षप्रयत्त जैसे यहाँ एक है, वेसे ही “वेद, उपास्ते’ इत्यादिमें भी पुरुषभ्रयत्न एक 
है । जैसे ज्येष्ठत्व, श्रेष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त प्राणविद्या एक है, वसे फल संयोग आदिके समान 
होनेसे पत्चाग्निविद्या भो एक ही है । इस प्रकार शाखा भिन्न होनेपर भी विद्याओंमें भेद नहीं दै । 
पु्ंपक्षीसे कमंके मेदमें प्रतिपादित हेतु वस्तुतः वे हेतु नहीं हेत्वामास हैं। जेसे-काठक' आदि 
नामसे कमं मेद युक्त नहीं है, क्योंकि चोदनाका अभिधान नहीं है । काठक आदि ग्रन्योके नाम हैं 
कमंके नहीं, अतः पृथक्‌ नामवाळे शाखा ग्रन्थोके भेद होनेपर मी उनसे विहित कमं एक ही है। 
इससे वे कमं भी उस ग्रन्यके नामसे कहे जाते हैं। उनमें पृथक्‌ शक्तिकी कल्पना गौरव है । पृथक्‌ 
शाखा ग्रन्थोंमें थोड़ा-सा भेद होनेपर भी कमं एक ही है । रूप ( द्रव्य और देवता ) भी कमका 
: भेदक नहों है, क्योंकि समान है । इस प्रकार नामके मेदसे विद्याका भी मेद नहीं है । धमंविशेष भी 
भेदक नहीं है, क्योंकि वह अध्ययनका अङ्ग है कमका नही । पृथक्‌ शाखाओंमें पुनरुक्ति सिद्ध नहों दै । 
निन्दा ओर अन्याथंदशंन भी कम भेदके साधक नहीं हैं, क्योंकि वे तत्‌ तत्‌ विधिमें स्तुतिमात्र है । 
झद्यक्ति मी भेदसाधक नहीं है, क्योंकि अनेक शाखाओंके अध्ययनमें अशक्ति होनेपर मी अपनी 
शाखाओंमें अनुक्तकी अपेक्षा होनेसे अन्य घाखासे उसका ग्रहण सम्भव दै । एक भी कममें अङ्गछोप- 
वंगुण्य आदि होनेसे प्रायश्चित्त हो सकता है, अतः प्रायश्चित्त भी कमका भेदक नहीं है । इसी प्रकार 
क भेद मी भेव प्रयोजक नहीं है । इस रीतिसे कमंके अभेद साधक प्रमाणोंका प्राबल्य 

भेद साधक हेतु परिहृत हैं । पूवपक्ष में विद्याके भेदसे गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमें विद्याके 
पु हो गोम उह है ॥ ३ ॥ Moe 


कळकट न ०” “*. 
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खुन्नाथं--( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( भेदात्‌ ) जैसे द्रव्य और देवताके भेदसे यागका भेद 


होता है, वेसे वेद्यके भेदसे विद्याका भेद है, (न) तो क्यों 
विद्यामें भी इस प्रकारका गुण भेद उपपन्न 4 ह) यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( एकस्यामपि ) एक 


* स्यादेतत्‌-सवंवेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानां गुणभेदान्नोपपद्यते । तथाहि वाज- 
सनेयिनः पञ्चाग्निविद्यां प्रस्तुत्य षछमपरमग्निमामनन्ति-तस्यारिनिरेवाग्निभंवलि’ ( वृद्द० 
६।२।१४ ) इत्यादिना । छन्दोगास्तु तं नामनन्ति पञ्चसंख्ययेच च त उपसंहरन्ति-'अथ 
हृ य पुतानेवं पञ्चाग्नीन्वेद्‌' (छा० ५।१०।१०) इति। येषां च स गुणोऽस्ति, येषां च नास्ति, 
कथमुभयेपामेका विद्योपपद्येत! न चात्र गुणोपसंहारः शक्यते प्रत्येतुम्‌ , पञ्चखंख्या- 
चिरोधात्‌। तथा प्राणसंवादे श्रेष्ठादन्यांश्वतुरः प्राणान्वाक्चक्षुःश्रोत्रमनांसि छन्दोगा 
आमनन्ति । याजसनेयिनस्तु पञ्चममप्यामनन्ति-रेतो चे प्रजापतिः प्रजायते ह प्रजया पञ्जुमियं 
एवं वेद’ (चृह० ६।१।६) इति । आवापोद्वापभेदाच्च वेद्यभेदो भवति, वेद्यमेदाच्च विद्याभेदः 

द्रव्यदेचतासेदादिव यागस्येति चेत्‌- नैष दोषः, यत पकस्यामपि विद्यायामेवंजातीयको 


शुणभेद्‌ उपपद्यते । यद्यपि षष्ठस्याग्नेरुपसंद्दारो न संभवति, तथापि द॒प्रभ्नतीनां पञ्चाना- 


यह हो, परन्तु विज्ञानोंमें सवंवेदान्त प्रत्ययत्व गुणभेदसे उपपन्न नहीं होता, क्योंकि वाजसनेयी. 
द्याखावाले पः्चारिनविद्याको प्रस्तुतकर 'तस्यारिनिरेब०' ( उस-आहुति भूत पुरुषका प्रसिद्ध अग्नि ही 
ग्नि है ) इत्यादिसे अन्य षष्ठ अग्नि कहते हुँ । छान्दोग तो उसका कथन नहीं करते किन्तु “भथ 
ह य०' ( किन्तु जो इसप्रकार इन पाँच अग्नियोंको जानता है ) इसप्रकार वे पाँच संख्यासे उपसंहार 
करते हैं । जिनके मतमें वह गुण दै. ओर जिनके मतमें वह गुण नहीं है उन दोनोंकी एक विद्या 
किस प्रकार उपपन्न होगी । ओर यहाँ गुणका उपसंहार भी नहीं जाना जा सकता, क्योंकि पाँच 
संख्याका विरोध है । उसीप्रकार प्राणसंवादमें श्रेष्ठ प्राणसे अन्य वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र ओर मन इन 
चार प्राणोंका छान्दोग कथन करते हैं, भौर वाजसनेयो तो 'रेतो बै प्रजापतिः०' ( रेत ही प्रजापति है, 
जो ऐसा जानता है, वह प्रजा और पशुओंसे सम्पन्न होता है ) इस तरह पश्चमका भी कथन करते 
हुँ । आवाप ( डालना ) उद्वाप (निकालना) के भेदसे वेद्यका भेद होता है, वेद्यके भेदसे विद्याका भेद 
होता है । जैसे द्रव्य और देवताके भेदसे यागका मेद होता है। ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
है, क्योंकि एक विद्यामें भी इसप्रकारका गुणभेद उपपन्न होता है। यद्यपि षष्ठ अग्निका उपसंहार 
संभव नहीं है, तो मी दु आदि पाँच अग्नियोंका दोनों स्थलों ( वाजसनेयी और छान्दोग ) में प्रत्यमि- 


% वाजसनेयी छः अग्नियाँ Sm पाँच, अतः संख्या आदिके मेदसे विद्याका 
भेद होना चाहिए । जेसे एक द्याखामें अग्नीषोमीय यागमें एकादश कपालका कथन और अन्य 
शाखामें द्वादश कपालोंका निर्वाप प्रतिपादित है, इससे वहाँ संख्याके मेदसे शाखान्तरका कमे भी 
भिन्न माना गया है? यह वेदान्उद्यास्त्र पवंमीमांसासे पृथक्‌ शास्त्र दै, अता! यहाँ कमं न्यायकी 
समानता नहीं है, क्योंकि यह उपासना मानसिक विद्या है, इससे पुनरुक्ति नहीं है । परन्तु उस मृत 
पुरुषके दाहके लिए अन्द्येष्टिगत छठवीं अग्निको वाजसनेयियोने प्रसिद्ध झग्निके समान स्वीकृत किया है, 
उसका छान्दोगोंने पाँच अग्नियोंमें अन्तर्भाव किया है, अतः रूपका भेद नहों है । छान्दोग रेतको न 


जननशक्ति गुणविशिष्ट रेतको अधिक. लेकर छा अया स्वीकार की हैं, इस थोड़े भेदको लेकर 
विद्याका भेद सिद्ध नहों होता । यहाँ तक तो गुणभेदको मानकर विद्याका अभेद कहा गया है। अब 
उसे अस्वोकार कर 'पब्यतेऽपि? इत्यादिसे कहते हैँ । 


६५२ अह्यसूच-शाहुरसाज्य [-अ० ३ पा० ३ 


सग्नीनामुभयच प्रत्यभिज्ञायमानत्वान्न विद्याभेदों भवितुमहंति । नहि पोडशिग्रहणा- 
ग्रहणयोरतिरात्रो भिद्यते । पञ्यतेऽपि च षछो5ग्बिइछन्दोगैः- “त॑ प्रेत दिष्टमितोऽग्नय एवं 
हरन्ति’ ( छा० ५।९।२ ) इति। ® चाजसनेयिनस्तु खांपादिकेणु पञ्चस्वग्निष्वनुदृतायाः 
समिद्धूमादिकल्पनाया निद्वृत्तये 'तस्याग्निरेवाग्निमचति समिस्ससित्‌" ( बृह० ६।२।१४ ),' 
इत्यादि समामनन्ति, स नित्याधुवादः । अथाप्युपासनाथ पष चाद्स्तथापि स गुणः 
शक्यते छन्दोगैरप्युपसंहतुंम्‌। न चात्र पश्चसंख्याविरोध आशङ्कथः,सांपादिकाग्न्यभिप्राया 
हषा पञ्चसंख्या नित्यानुवादभूता न चिधिसमवायिनीत्यदोषः । एवं प्राणसंवादादिष्व- 
प्यधिकस्य शुणस्येतरत्रोपसंहारो न विरुध्यते। नचावापोद्वापभेदाङे्यभेदो विद्याभेदः 
श्वाइाङ्कयः, कस्यचिद्व ्यांशस्याचापोद्वापयोरपि भूयसो वेद्यरारोेरभेदाबगमात्‌ । तस्मा- 
दैकविद्यमेच ॥ २ ॥ 
स्वाध्यायस्य तथारवेन हि समाचारेऽधिकाराचच सववः्च तन्नियमः ॥ ३॥ 

पद्च्छेद्‌-स्वाघ्यायस्य, तथात्वेन, हि, समाचारे, अधिकारात्‌, च, सववत्‌, च, तन्नियमः । 

सूत्राथ--( स्वाध्यायस्य ) यह शिरोब्रत स्वाष्यायका घमं है विद्याका नहीं, ( हि) क्योंकि 
( समाचारे ) वेद ब्रतोपदेशक सूत्र ग्रन्थमें ( तथात्वेन ) वह स्वाध्यायके धर्मरूरसे विहित है, ( अधि- 
कारात्‌ ) कारण कि "नेतदचीणंब्रतोऽघीते' यह उसका प्रकरण है । ( च ) और इसप्रकार ( सववत्‌ ) 
'सवहोमके समान' ( तन्नियमः ) यह आथवेणिकोंका नियम है । 

यदप्युक्तम्‌-आथर्वणिकानां विद्यां प्रति शिरोत्रताद्यपेक्षणादन्येषां च तद्नपेक्षणा- 
दिद्याभेद इति, तत्प्त्युच्यते-स्वाध्यायस्येप घमो न विद्यायाः, कथमिदमवगम्यते ? यतस्त- 
थारवेन स्वाध्यायधर्मत्वेन समाचारे चेदब्रतोपदेदापरे ग्रन्ये, आथर्वणिका इदमपि वेदवत- 


ज्ञान होनेसे विद्याका मेद नहों हो सकता । अतिरात्रयागमें षोडशिपात्रके ग्रहण ओर अग्रहणसे अति- 
रात्रयायका भेद नहीं होता। ओर “तं प्रेतं०' ( कमं वश परलोकमें प्रस्थित हुए उस मृतकको 
ज्ञातिवाले अग्निके प्रति ही ले जाते हैं ) इसप्रकार छान्दोग षष्ठ अग्निको भो पढते हैं। वाजसनेयी तो 
उपासनाके लिए सांपादिक-आरोपित पाँच अग्नियोंमें अनुवृत्त समिध्‌, धूम आदि कल्पनाकी निवृत्तिके 
लिए 'तस्याग्निरेव०' ( उस मृतक पुरुपके दाहके लिए प्रसिद्ध अग्नि ही अग्नि है ओर प्रसिद्ध समिध्‌ 
ही समिध है ) इत्यादि कहते हँ । वह नित्य अनुवाद दै । यदि यह वाद उपासनाके लिए हो तो भो 
छाम्दोग उस गुणका उपसंहार कर सकते हैं, अतः यहाँ पाँच संख्याके विरोधकी आशङ्का नहों करनी 
चाहिए, क्योंकि यह पाँच संख्या उपासनाके लिए आरोपित अग्निके अभिप्रायसे नित्य अनुवादरूप है 
विधि सम्बन्धी नहीं है, इसलिए कोई दोष नहीं है। इसीप्रकार प्राणसंवाद आदिमें भी अधिक 
गुणका अन्यत्र उपसंहार विरुद्ध नहीं हैं। ओर न आव।प, उद्दापके भेदसे वेद्यभेद और विद्यामेदकी 
आशङ्का करनी चाहिए, क्योंकि किसी वेद्यांशके आवाप और उद्वापमे भी महान्‌ वेद्य राशिका अभेद 
अवगत होता है, इससे एक ही विद्या है॥ २॥ 

जो यह भी कहा गया है कि आथवंणिकोंको विद्याके लिए शिरोब्रत आदिकी अपेक्षा है 


और अन्य-छान्दोगोंको उसकी अपेक्षा नहीं है, इससे विद्याका भेद है, उसका निरांकरण किया जातां 
है--यह शिरोन्नत आदि स्वाघ्यायका घमं है विद्याका नहीं है, यह कंसे अवगत हो ? इससे कि इस- 


सत्यानन्दी-दोपिका 
ॐ अनग्नि दु आदि पाँचमें उपासनाके लिए कल्पित अम्नित्व स्वीकार किया गया है, अतः 


१ 
उनका कल्पित पः्वत्व अनुवादमात्र है घ्येयरूपसे उनका विधान नहीं है, अत: कोई विरोध नहीं है । 
। अतः वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक ही है ॥ २॥ 

| 
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त्वेन व्याख्यातमिति समामनन्ति । 'नेतद्चोणंब्रतो5घीते' ( मु० ३।२।११ ) इति चाधिकृत- 
बिषयादेतच्छब्दाद्ध्ययनशब्दाच्च स्वोपनिषदध्ययनघमे एवैप इति निर्घायते । नचु च 
'तेपामेचैतां ब्रह्मविद्यां वदेत शिरोच्रत विधिवद्येस्तु चीणंम्‌' ( मुण्ड० ३२।१० ) इति त्रह्यविद्या- 
खंयोगश्रवणादेकेव सर्वत्र त्रह्मविद्येति संकीयंतेष घर्मः, न, तत्राप्येतामिति प्रकृतप्रत्यच- 
मर्शात्‌ । प्रकतत्वं च त्रक्षविद्याया प्रन्थविशेषापेक्षमिति ग्रन्यविदेष संयोग्येवैष धर्म; । 
सववच्च तन्नियम इति निदर्शंननिदृशः । यथा च सवाः सप्त सौर्यादयः शतोदनपर्यन्ता 
वेदान्तरोदितत्रे वागयनभिसंवन्याद(थवंणोदितेकाग्न्यमिसंवन्याच्याथवेणिकानामेब नियः 
स्यन्ते, तथैवायमपि धमः स्वाध्यायविशेषसंवन्धात्तत्रेव नियम्यते । तस्मादप्यनवद्यं 
विद्येकत्वम्‌ ॥ ३ ॥ & 
दशयति च ॥ ४॥ 

पद्च्छेद्‌--दश्य॑यति, च । 

सृजाथे--और 'सर्वे वेदा’ इसप्रकार वेद मी सब वेदान्तोंमें विद्याका एकत्व दिखलाता दै । 

दर्शायति च वेदोऽपि विद्यैकत्व सर्ववेदान्तेषु, वेच्येकत्वोपदेशात्‌ “सवे वेदा यत्पद- 
मासनन्ति' ( क० २।१५ ) इति । तथा “एतं ह्येव बह इचा महत्युक्थे मीमांसन्त एतमग्नावध्वयेव 
एतं महात्रते छन्दोगाः इति च । तथा “महञ्भयं वज्रमुद्यतम' (क० ६।२) इति काठक उत्तस्ये- 
श्वरणुणस्य भयहेतुत्वस्य तैत्तिरीयके भेदद्शननिन्‍्दायें परामर्श डञ्यते--'यदा होवैष 
एतस्समिन्नुद्रमन्तरं कुरुते । अथ तस्य मयं मवति । तरेव अयं विदुषोऽमन्वानस्म्र' ( तै० २७७३ ) 
इति । तथा वाजसनेयके प्रादेशमात्रसंपादितस्य वैश्वानरस्य छान्दोग्ये सिद्धवदुपादानम- 
“यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रममिविमानमात्मानं वेश्वानरसुपास्ते' ( छा० ५।१८।१ ) इति । तथा सर्व 


प्रकार स्वाष्यायके धमंरूपसे समाचारमें-बेदके ब्रतोके उपदेश परक सुत्रग्रन्यमे यह मी वेद ब्रतरूपडे 


व्याख्यात है, ऐसा आथेवणिक लोग कहते हैं। 'नेतद्चीणन्रतोऽधीते' ( शिरोब्रतका अनुष्ठान 
नहीं किया है वह इसका अब्प्रयन नहों कर सकता ) इसप्रकार अधिकृत विषयक “एअत्‌' शब्दसे ओर 
“अध्ययन' शब्दसे भो यह अपने उपनिषद्‌ अध्ययनका ही घमं हुँ, ऐसा निर्धारित किया जाता है। 
परन्तु 'तेषामेचेतास्‌०' ( जिन्होंने विधिवत्‌ शिरोव्रतका न किया है उन्होमें हो यह ब्रह्मविद्या 
कहनी चाहिए ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याके संयोगका श्रवण सव थाखाग्रोमें एक ही ब्रह्मविद्या है, 
इसलिए यह शिरोब्रत धमं भी सवंत्र सम्बधित होगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि वहाँपर मो 'एताम्‌' इससे 
प्रकृत ब्रह्मविद्याका परामश है, और ब्रह्मविद्यामें प्रकृतत्व ग्रन्यविशेषकी अपेक्षासे है, लिए यह्‌ 
घमं मी ग्रन्यविश्ेषका संयोगी-सम्बन्धी होगा । 'सववच्च तन्नियमः यह दृष्टान्तका निदेश है। जेते 
शतौदनपयन्त सौर्यादि सात होमोंका अन्य वेदमें कथित त्रेताग्ति-दक्षिणाग्ति, गाहंपत्य ओर आहृवनोय 
अग्निके साथ सम्बन्ध न होनेसे और आथवंण उदित एक ऋषि नामक अग्निके साथ सम्बन्ध होनेशे 
आधवंणिकोंमें ही ( वे होम हैं ) यह नियम किया गया है, वेसे हो यह धमं भी स्वाध्याय विशेषके 
सम्बन्धसे आयवंणिकोंमें ही नियमित होता दै । इससे मी विद्याका एकत्व निर्दोष है॥ ३ ॥ 

' और वेद मी विद्याका एकत्व दिखलाता है, क्योंकि 'सर्व वेदा०' ( क वेद जिस rr 
पादन करते सब वेदान्तोंमें विद्याके एकक्वका उपदेश है, और “एतं झेव०' 
बह बच या विचार करते हैं, अध्ययु इसका डळ 5 छान्दोग क ps 
विचार करते 'महद्भयं०' ( वह ब्रह्म मयरूप और उठे हुए वज्के समान है) इस 
प्रकार ha sr (दा ष १ (ओर जब यह अज्ञानी इस अइय आत्मामें 
थोड़ा-सा भी भेद करता है तो इसे मय प्राप्त होता है, क्योंकि वह ब्रह्म ही भेददर्शी विद्वानुके लिए 
भयरूप है ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें भेददद्दंनकी निन्दाके किए परामर्श देखा जाता है और वाजस- 


६५४ ब्रह्मलुज्ञ-शाङ्करभाण्य [ अ० हे पा० ३ 


चेदान्तप्रत्ययत्वेनान्यच विहितानासुक्ष्यादोनामन्यच्रोपासनविघानायोपादानात्पायदर्शनन- 
न्यायेनोपासनानामपि सववेदान्तप्रत्ययत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 
( २ उपसंहाराधिकरणम्‌ । सू० ५ ) 
उपसंहारोऽर्थामे दाड्िधिशेषवत्समाने च ॥ ५॥ 
पदच्छेद्‌--उपसंहारः, अर्थभेदात्‌, विधिशेषवत्‌, समाने, च । 

सून्नार्थ--( विधिशेषवत्‌ ) जैसे संत्र अग्निहोत्र एक होनेसे उसके शेष गुणोंका उपसंहार 
होता है, वेसे ही ( समाने ) उपासनामें मो ( उपसंहार ) गुणोपसंहार करना चाहिए, ( अर्थाभिदात्‌ ) 
क्योंकि उपास्यके गुणोंसे प्राप्य उपासनारूप अर्थका सब शाखाओंमें अभेद है । 

४ इद्‌ प्रयोजनसूजम्‌ । स्थिते चेचं खर्यचे दान्त्त्यत्वे सवविज्ञानानामन्यत्रोदिः 
तानां विज्ञानशुणानामन्यत्रापि समाने विज्ञान उपसंहारो भवति, अर्थाभेदात्‌। य एव 
हि तेषां शुणानामेकत्राथो विशिष्विज्ञानोपकारकः स एवान्यत्रापि। उश्नयत्रापि हि तदे 
चैकं विज्ञानम्‌, तस्मादुपसंहारः । विधिरोषवत्‌। यथा विधिशेषाणामग्निहोत्रादिधर्माणां 
तदेवैकमग्निहोत्रादि कर्म सवंत्रेत्यर्थामेदादुपसंहरणमेवसिहापि । यदि हि विज्ञानभेदो 
अवेत्ततो चिश्ञानान्तरनिवद्धत्वाद्शुणानां प्रकतिविछतिभावाभावाच्च न स्यादुपसंद्दारः 
विज्ञानेकत्वे तु नेवमिति। अस्यैव तु प्रयोजन सूत्रस्य प्रपञ्चः स वाभेदादित्यारभ्य भविष्यति। 
नेयकमें प्रादेशमात्रसे संपादित वेश्‍वानरका, “यर्स्वेतमेवं०' (जो कोई “यही मैं हूँ' इसप्रकार अभिमानका 
विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वेश्‍्वानर आत्माकी उपासना करता है) इसप्रकार छान्दोग्यमें सिद्धके 


समान उपादान है 1 इसप्रकार सववेदान्त प्रत्ययरूपसे अन्यत्र विहित उक्थ आदिका अन्यत्र उपासना 
विधानके लिए ग्रहण होनेसे प्रायदशंनन्यायसे उपासनाओंमें भी सववेदान्त प्रत्ययत्वकी सिद्धि होती है ।४। 


यह प्रयोजन सूत्र है । इसप्रकार सम्पूणं विज्ञानोंमें सवंवेदान्त प्रत्ययस्व सिद्ध होनेपर अन्य 
झाखाओंमें उक्त विज्ञानके गुणोंका अन्य शाखामें मो समान विज्ञानमें उपसंहार होता है, क्योंकि 
अर्थका अभेद है । उन गुणोंका एक शाखामें विशिष्ट विज्ञानका उपकारकत्व जो एक प्रयोजन है 
वही अन्य शाखामें भी है । दोनों स्थळोंमें मी वही एक विज्ञान है, इधळिए गुणोंका उपसंहार है । 
“विधिशेषवत्‌'-विधिशेषके समान । जैसे विध्यङ्ग अग्निहोत्र आदि धर्मोका वही अग्निहोत्र आदि कम 
सवंत्र एक है । इसप्रकार अथं-प्रयोजनके अभेद होनेसे उन सब धर्मोका उपसंहार होवा है, उसीप्रकार 
प्रयोजनके अभिन्न होनेसे यहाँ भी धर्मोका उपसंहार है। यदि थाखाभेदसे विज्ञानका भेद हो तो उस 
विज्ञानसे भिन्न अन्य विज्ञानमें गुणोंके निरुद्ध होनेसे और प्रकृतिविकृतिमावके न होनेसे उपसंहार नहीं 
होगा । किन्तु विज्ञानके एक होनेपर तो ऐसा नहीं होगा । इसी प्रयोजन सूश्रका विस्तार 'सवभिदात 
( ब्रह्मसूत्र ३।३।२५ ) इस धूत्रके आरम्मसे होगा ॥ ५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे वेद्य एक होनेसे ब्रह्मविद्या एक है, वेसे उसके समीप पठित होनेसे सगुणविद्या भी 
सव शाखाओंमें एक ही है । इसको सूत्रकार 'दशंयति च' इत्यादिसे दिखळ.ते हैं । जो एक वेदान्तमें 
विहित उपासनाका अन्य शाखामें सिद्धके समान ग्रहण उसे प्रायदशनन्याय कहा जाता है, अता 
ब्रह्मविद्याके अभिन्न होनेके समान उक्थ आदि उपासनाएं भी समी झाखाओंमें एक ही हैं ॥ ४॥ 

ओ शाखाओंका भेद होनेपर भी समान विद्यामें श्रुत गुण श्रुतिके अनुसार व्यवस्थित हैं अथवा 
एक ग्ाखामें अश्रुत गुणोंका अन्य शाखासे उपसंहार है । इस प्रकार सन्देह होनेपर पूवंपक्षमें 

होनेपर भी तत्‌ तत्‌ छाखामें उक्त गुणोंसे ही उपकारकी सिद्धि होनेसे शाखा-मेदसे गुण 

व्यवस्थित हैं। सिद्ान्ती--भ्रघानके एक होनेपर तत्‌ तत्‌ उपकारक अङ्गोंके उपसंहारमें 'बिधिशेषवद, 


अथि० थे सू०६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित . ६५५ 
(३ अन्यथात्वाधिकरणम्‌ । सू० ६-८ ) 
अन्यथात्बं शब्दादिति चेन्नाविशेपात्‌ ॥ ६॥ 

पद्च्छेद--अन्ण्थ'त्वम्‌, शत्द'त्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

सूनार्थ--(शब्दात्‌) “त्वं न उद्गाय' 'तमुद्गीयमुपासाचक्रिरे' इत्यादि श्रुतिसे (अन्यथात्वम्‌) 
विद्याका भेद होना चाहिए, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि 
श्रुतियोंके अभिप्रायमें विशेषता नहों है, अतः विद्याका भेद नहीं है । 

® वाजसनेयके 'ते ह देवा ऊलुददन्तासुरान्यज्ञ उद्गीथेनात्ययामेति' ( बृह० १।३।१ ) “ते 
ह वाचसूजुरुत्वं न उद्गाय' (बृह० १।३।२) इति प्रक्रम्य वागादीन्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन 
निन्दित्वा सुख्यप्राणपरिग्रहः पख्यते-'अथ हेममासन्यं प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एष प्राण उदगायत्‌? ( बृह० १।३।७ ) इति। तथा छान्दोग्येऽपि-'तदध देवा उद्गीयमाजहरने 
चैनानमिसविष्यामः' ( छा० १।२।१ ) इति प्रक्रस्येतरान्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन निन्दित्वा 
तथैव सुख्यप्राणपरिग्रद्दः पठ्यते-'भथ ह य एवायं सुख्यः प्राणस्तसुदूगीथसुपासांचकिरे' ( छा० 
१।२।७ ) इति । उभयन्रापि च प्राणप्रशंसया प्राणविद्याविधिरभ्यचखीयते । तत्र संशयः 


किमत्र विद्याभेदः स्यादाद्दोस्विद्धिच्चैकत्वमिति ! कि तावत्प्राप्तम्‌? पूर्वण न्यायेन विद्ये- 


वाजसनेयकमें “ते ह देवा उस्चुः०' ( उन देवताओंने कहा, हम इस यज्ञमें उद्गीयसे असुरोंका 
अतिक्रमण करें ) “ते ह चाचसूचुः०' ( उन देवताओने वाकसे कहा, “तुम हमारे लिए उद्गान करो” 
वाणी--प्रहुत अच्छा ) इस प्रकार उपक्रमकर वाक्‌ आदि प्राण असुर-पापोंसे आक्रान्त हैं, इस प्रकार 
उनकी निन्दा कर "अथ हेममासन्यं०' ( फिर अपने मुखमें रहनेवाले प्राणसे कहा, 'तुम हमारे लिए 
उद्गान-उद्गाता सम्बन्धी कमं करो? “तब बहुत अच्छा” ऐसा कहकर इस प्राणने उनके लिए उद्गान 
किया ) इस प्रकार मुख्य प्राणका प्ररिग्रह कहते हैं। ऐसे ही छान्दोग्य में मी 'तद्ध देवा०' ( उनमेंसे 
देवताओंने यह सोचकर कि इसके द्वारा इनका परामव करेंगे, उद्गीथका अनुष्ठान किया ) इसप्रकार 
उपक्रमकर अन्य प्राणोंके असुरोंके पापोंसे आक्रान्त होनेसे उनकी निन्दाकर वंसे ही 'अथ ह य०' (पुना 
यह जो प्रसिद्ध मुख्य प्राण है उसीके श्पमें उद्गीथकी उपासना-उसकी उद्गीथरूपसे उपासना की) इस 
प्रकार मुख्य प्राणका परिग्रह करते हैं। वाजसनेयक ओर छान्दोग्य दोनोमें भी प्राणकी भ्रशंसासे प्राण- 
विद्याविधिका निश्‍चय होता है । यहाँ संशय हीता है कि क्या यहाँ विद्याका भेद है अथवा विद्या एक 


है ? तब क्या प्राप्त होता है? पवे न्यायसे विद्या एक है, यह प्रास होता है। परन्तु उपक्रमके मेदसे 


सत्यानन्दी-दीपिका कट 

इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हैं । शङ्का-जैसे आग्नेय यागमें अन्वित गुणोंकी उससे मिन्न गमे प्राप्त 
होती है, वैसे ही एक विद्यास्थित गुणोंका अन्य विद्यामें उपसंहार क्यो न हो ? समाघान-'प्रकृतिवदि- 
कृतिः कतंच्यः? ( प्रकृति यागके समान विकृति याग करना चाहिए ) “यत्र समगराङ्गोपदेशः सा.परकृतिः' 
( विधिसे जिसमें समग्र अङ्गोका उपदेश हो वह प्रकृति याग है) “यत्र वेशेषिकाङ्गानासुपदेशः सा 
विकृतिः? ( प्रकृति यागके समान और विशेष अङ्गोंका जहाँ उपदेश हो वह विकृति याग है ) यहाँ 
आग्नेय याग प्रकृति है और सोये याग विकृति है, यह उक्त न्याय कमेमिं तो युक्त है। परन्तु इस 
प्रकारका प्रकृति-विक्ृतिमाव ही विद्याओंमें असिद्ध है, अतः उसकी यहाँ प्राप्ति नहों है। इस प्रकार 
विद्याके एक होनेसे गुणोंका उपसंहार सिद्ध है ॥ ५ ॥ 

न ववकत विद्याओंके प्रतिपादक वाक्योमें अविशेष होनेसे समानख्पसे विद्याका 
एकत्व कहा गया है। अब इस अधिकरणमें उसका अपवाद करते हैं। यहाँ पूर्वाधिकरण सिद्धान्त- 
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कत्वमिति । नलु न युक्त विच्ैकत्व॑, प्रकममेदात्‌ । अन्यथा हि प्रक्रमन्ते चाजसनेयिनो5- 
न्यथा छाल्दोगाः-'त्वं न उद्गाय' ( बृह० १।३।२ ) इति वाजसनेयिन उद्‌गीथस्य कतृत्वेन 
प्राणमामनन्ति । छन्दोगास्तूद्गीथत्वेन 'तसुदगीथसुपासांचक्रिरे' (छा०१।२।७) इति । तत्कथं 
विद्यैकत्व॑ स्यादिति चेत्‌-नैष दोषः, न ह्येतावता विशेषेण विद्येकत्वमपगच्छति, अवि- 
शेषस्यापि वहुतरस्य प्रतीयमानत्वात्‌। तथाहि-देवासुरसंग्रामोपक्रमत्दमसुरात्ययाभिप्राय 
उद्गीथोपन्यासो यागादिसंकीर्तनं तन्निन्दया सुख्यप्राणव्यपाश्रय स्तद्वीर्थाच्यासुरविध्वं- 
सनमच्मलोएनिद्शनेनेत्येवं वहवो5र्था उभयत्राप्यविरिष्टाः प्रतीयन्ते । चाजसनेयकेऽपि 
चोद्गीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य श्रुतम्‌- “एष उ वा उद्गोथः' ( इह० १।३।२३ ) इति । 
तस्माच्छान्दोग्येऽपि कठत्वं लक्षयितव्यम्‌। तस्माच्च विद्यैकत्वमिति ॥ ६॥ 


न वा प्रकरणमेदात्परोचरीयस्त्वादिबत्‌ ।! ७ ॥ 

पद्च्छेद्‌- न, वा, प्रकरणभेदात्‌, परोवरीयस्त्वादिवत्‌ । 

सूचाथे- ( प्रकरणभेदात्‌ ) प्रकरण मेदसे (न वा) “द्या एक नहीं है, ( परोवरीयस्त्वादि- 
बत्‌ ) जैसे 'एष परोवरीयानुद्यीथः' इस श्रुतिसे विहित परोवरीयस्त्वादि गुण विशिष्ट उद्गीथ उपासना, 
चक्षु आदित्य आदि गत हिरण्यव्मश्रृत्व आदि गुण विशिष्ट उद्गीयोपासनासे भिन्न है । 

क न वा वि्येकत्वमत्र न्याय्यः, विद्याभेद पवात्र न्याय्यः। कस्मात्‌ ? प्रकरणभेदा- 
दिति, प्रक्रमभेदादिस्यर्थः। तथाहि--इह प्रक्रमभेदो इच्यते छान्दोग्ये ताबत्‌-'ओमित्येतद्‌- 
क्षरमुद्गीथमुपासीत' ( छा० १।१।१') इत्येवसुद्गीथावयचस्योकारस्योपास्यत्वं प्रस्तुत्य रसत- 
विद्याका एकत्व युक्त नहीं है । क्योंकि वाजसनेयी अन्य प्रकारसे उपक्रम करते हैं और छान्दोग अन्य 
रीतिसे “स्वं न उद्गाय' इसप्रकार वाजसनेयी प्राणको उद्गीथका कर्ताूपसे कहते हैं, ओर छान्दोग तो 
“तसुद्गीथसु पासाञ्जक्रिरे' (उसकी उद्गीथरूपसे उपासना करे) इसतरह प्राणको उद्गीयख्मसे ( कमं- 
खूपसे ) कहते हैं, तो इससे विद्याका एकत्व कैसे होगा । पु०--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, 
वयोंकि इतने विशेषसे विद्याका एकत्व निवृत्त नहीं होता, कारण कि बहुत-सा अविशेष मी प्रतीत 
होता है । जैसे कि देवासुर संग्रामका उपक्रम, असुरोंके परामवके लिए संवाद, उद्गोथका उपन्यास, 
वाक्‌ आदिका संकीतंन, उनकी निन्दासे मुख्य प्राणका आश्रय और पाषाण छोश्के इष्टान्तसे उस प्राणके 
वीय॑-पराक्रम द्वारा असुरोंका विध्वंस, इसप्रकारके बहुत अथे दोनों शाखाओंमें मो समान प्रतीत होते 
हैं। और 'एष उ वा उद्गीथ' ( यह उद्गीय है) इसप्रकार वाजसनेयकमें भी प्राणकी उद्गीथ- 
सामानाधिकरण्य श्रुति है । इससे छान्दोग्यमें भी प्राणमें कतृत्वकी लक्षणा करनी चाहिए । इसलिए 
विद्या एक है॥ ६॥ | 

सिद्धान्ती- यहाँ विद्याका एकत्व उचित नहीं है, किन्तु विद्याका भेद ही उचित है, 
किससे ? प्रकरणके भेदसे, उपक्रमके भेदसे, ऐसा अर्थ है । जसे कि 'ओमित्येतदक्षरम्‌०' ( 3+ यह अक्षर 
उद्गीथ है, इसकी उपासना करनी चाहिए ) इस प्रकार उद्गीथके अवयव ओंकारमें उपास्यत्व प्रस्तुत 


सत्यानन्दी-दीपिका , 
त्यायसे “उद्गीथविद्या' इसप्रकार एक संज्ञा होनेसे एक विद्या है, इससे पूवंपक्षमें परस्पर गुणोंका उपसंहार 
फल है, यह पूर्वपक्ष सूत्र है । सिद्धाम्तमें संज्ञा एक होनेपर भी विद्याके एकत्वका अपवाद होनेसे 
गुणोंका अनुपसंहांर दै। इसलिए कर्ता और कमंरूप उपास्यके भेदसे विद्याका भेद है॥ ६॥ 

& बहुत-से विरुद्ध रूपोंके भेदसे बिद्या एक नहीं है, ऐसा “न वा' इत्यदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 
और 'पुथिव्यादिरसानां रसतम ओङ्कारः? ( पृथिवी आदि रसोंका रसतम ॐ कार है ) आप्ति, समृद्धि 
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मादिणुणोपव्याख्यान तज्ञ कृत्वा अथ सव्वतस्येवाक्षरस्योपव्याख्यानं भवति' (छा० १1५1१०) 
इति, पुनरपि तमेवोद्गीथावयवमोंकारमचुवत्यं देवासुराख्यायिकाद्वारेण तम्‌ 'प्राण- 
सुदगीथसुपासांचक्रिरे (छा० १।२।२) इत्याह। तत्र यद्य॒द्गीथराष्देन सकला भक्तिरभिप्रेयेत 
तस्याश्च कर्तोद्गातत्विक्तत उपक्रमश्चोपरुध्येत लक्षणा च प्रसज्येत । उपक्रमतन्त्रेण 
चैकर्मिन्वाक्य उपसंहारेण भवितव्यम्‌ । तस्मादत्र तावदुद्गीथाययच ओंकारे प्राण- 
हष्टिरुपदिइ्यते । वाजसनेयके तूद्गीथशब्देनावयवभ्रहणे कारणाभावास्सकलेच भक्तिरा- 
वेद्यते । 'व्वं न उद्गाय' (बृह० १।३।२) इत्यपि तस्याः कर्तोद्गातत्विकप्राणत्वेन निरूप्यत 
इति प्रस्थानान्तरम्‌। यदपि तत्रोद्गीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य तदप्युद्गावत्वेनैच 
दिदर्शयिषितस्य प्राणस्य सर्वात्मत्वप्रतिपादनार्थमिति न विद्येकत्वमावहति । सकल” 
अक्तिविषय एव च तत्राप्युद्गीथशाब्द इति वैषस्यम्‌ । ® नच प्राणस्योद्गातुत्वमसंभ- 
चेन हेतुना परित्यज्यते, उद्गीथभाववदुद्गादभावस्याप्युपासनार्थत्वेनोपदिच्यमान- 


स्वात्‌ । प्राणबीयंणेव चो द्गातौदूगात्रं करोतीति नास्त्यसंमवः। तथा च तत्रैव आवि- 
"कर और वहाँ रसतम आदि गुणोंका उपव्यार्पानकर अनन्तर 'खल्वेतस्यैव०! (निश्‍चय इसी प्रकृत उद्गीय 


अक्षरका उपव्पार्यान होता है ) इस प्रकार यहाँ छान्दोग्यमें उपक्रमभेद देखनेमें आता है। फिर 
भी उसी उद्गीयावयव ३+कारकी अनुदत्तिकर देवासुर आख्यायिका द्वारा उसको 'प्राणझु०' (उन देवोनि 
नासिकामें स्थित प्राणके रूपमें उद्गीयकी उपासना की) इस प्रकार श्रुति कहती है। यहाँ-छ न्दोग्यमें 
यदि उद्गीथ शब्दसे सम्पूणं साम भक्ति अभिप्रेत हो और उसका कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ हो, तो उपक्रम 
का वाध होगा और लक्षणा प्रसक्त होगी । एक वाक्यमें उपक्रमके अनुसार उपसंहार होना चाहिए । 
इससे यहाँ उद्गीथावयव ३#कारमें प्राण इष्टिका उपदेश है । वाजसनेयकमें तो उद्गीथ शब्दसे अवयव 
ग्रहण करनेमें कारणके न होनेसे सम्पूणं साम भक्ति कही जाती है, “वं न उदूगाय' इसमें भी उसका 
कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ प्राणरूपसे निरूपण किया जाता है, इससे यह अन्य प्रस्थान है। वहाँ भी जो 
प्राणका उद्गीथके साथ सामानाधिकरण्य है वह भी उद्गातृरूपसे दिखलानेके लिए अमिळषित प्राणमें 
सर्वात्मत्व प्रतिपादनके लिये है, विद्याके एकत्वका वहन नहीं करता । वहाँ ( वाजसनेयकमें ) मी 
उद्गीथ शब्द सकल भक्ति विषयक हो है इससे दोनों शाखाओंमें वेलक्षप्य है अर्थात्‌ विद्याका भेद है । 


ओर प्राणमें उद्गातृत्वका असम्मव हेतुसे त्याग नहीं किया जाता, क्योंकि उद्गीयमावके समान उद्गाठ- 
भाव भी उपासनाके लिए उपदिश्यमान है, ओर उद्गाता प्राणकी सामथ्यंसे ही औद्गात्र कमं करता है, 


सत्यानन्दी चीपिका 
ऐसे गुणोंका कथनकर गुण विशिष्ट उ*कारमें प्राण इष्टिका विधान करनेके लिये यह आख्यायिका 
प्रस्तुत की गयी है । इसी प्रकार छान्दोग्यमें प्राण दृष्टिसे उद्गीथावयव ५३४१उपास्य है, और वाजसनेयकमें 
प्राण उपास्य कहा गया है, इस प्रकार उपास्यभेदसे विद्याका भेद है 

क्र वाजसनेयकमें उद्गाता प्राण उपास्य है और छान्दोग्यमें >कार es इस प्रकार 
विवक्षिताथं-अन्तरङ्ग उपास्य भेदके स्पष्ट ग्रहण होनेपर बहिररजु अथंवादही ` उपासनाका 
एकत्व युक्त नहीं है । इसमें 'तथाहि' इत्यादिसे दृष्टान्त कहते है । 'वि वा पतं प्रजया पञ्जमिरदंयति० 
यह अम्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्य दै। ( यजमानने चतुदंशीमे अमावस्याकी भ्रान्तिसे दशयागके 
लिये दश सम्बन्धी अग्नि आदि देवताके छिये तण्डुल, दघि ओर दुध रूप हवि पूवम ही इह सरका 
संकल्प किया है, अनन्तर चन्द्रमाको उदय होते bo क त पे डी 
विपर्यय जन्य अपराधसे बही संकल्पित हवि प्रजा करता 
वृद्धि करता है । इससे कालकी भान्तिवाले यजमानसे जो मध्यम आदि मावसे तीन प्रकारके दषि 


44 सहित तण्डु सज्भूल्प किये गये हैं. उनका विभाग करे अर्थात्‌ अग्नि आदि देवता वियुक्त करे बोर 


८३ ' 
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तस्‌-- चाचा च होव स प्राणेन चोदगायत' ( बृह० १।३।२४ ) इति । अच विवक्चितार्थभेदे५व- 
गउयमाने वाकपच्छायाचुकारमाभ्रेण समालाथत्वमध्यवसातुं युक्तम्‌। तथाहाभ्युद्य- 
व्क्ये पशुकासचाक्ये ज्यु-'त्रेधा तण्डुळान्विमजेद्ये मध्यमाः स्युस्तानग्नये दात्रे पुरोडाशसष्टाकपाले 
झर्यात्‌' इत्यादिनिर्देशसाम्येऽप्युपक्रमभेदादभ्युद्यवा'क्ये देवतापन्योऽष्यवसितः, पशु- 
कामवाल्ये तु यागविधिः, । तथेहाप्युपक्रममेदाहिद्याभेदः । परोबरीयस्त्वादिवत्‌ । यथा 
परमात्मरष्टयध्याखसास्येऽपि “आकाशो होयैभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌? (छा० १।९।१) 'स 
एष परोवरीयानुद्गीथः स एषोऽनन्तः’ (छा० १।९।२) इति परोवरीयरु्त्वणुणविशिष्ट्ुद्गीथो- 
पालनमक्ष्यादित्यादिंगतषिरण्यहश्चुत्य [दिजुजबिशिष्टोदूणीथोपासबाद्विज्म्‌। बचेतरेत- 
_रगुरोपसंदार कस्यामपि शाखायां तधच्छालाल्तरस्यषयपय आल डे एकस्यामपि शाखायां तडच्छाखात्तरस्थेष्वप्ये चं जातीयकेघूपासनेष्विति।ऽ 
हात: प्राणमें उद्गातृत्वका असम्सव नहीं है। और “बाचा च होव०' ( उद्गाताने प्राण प्रधान वाणीसे 
और बाव्ममूत प्रासे उद्गान किया ) इस प्रकार वहाँ बाजसनेयकमें ही श्रवण कराया गया है। 
जोर इस प्रकार विवक्षित अर्थको भेदके शवगम होनेपर वाक्य छायाके सादृस्यमात्रसे समानाथंत्व- 
एकाथंत्वका निश्‍चय करना युक्त नहीं है, क्योंकि अम्युदयेष्टि वावयमें शौर पशुकामेष्टि विधायक वाक्यमें 
रेघा तण्डुळाच्‌०' ( तण्डुलके तीन भाग करे उनमें जो मध्यम हों उनका दातृत्व गुण विशिष्ट अग्निके 
लिये अष्ट कपाल पुरोडाध करे ) इत्यादि निर्देश साम्य होनेपर भी उपक्रसके भेदसे अम्युदयवाकयमें 
[ हविका ] पूर्व देवतासे अपनय ( वियोग ) निश्चित किया गया है, और पशुकाम वावयमें तो यागकी 
विधि निश्चित की गई है, वैसे ही यहाँ भी उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है । परोवरीयस्त्वादिफे समान । 
जैसे परमात्मदष्टिके घध्यासके समान होनेपर भी “आकाशो छोपैम्यो०” ( आकाश ही इन पृथिवी 
आादिसे वड़ा है, अतः आकाय ही इनका आश्रय है) “स एष०' ( वह यह उद्गीथ परम उत्कृष्ट है, 
यह अनन्त है ) इस प्रकार परोवरीयस्त्व गुणविशिष्ठ उद्गीथ उपासना अक्षि, आदित्य आदि गत 
हिरण्यस्मश्रुरवादिगुण विशिष्ट उद्गीय उपासनासे मिन्न है, और जैसे एक शाखामें भी अन्योन्य गुणोंका 
उपसंहार नहीं है, वैसे अन्य शाखामें स्थित इस प्रकारको उपासनाओंमें भी समझना चाहिए ॥७॥ 


| 
| 
। 
| 


खत्यानन्दी-दीपिका 

दातृत्व आदि गुण विशिष्ट शग्नि, इन्द्र और विष्णु जो दशं देवताओंसे भिन्न देवता हैं उनके उद्देश्यसे 
दघिमें स्थूळ तण्डुलोंका चरू बनाकर और गरम दूधमें छोटे तण्डुलोंका चरू बनाकर होम करे | यह 
पृवमीमांसाके '६।५॥१ प्रथमाधिकरण ( अम्युदयाधिकरण ) का विषय है। इसमें सन्देह होता है कि 
यह अभ्युदयेष्टि दर्शयागसे भिन्न स्वतन्त्र कमं है अथवा दर्शयागमें हो केवल देवताका अपनय-परिवतंन 
दै? पूवंपक्ष--यहाँ कालके अपराध होनेपर अन्य देवोसे युक्त दशंयागसे भिन्न प्रायस्चित्तरूप कमका 
विधान है, जैसे पशुकामेष्टि स्वतन्त्रविहित कमं है । सिान्ती--दशंयागसे भिन्न कमंका विधान नहीं है, 
क्योंकि दर्शयागमें पूवं निश्चित देवताओंको हटाकर दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि आदि अपूव 
देवताओंका विधान किया जाता है । अत! यहाँ दद्यंकमंका भेद नहीं है ओर “यः पञ्ुकामः स्यात, 
सोच्सावस्यामिद्ठा वत्सानपाङ्कर्यात इस विधिसे दशेंयागकी समाप्तिके अनन्तर स्वतन्त्ररूपसे पशुका- 
मेष्टिका विधान है, अतः समान प्रकरणमें होनेपर मी अम्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्यके साथ पशुकामेष्ट 
विधायक वाक्यकी समानता नहीं है । इसी प्रकार प्रकृतमें भी समान निर्देश एक विद्याका प्रयोजक नहीं 
है। इसमें परोवरीयस्त्वगुण विशिष्ट उद्गीयोपासनाको दृष्टान्तरूपसे दिया ग्रया है। जैसे कि 
झाकाश नामक परमात्माकी दृष्टिके आलम्बनरूपसे उद्गीथको अनन्तशब्दसे कहा गया है। यहाँ 
` श्लाकाशरूपसे उद्गीयोपासनाका विधान है अन्यत्र हिरण्यश्मश्रुख्पसे उद्गीयोपासनाका विधान है । इन 

दोनोमें उद्गीथोपासना समान होनेपर भी थ्याकाशत्व ओर हिरण्यश्मधुत्व गुणभेदघे विद्याका 


म 
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संज्ञातश्चत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥ ८॥ 
पद्च्छेद्‌--संज्ञातः, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌, अस्ति, तु, तद्‌, अपि । 
` सूज्राथे- चेत्‌) यदि कहो कि (संज्ञातः) दोनों स्थळोंमें 'उद्गीयविद्या' इस एक संज्ञासे विद्या 
एक है, तो (तदुक्तम्‌) “न वा प्रकरणभेदात्‌' इस सूत्रमें कहा गया है । (अस्ति तु तदपि) और जो मिन्न- 
रूपसे अग्निहोत्र आदि प्रसिद्ध हैं, उनकी मी काठक ग्रन्यमें पठित होनेसे एक फाठ$ संज्ञा होती है । 
अथोच्येत- खंज्ञेकत्वादविच्ैकत्वमत्र न्याय्यसुद्गीथविद्े्यु्यत्राप्येका संज्ञेति- 
तदपि नोपपद्यते, उक्तं ह्योतत्‌-“न वा प्रकरणभेदात्परोवरीयस्स्वादिवत्‌' (प्रह्वा धूत्न ३।३।७) इति । 
तदेव चाच न्याय्यतरं भ्रुत्यक्षरानुगतं हि तत्संज्ञेकत्वं तु शुस्यक्षरबाह्यमुद्गीथशन्दमात्रः 
प्रयोगालौकिकेव्यंचहतृभिरुपचर्यंते। अस्ति चेतत्संज्ञेकत्वं प्रसिद्धभेदेष्वपि परोबरी- 
यस्त्वाद्युपासनेषूद्गीथविद्येति। तथा प्रसिद्धभेदानामप्यग्निहोत्रदृशंपूर्णमासादीनां 
काठककग्रन्थपरिपठितानां काठकसंज्ञेकत्व इच्यते, तथेहापि भविष्यति । यत्र तु नास्ति 
कश्चिदेवंजातीयको भेदहेतुस्तच भवतु संज्ञैकत्वादवचयैक॑त्वम्‌- यथा संवर्गविद्यादिषु ॥८॥ 
( ४ व्याप्त्यधिकरणम्‌ | सू० ९ ) 
व्याप्तेश्च समञ्जसम्‌ ॥ ९॥ 

पद्च्छेद्‌--व्याप्तेः, च, समञ्जसम्‌ । 

सुज्चार्थ--( व्याप्तेः ) ऋक्‌, यजु ओर साममें ॐकारकी व्याप्ति है, अतः किस *कारकी 
उपासना करनी चाहिए, ऐसी जिज्ञासा होनेपर 'उद्गीयावयव ०५कारकी' इस प्रकार उद्गीथ 
उकारका विशेषण है, ( समञ्जसम्‌ ) यहो पक्ष दोष रहित है । “च' शब्द तु शब्दके अयंमें है, अतः 
अध्यास, अपवाद ओर ऐक्य पक्षका निरास होता है । 

. ओमित्येतदशरमुदगीथधुपार्स;त' (डा० १।१।१) इत्यत्राक्षरोदूगीथराव्द्योः सामानाधि- 
करण्ये श्रूयमाणेऽध्यासापवादैकस्वविरोेषणपक्षाणां ग्रतिमासनात्कतमोऽत्र पक्षो न्याय्यः 
यदि ऐसा कहा जाय कि संज्ञाके एकत्वसे विद्याका एकत्व यहाँ उचित है, क्योकि उमयत्र 
‘उद्गीथ विद्या” इस प्रकार एक संज्ञा है । वह मी युक्त नहीं है, कारण कि इसका “न वा प्रकरण- 
सेदात्‌०' इस सूत्रमें निर्णय किया गया है । वही यहाँ प्रकृतमें युक्ततर है, क्योंकि वह भुतिके अक्षरोंसे 
अनुगत है, और संज्ञा एकत्व तो श्रुतिके अक्षरोंसे बाह्य है, उद्गीथ शब्दमात्रके प्रयोगसे व्यवहार 
करनेवाले लौकिक उसका उपचार करते हैं। इस प्रकार प्रसिद्ध भेदवाली परोवरीयस्त्व आदि उपा- 
सनाओंमें “उद्गीथविद्या' इस प्रकार यह संज्ञा एकत्व है । और एक ही काठक प्रन्यमे पठित प्रसिद्ध 
भेदवाले अग्निहोत्र, दशं, पूर्णमास आदिका भी काठक एक संश्ात्व देखनेमें आता है, बसे यहाँ भी 
होना चाहिए । परन्तु जहाँ इस प्रकारका कोई भेदका हेतु नहीं दै वहाँ संज्ञाके एकत्वसे विद्याका 
एकत्व हो, जैसे संवर्ग विद्या आदिमें होता है ॥ ८ ॥ 

“ओमित्येतद०' ( इस उद्गीथावयव ॐ अक्षरकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ अक्षर और 
उद्गीथ शब्दका सामानाधिकरण्य यमाण होनेपर अघ्यास, अपवाद, एकत्व ओर विशेषण इन पक्षोंका 
प्रतिभास होनेसे इनमें कौन-सा पक्ष उचित है, यह विचार होता है। उनमें-दो वस्तुओंमें एक 

सत्यानन्दी-दीपिका 
भेद है, वैसे ही वाजसनेयक और छान्दोग्यमें समान जातीय विद्याका मी विघानभेदसे भेद ही है ॥ ७॥ 

& ॐ अक्षर और उद्गीथके सामानाधिकरण्यको इस अधिकरणका विषय बनाकर 'ओसि- 

त्येतद* इत्यादिसे संशय कहे हैं। सामानाधिकरण्य अभ्यास, अपवाद, एकत्व ओर विशेषण-विशेष्य 
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स्यादिति विचारः । तत्राध्यासो नाम--द्योचंस्तुनोरनिवर्तितायामेवान्यतरवुद्धावन्यतरचुः 
द्विरभ्यस्यते, यस्मिन्नितरचुद्धिरध्यस्यतेऽुवर्वंत एव तरिमिस्तद्चुद्धिरभ्यस्तेतरचुद्धावपि। 
यथा नास्ति घहमचुद्धावध्यस्यमानायामप्यचुबतंत एव नामवुद्धिने त्र्मचुदध'था निचतंते। 
यथा वा प्रतिमादिषु बिष्ण्वादिवुद्धयध्यासः । पवमिहाप्यक्षर उद्गीथचुद्धिरष्यस्येत, 
उद्गीथे याऽक्षरवुद्धिरिति। अपचादो नाम यत्र करिमिश्चिद्वस्तुनि पूर्वनिविष्टायां 
भ्रिथ्यावुद्धौ निश्चितायां पश्चादुपञायमाना यथार्था चुद्धिः पूर्वनिविष्टाया मिथ्याबुद्धेः 
संवर्तिका अवति । यथा देदेन्ब्रियसंघाते आत्मचुद्धिरात्मन्येचात्मवु द्धा पश्चाद्भाविन्या 
“तर्वससि' ( छा० ६।८।७ ) इत्यनया यथार्थवुद्धया निवत्येते । यथा वा दिग्भ्नान्तिवुद्धिदि- 
व्याथात्म्यचुद्धया निवर्त्यते । पवमिह।प्यक्षरवुद्धयोद्गीथवुदिनिचत्यंत, उ दूगीथवुद्धथा 
वा5क्षरवुद्धिरिति ।  पकत्वं त्वक्षरोद्गीथदाब्दयोरनतिरिक्ताथंदत्तित्वम्‌- यथा 
द्विजोत्तमो प्राह्मणो भूमिदेच इति। विशोषणं पुनः सर्ववेदव्यापिल ओमित्येतस्याक्षरस्य 
ग्रदणप्रसङ्ग औदूगात्रविशेषस्य समर्पणम्‌--यथा नील यदुत्पलं तदानयेति । प.वमिद्दा- 
प्युद्गीथो य ऊॅकारस्तसुपासीतेति | पबमेतस्मिन्सामानाधिकरण्यचाक्ये विस्इ्यमान 


एते पक्षाः प्रतिभान्ति,ततरान्यतमनिर्घारणकारणाभावादनिर्धारणप्राप्ताविदसुच्यते व्याप्तेश्च 
रा 


वस्तुकी बुद्धिके निवृत्त हुए बिना ही दूसरी बुद्धि अध्यस्त हो वह अध्यास है, जिसमें अन्य बुद्धि 
अध्यस्त होती है उसमें अन्य बुद्धिके अध्यस्त होनेपर उस वस्तुकी बुद्धि अनुवृत्त होती है । जैसे नाममें 
ब्रह्वाबुद्धिका अध्यास होनेपर मी नामबुद्धि अनुवृत्त होती ही है वह ब्रह्मवुद्धिसे निवृत्त नहीं होती। 
अथवा जैसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदि बुद्धिका अध्यास होता है वह विष्णु आदि बुद्धिसे निवृत्त नहों 
होती । वसे प्रकृतमें भी अक्षरमें उद्गीथ वुद्धिका अध्यास है अथवा उद्गीथमें अक्षर वुद्धिका अध्यास 
है। जहाँ किसी वस्तुमेँ पुवं निविष्ट मिथ्याबुद्धिका निश्‍चय होनेपर पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाली यथाथं 
बुद्धि पुवे निविष्ट मिथ्यावुद्धिकी निवतंक होती है वह अपवाद है । जैसे देह, इन्द्रिय संघातमें आत्म- 
बुद्धि “तत््तमसि’ इससे अनन्तर उत्पन्न होनेवाली आत्मामें ही आत्मबुद्धि इस अन्य यथाथं बुद्धिसे 
निवृत्त हो जाती है। अथवा जैसे दिद्याकी भ्रान्ति वुद्धि दिशाकी यथाथं बुद्धिसे निवृत्त हो जाती है, 
बैसे ही यहांपर भी अक्षर वुद्धिसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त हो जाती है अथवा उद्गीथ बुद्धे अक्षर वुद्धि 
निवृत्त हो जाती है। एकत्व तो अक्षर और उद्गीथ शब्दके अभिन्न अथंमें वृत्तित्व है, जसे द्विजोत्तम, 
ब्राह्मण और भूमिदेव। विशेषण--यह उद्गीथ विशेषण सवं वेदव्यापी > इस अक्षरके ग्रहणके 
प्रसंगमे उद्गाताके कमं विशेषका समपंण करता है । जैसे नील जो उत्पछ उसे ले आओ अर्थात्‌ 
नीलगुण विशिष्ट कमल ले आओ, वेसे यहाँ मी उद्गीथ जो ओंकार उसकी उपासना करनी चाहिए । 
इसप्रकार इस सामानाधिकरण्य वाक्यका विचार करनेपर ये पक्ष प्रतीत होते हैं ॥ उनमें किसी एकके 
निर्धारण कारणके न होनेसे अनिर्धारण प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ती यह कहते दै--'न्यासेश्व समञ्जसम्‌ 
“व! शब्द तु शब्दके स्थानमें है, और तीनों पक्षोंको व्यावृत्ति प्रयोजनवाळा है। इसलिए यहाँ तीनों 


भावमें होता है । तापत दी का पूर्वक अभेदका आरोप अध्यास है ) 
जसे 'सिंहो माणवकः' 'माणवक सिंह है, माणवकमें माणवकत्व बुद्धिके निवृत्त न होते हुए मी उसमें 
खि ह प्रयोग होता है। जैसे यहाँ अघ्यासमें सामानाधिकरण्य है, वैसे ही प्रकृतमें 

# सिद्धान्ती -जिस उद्गीथबुद्धिका ओंकारमें आरोप किया जाता दै, उस उद्गीय अर्के 
वाचक उद्गीथशन्दकी ओंकारमें लक्षणा प्रसक्त होगी अर्थात्‌ उस उद्गीथशब्दका लक्षणावृत्तिसे ओंकार- 
रूप लक्ष्यायं मानना पड़ेगा, क्योंकि ओंकारमें उद्गीथबुद्धिका विषयत्व गौणझ्पसे प्रतिपादित है । तथा 
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समञ्जसमिति । चदाब्दोऽयं तुशब्दस्थाननिवेशी पक्षत्रयव्यावर्तनप्रयोजनः। तदिह अयः 
पक्षाः खाबद्या इति पयुंदस्यन्ते । विशेषणपक्ष एवैको निरवद्य इत्युपादीयते । तत्राध्यासे 
तावद्या वुद्धिरितरत्राध्यस्यते तच्छब्द्स्य रक्षणावृत्तित्व॑ प्रसज्येत तत्फलं च कल्प्येत । 
श्रयत एव फलम्‌ “आपयिता ह च कामानां मवति' ( छा० १।१।७ ) इत्यादीति चेत्‌-न, 
तस्यान्यफळत्वात्‌ । आप्त्यादिदष्टिफलं दि तन्नोद्गीथाष्यासफलम्‌ । अपचादेऽपि समानः 
फलाभाचः, मिथ्याज्ञाननिवृत्तिः फलमिति चेत्‌-न, पुरुषार्थोपयोगानचगमात्‌। नच 
कद्ाचिदप्यों कारादौकारवुद्धिनिंबतंते, उद्गीथाद्वोद्गोथवुद्धिः। न चेदं वाक्यं वस्तुः 
तस्वप्रतिपादनपरम्‌, उपासनाविधिपरत्वात्‌ । $ नाप्येकत्वपक्षः संगच्छते, निष्प्रयोजनं 
हि तदा झ्दद्वयोद्धारणं स्यात्‌, पकेनेव विवक्षिताथसमर्पणात्‌। नच होत्रविषय 
आध्वर्यवविषये चाऽक्षर औकारदब्द्वाच्य उद्गीथशब्दप्रसिद्धिरस्ति । नापि सकलायां 
सास्बो द्वितीयायां भक्ताडुद्गीथराब्दवाच्यायामाकारशब्द्‌भ्रसिद्वि्यनानतिरिक्ताथंता 
स्यात्‌ । परिदोषाद्विशेषणपक्षः परिगृह्यते । व्याप्तेः सवंवेदसाघारण्यात्‌ । सवेव्याप्यक्षर- 
मिह सा प्रसञ्जीत्यत उदूगीथराब्देनाक्षरं विशोप्यते। कथं नाम! उद्गीथावयवभूत 


ओकारो शुह्योतेति, नन्वस्मिन्नपि पक्षे समाना लक्षणा, उद्गीथशग्दस्यावयचलः 


पक्ष सदोष हैं, इससे वे पयुंदस्त हैं । केवळ एक विशेषण पक्ष हो निर्दोष है, अतः उसका ग्रहण 
किया जाता है । उनमेंसे प्रथम अध्यासमें तो जो वुद्धि अन्यत्र अध्यस्त होती है, उस शब्दको लक्षगा- 


वृत्ति प्रसक्त होगी ओर उसके फनकी कल्पना करनी पड़ेगी । यदि कहो कि “आपयिता ह०' ( वह 
यजमानकी कामनाओंको प्रास करानेवाळा होता है) इत्यादि फछ श्रुति है, तो यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि उसका अन्य फल है अर्थात्‌ वह अन्यका फल है। छाति बादिख्पसे ओंकारको इष्टिका फल 
है उद्गीथके अध्यासका फल नहीं है । अपवादमें मी फलका अमाव समान है । यदि कहो कि मिथ्या- 
ज्ञानकी निवृत्ति उसका फङ है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि उसका पुरुषाथंरूप फल उपोयोग ज्ञात 
नहों होता और कमी भी ओंकारसे ओंकार बुद्धि और उद्गीथसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त नहीं होती, यह 
वाक्य [ ओमित्येतदक्षमुद्गीयमुपासीत ] वस्तुतत्व प्रतिपादन परक भी नहीं है, कारण कि वह 
उपासना विधि परक है । इसीप्रकार एकत्व पक्ष मी संगत नहीं है, क्योंकि उस पक्षमें दो वार शब्दका 
उच्चारण निरथंक होगा । एक ही वार उच्चारणसे विवक्षिताथं समर्पित हो जाता है। होत्रविषदक 
अयवा आध्तर्येविषयक ओंकारशब्द्ाच्य अक्षरमें मी उद्गोयशव्दकी प्रसिद्धि नहीं है। योर 
सामकी उद्गीयचब्दवाच्य सम्पूणं दुसरी भक्ति-मागमें मी ऑकारशन्रइकी प्रसिद्धि नहीं दै, जिससे 
उसमें एकार्थत्व हो । अतः परिशेषसे विशेषणपक्ष ही परिगुहीत होता है, क्योंकि ओंकारकी व्याप्ति 
सबवेदसाघारण-समान है । सवंव्यापी & अक्षर यहाँ प्रसक्त न हो, अतः उद्गीय णब्दसे ॐ 
अक्षर यहाँ विशेषित किया जाता है, किसप्रकार उद्गोथके अवयवभूत ओंकारका प्रकृतमें ग्रहण किया 
“ सत्यानन्दी' 


-दीपिका 

सम्बन्ध भी असिद्ध होनेसे कल्पनीय द्वोगा, इससे प्रतीकोपासनाका फल मी कल्पनीय होगा, अतः 
गौरव है । यदि कहो कि 'आपयिता ह बै कामनां सवति' इस धुतिमें फलका अवण है! तो यह फल 
अध्यासका नहीं है, किन्तु उपासनाका है। इसीप्रकार अध्यासके समान अपवादका सो फछ नहं है । 

७ जैसे पटके अवयवों अथवा ग्रामके अवयवरुप कुछ घरोंके जल जानेपर पट जळ गया, 
ग्राम जळ गया, ऐसा व्यवहार छोकमें प्रसिद्ध दै । इसप्रकार संव वेदढ्यापी ॐ कारका निराकरण 
कर उद्गीयके अवयवरूप ॐ कारमें प्राणदृष्टि विधानके लिए विशेषण ही युक्त है, क्योंकि इसमें 
कल्पना लाघत्र है । इससे विशेषण पक्ष निर्दोष है॥ ९ ॥ 
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क्षणाथ॑त्वात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌ लक्षणायामपि तु संनिकपेविप्रकणो अवत एव । अध्यास- 
पक्षे ह्यर्थान्तरवुद्धिरर्थान्तरे निक्षिप्यत इति विप्रकृष्टा लक्षणा बिशोषणपक्षे त्ववयविवच- 
नेन शब्देनावयंचः समर्प्यत इति संनिकृष्टा, समुदायेषु हि प्रद्नत्ताः शब्दा अचयवेष्वपि 
प्रवर्तमाना इष्टाः परग्रामादिषु । अतश्च व्यापतेहेतोरोनित्येतदक्षरनित्येतस्योद्गीथमित्ये- 
तद्विशेषणमिति समञ्जसमेतत्‌ , निरवद्यमित्यथः ॥ ९ ॥ 

( ५ सर्वाभेदाधिकरणम्‌ । सू० १० ) 


सर्वाभेदादन्यत्रेमे ॥ १०॥ 
पदच्छेद्‌- सर्वाभेदात्‌, अन्यत्र, इमे । 


सूत्नाथं--किसी शाखामें पठित ( इमे ) वसिष्ठत्व आदि गुण ( अन्यत्र ) अन्य श्चाखामें मी 


गृहीत होते हैं, ( सर्वाभिदात्‌ ) क्योंकि सव शाखाओंमें प्राणविज्ञानका अभेद है । 

& वाजिनां छन्दोगानां च प्राणसंवादे श्रेष्यगुणान्वितस्य प्राणस्योपास्यत्वसुक्तम्‌। 
चागादयोऽपि हि तत्र बसिष्ठत्वादिशुणान्विता उक्ताः, ते च गुणाः प्राणे पुनः प्रत्यर्पिताः- 
“यद्वा अहं वसिष्टाऽस्मि स्वं तद्वसि्ठोऽसि’ (बुंह० ६।।।१४) इत्यादिना । अन्येष[मपि तु शाखिनां 
कौषीतकिप्रशुतीनां प्राणसंचादेषु “अथातो निःश्रेयसादानमेता ह चै देवता अहंश्रेयसे विवदमानाः 
( कौ० २।१४ ) इत्येचंज्ञातीयकेषु प्राणस्य श्रैष्ठयसुक्तम्‌, न त्विमे वसिष्ठत्वादयोऽपि 
गुणा उक्ताः। तत्र खंशयः--किमिमे वसिष्ठत्वादयो गुण कचिदुक्त। अन्यत्राप्यस्ये- 
रक्षुत नास्येरन्निति। तत्र प्राप्तं तावन्नास्येरन्निति। कुतः? एवंदाब्दसंयोगात्‌ । 


जाय [ इस अमिप्रायसे | परन्तु इर पक्षमें मो लक्षणाका प्रसंग समान है, कारण कि उद्गीथशब्दका 
अवयव अथं लक्षणासे होता है । यह सत्य है, परन्तु लक्षणामें मी तो संनिकषं और विभ्रकषं होता 
ही है । अध्य्रास-पक्षमें अन्य अथे विषयक बुद्धि दूसरे अथमें प्रक्षिप्त होती है, अतः विप्रकृष्ट लक्षाणा है, 
बिशेपणपक्षमें तो अवयवी वाचक शब्दसे अवयव समर्पित होता है, इससे संनिकृष्ट लक्षणा है। 
समुदायोंमें प्रवृत्त शब्द अवयवोंमें मी प्रवृत्त होते देखे जाते हैं। जैवे पट, ग्राम अदिमें। इसलिए 


व्याप्ति हेतुसे ॐ इस अक्षरका 'उद्गोथ' यह विशेषण है, इसप्रकार यह समञ्जस-निर्दोष है, 
ऐसा अथं है ॥ ९॥ 


वाजसनेयी ओर छान्दोगोंके प्राणसंवादमें श्रेष्ठत्वगुणसे युक्त प्राणको उपास्य कहा गया है, भौर 
उसमें वागू आदि मी वसिष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त कहे गये हैं। और वे गुण 'यद्वा अहं०' ( मैं जो 
प्रतिष्ठा है, सो तुम ही उस प्रतिष्ठासे युक्त हो, ऐसा नेत्रने कहा ) इत्यादिसे पुनः प्राणमें प्रत्यपित 
किये गये हैं । और कोपीतको आदि अन्य थाखावालोंने भी तो 'अथातो निःश्रेयसादानमेता०' (अव 
श्रेष्ठताका निर्धारण होता है ये देवता अपनी थेष्ठताके लिए विवाद करते हुए) इसभ्रकारके प्राणसंवादों- 
में प्राणको श्रेष्ठ कहा है । परन्तु ये वसिष्ठल्व आदि गुण नहीं कहे गये हँ । वहाँ संशय होता है कि 
. किसी शाखामें कहे गये ये वसिष्ठत्व द्यादि गुण क्या वे अन्य शाखामें भी लिये जाते हैं अथवा नहीं लिये 
जाते ? नहीं लिये जाते, ऐसा वहाँ प्राप्त होता है। किससे ? इससे कि “एवं! शब्दका संयोग दै । 
“अथो य एवं विद्वान्‌०' (प्राण श्रेष्ठ है, इसभ्रकार जानेवाला जो विद्वानु प्राणमें निःश्रेयसको जानकर 

सत्यानन्दी-दीपिका . 

& विषय समझानेके लिए वाजसनेयी ओर छान्दोग उमय सम्मत,अथं “वाजिनां' इत्यादिसे 
कहते हैं वाणी वसिष्ठत्य गुणवाली है, क्योंकि वाग्मी लोकमें सुखपुवंक निवासका दशन है, नेत्र 
प्रतिष्ठा गुणसे युक्त हैं, क्योंकि नेत्रवालोकी पाद प्रतिष्ठा देखनेमें आती है। श्रोत्र सम्पदू गुण विशिष्ट 


। 
| 
। 
| | 
| 


| 
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“झ्थो य पुवं विद्वान्माणे निःश्रेयसं विदित्वा' ( को० २।१४ ) इति तत्र तत्रैवंशब्द्रेन वेद्य चस्त- 
निवेद्यते । पवंशाव्दश्च संनिहितावछस्वनो न गराखाततरपरिपठिठमेपलात जा 
शाकलोति निवेदयितुम्‌ । तस्मात्स्वप्रकरणस्थैरेव शुणेनिराकाङ्कस्वमिति । # एवं प्राप्त 
प्रत्याह-अस्येरन्निमे गुणाः कचिदुक्ता चसिष्ठत्वादयोऽन्यत्रापि। कुतः? सर्वाभेदात्‌। 
खर्त्रैव दि तदेवैकं प्राणविज्ञानमभिन्न प्रत्यभिशयते, प्राणसंवादादिसारूप्यात्‌ । अभेदे 
च विज्ञानस्य कथमिमे गुणाः कचिडुक्ता अन्यत्र नास्येरन्‌ ? नन्वेवंशञ्दस्तत्र तत्र भेदेने- 
चंजातीयकं गुणजातं वेद्यत्वाय समप॑यतीत्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यद्यपि कौषीतकित्राह्मणग- 


“वृवद्तगुणा (यमासा कम क न 
श्रेष्ठ होता है) इसप्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलोंमें 'एवं” शब्दसे वेद्य वस्तु निवेदित की जाती है ओर संनिहिता- 


वलम्बी 'एवं शब्द अन्य शाखाओंमें पठित इसप्रकारके गुण समूहका निवेदन नहीं कर सकता, 
इसलिए अपने प्रकरणमें स्थित गुणोंसे हो निराकांक्षता है। सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-- 
कहींपर उक्त ये वसिष्ठत्त॒ आदि गुण अन्यद्याखामें भी गृहीत होते हैँ, किससे ? इससे कि सर्वत्र 
अभेद है । सभी शाखाओमें वही एक अभिन्न भ्राणविज्ञान ्रत्यमिञ्चात होता दै, क्योंकि प्राण- 
संवाद आदि समान है । विज्ञानका अभेद होनेपर किसो शाखामें कहे गये ये गुण अन्य याखाओंमें 
क्यों नहीं लिये जायेगे । परन्तु ऐसा कहा गया कि एवं शब्द तत्‌-तत्‌ स्थलमें इसप्रकारके गुण 
समुहका भेदरूपसे वेद्यत्वके लिए समपंण करता है। सि०-इसपर कहते है-यद्यपि कौषीतकिब्राह्मण गत 
"एवं शब्दसे वाजसनेयी ब्राह्मणगत गुण समुदाय प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि वे गुण असंनिहित हैं, 
तथापि उसी विज्ञानमें वाजसनेयी ब्राह्मणगत “एवं” शब्दसे वे गुणसमृह प्रतिपादित हैं। इसलिए 
अभिन्न विज्ञानसे अवबद्ध-सम्बद्ध अन्य शाखागत मी गुण समुदाय अने शाखागत गुण समुहसे भिन्न नहीं 
होते और ऐसा होनेपर श्रुतह्वानि अथवा अश्रुत कल्पना भी नहीं होती । एक शाखामें मी श्रुत गुण 
संत्र ही श्रुत होते हैं, क्योंकि गुणवानुके भेदका अमाव दै। अपने देशमें शोयं आदि गुणख्पसे 
प्रसिद्ध देवदत्त अन्य देशमें गया हो उस देशवासियों दरा उसके शौय आदि गुण अज्ञात 


_ होनेपर भी वह उन गुणोसे रहित नहीं होता, और जैसे परिचय विशेषसे वहाँ अन्यदेशमे भी देवदत्त 


“दीपिका 
हैं, क्योंकि श्रोत्रवालोंको ही श्रवण जल सम्पत्ति होती है, मन आयतन गुण 
युक्त है, क्योंकि वह वृत्तिद्वारा सब भोग्य पदार्थोका आश्रय है, वे गुण गुणीकी श्रेष्ठ्ताका निश्‍चय कर 
वागू आदिसे प्राणमें ही अपित किये गये हैं, ऐसा दोनों द्याखाओमें सम्मत अर्थ है। अब इस 
अधिकरणका “अन्येषास” इत्यादिसे विषय कहते हैं । यहाँपर गुणोंका अनुपसंद्वार पुवपक्षका और और 
उपसंहार सिद्धान्तका फल है। - 
& “कौषीतकिश्र॒तिस्थ प्राणः, चसिष्ठर्वादिगुणकः, श्रेष्ठपाणत्वात्‌, बाजिश्रुतिस्थप्राणवत्‌'' 

( कौषीतकी भुतिमें स्थित प्राण वसिष्ठत्व आदि गुणवाला है, श्रेष्ठ प्राण होनेसे, वाजिभुतिस्य प्राणके 
समान ) इसप्रकार अश्नुत गुणोंका अनुमान होनेपर त हानि नहीं है और अभुतकी कल्पना मी 


नहीं है. क्योंकि कोई विरोध नहीं है । इसको 'न चैवंस इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं ॥ १० ॥ 


६६७ ब्रह्मसुत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा०३ 


ऽप्यस्येरन्‌। तस्मादेकप्रधानसंबद्धा घर्मा ए कत्राप्युच्यमानाः खर्वत्रेचोपसंहतंव्या इति । 
( ६ आनन्दा्धिकरणम्‌ । स० ११-१३ ) 
आनन्दादयः प्रधानस्य ॥ ११॥ 

पढ्च्छेद्‌- आनन्दादयः, प्रधानस्य । 
सूार्थ--( प्रधानस्य ) ब्रह्मके ( आनन्दादयः ) आनन्दत्व आदि धर्मोक़ा संत्र उपसंहार 

होना चाहिए, क्योंकि सत्र शाखाओं में वेच्य ब्रह्म एक है । 

& ब्रह्मस्चरूपप्रतिपादलपरासु श्र॒तिष्वानन्दरूपत्वं विज्ञानघनत्वं सगगसत्वं सर्वा 
त्मत्वमित्येचंजातीयका बरह्मणो धर्माः कचित्केचिच्छ्यन्ते। तेछु खंशायः-किभानन्दाद्यो 
_ ब्रह्मघर्मा यत्र याचन्तः शूयन्ते तावन्त एव तन्न प्रतिपत्तव्याः, कि चा खद खबंत्रेति । तत्र 
यथाश्चतिविभागं चर्मप्रतिपत्तौ प्राायामिदसुच्यते-आनन्दाद्यः प्रधानस्य प्रह्मणो घर्मा 
सें सर्वत्र प्रतिपत्तव्याः। कस्मात्‌? खर्वाभेदादेव । सर्वत्र हि तदेचेक्रं प्रधानं विशोप्यं 
घ्रह्म न भिद्यते । तस्मात्सावंजिकत्वं ब्रह्मधर्माणाम्‌, तेनेव पूर्वाधिकरणोदितेन देवदत्त 
शौर्यादिनिदशनेन ॥ ११॥ 

नन्वेचं सति प्रियशिरस्त्वाद्योऽपि धर्माः खब सर्वत्र संकीर्येरन्‌ । तथाहि 
तैत्तिरीयक आचन्दमयमात्मानं प्रक्रम्यास्नायते-'तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः पक्षः। 
प्रमोद उत्तरः पक्षः। आनन्द आत्मा । ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ ( चै० २।५ ) इति । अत उत्तरं पठति- 


के गुण अवमासित होते हैं, वेसे ही सम्वन्ध विरोषसे अन्य शाखाके उपास्य गुण भी दूसरी शाखामें 
लिये जाते हैं। इसलिए एक शाखामें कहे हुए एक प्रधानके साथ सम्वद्ध धर्मोका समी द्याखाओंमें 
उपसंहार होना चाहिए ॥ १० ॥ 

ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंमें आदन्दरूपत्व, निज्ञानघनत्व, सवंग्रतत्व ओर 
सर्वात्मत्व इसप्रकारके ब्रह्मके घमं कहीं पर कोई सुने जाते हैं। उनमें संशय होता है--वया ब्रह्मके 
आनन्द आदि घमं जहाँ जितने सुने जाते हैं उतने ही वहाँ प्रतिपत्तव्य हैं अथवा सवकी सर्वत्र प्रति- 


पत्ति होनी चाहिए ? थुतिविभाग के अनुसार धर्मोकी प्रतिपत्ति प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--प्रधातमूत | 


ब्रह्मके आनन्द आदि सब घमं सवंत्र जानने चाहिए, किससे ? सबके साथ अभेद होनेसे ही । वही एक 
प्रधान विशेष्य ब्रह्मा सवंत्र भिन्न नहीं है। इसलिए पूर्वाधिकरणमें उक्त उसी देवदत्तके थौय॑ आदि 
दृष्टन्तसे ब्रह्मके घमं सावंत्रिक हैं ॥ ११॥ 

परन्तु ऐसा होनेपर प्रियशिरस्त्व आदि सव धमं भी सर्वत्र संगृहीत होंगे, क्योंकि तैत्तिरीयकमें 
आनन्दमय आत्माका उपक्रम कर 'तस्य प्रियमेव शिरः०” (उस आनन्दमय आत्माका प्रिय ही शिर है, 
मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है ओर ब्रह्म पुच्छ-प्रतिष्ठा है ) ऐसी श्रुति 
है, इससे उत्तर कहते है-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “आनन्दो अर्मः इसप्रकार ब्रहाके साथ सामानाधिकरण्यसे पठित वे आनन्द आदि पद 
जडत्व, दुःसत्व, मिथ्यात्व आदि ब्रह्ममें कल्पित विरुद्ध घर्मोकी निवृत्ति द्वारा अखण्ड अद्वय ब्रह्मका 
छक्षणासे बोध कराते हैं, इसलिए व्यय नहों हैं। “सच्चिदानन्द अद्वय निविशेष ब्रह्म मैं हूँ' ऐसा विशेष 
ज्ञान जितने पदोंसे संभव हो उतने पदोंका उपसंहार युक्त है, अतः ब्रह्मके आनन्दत्व आदि समी घमो 
का सव शाखाओंमें उपसंहार होना चाहिए ॥ ११ ॥ 
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ग्रियशिरस्त्वा्यप्रा्िरुपचयापचयौ हि भेदे ॥ १२॥ 

पद्च्छेद्‌-ग्रिययिरस्त्वाद्यप्राप्तिः, उपचयापचयो, हि, भेदे । 

सून्ञार्थ--एक द्याखामें श्रुत ( प्रियक्षिरस्त्वाद्यप्राप्तिक्‍ ) प्रियशिरस्त्वादि धर्मोकी सर्वत्र प्राप्ति 
नहीं है, ( हि) क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद और आनन्द ये परस्परकी और अन्य भोक्ताकी अपेक्षासे 
( उपचयापचयो ) वृद्धि ओर हासरूपसे उपलब्ध होते हँ, ये ( भेदे ) भेदमें ही हो सकते हैं, ब्रह्म 
तो एक है, अतः उसके धमं नहों हो सकते । > 

भ्रियद्विरस्त्वादीनां घर्माणां तैत्तिरीयक आस्नातानां नास्त्यन्यत्र प्राप्ति:। यत्का- 
रणं प्रियं मोदः प्रमोद आनन्द इत्येते परस्परापेक्षया भोकत्रन्तरापेक्षया चोपचितापचित- 
रूपा उपलभ्यन्ते । उपचयापचयौ च सति भेदे संभवतः, निमदं तु ब्रह्म “एकमेवाद्वितीयम्‌ 
( छा० ६1२1१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । न चेते प्रियशिरस्त्वादयो ब्रह्मधर्मा, कोशघर्मास्त्वेत 
हत्युपदिएमस्माभिः “आनन्दुमयोऽभ्यासात्‌ ( ब्रह्मसूत्र १।१।१२ ) इत्यत्र। अपि च परस्मि- 
स्त्रह्मणि चित्ताचतारोपायमात्रत्वेनेते परिकदप्यन्ते, न द्रष्टव्यत्वेन। एचमपि खुतरामन्यत्रा- 
प्रातिः प्रियशिरस्त्वादीनाम । ्रह्मघ्मास्त्वेतान्छत्वा न्यायमात्रमिदमाचार्येण प्रवर्ितम्‌- 
प्रियशिरस्त्याद्यप्रापिरिति । स च न्यायोऽन्येषु निश्चितेषु त्रह्मघमंषूपासनायोपदिड्यमानेधु 
नेतव्यः संयद्वामादिघु सत्यकामादिघु च । तेषु हि. सत्यप्युपास्यस्य ब्रह्मण एकत्वे, 
प्रक्रमभेदादुपासनाभेदे सति, नान्थोन्यधर्माणामन्योन्यत्र प्रापिः। यथा च हे नार्यावेकं 
नुपतिसुपाखाते-ऊतरेणान्या चामरेणान्या, तत्रोपास्येकत्वे5प्युपासनाभेदो धर्मव्यवस्था 
च अवति--एवमिद्दापीति। उपचितापच्रितशुणत्वं दि सति भेदव्यवद्दारे सगुणे प्रह्मण्युप- 
पद्यते, न निर्गुणे परस्सिन्त्रह्मणि । अतो न सत्यकामत्वादीनां धर्माणां कचिच्छुतानां 
सर्वत्र प्रातिरित्यर्थः ॥ १९॥ र 

इतरे त्वथेसामान्यात्‌ ॥ १३॥ 
_पदच्छेद-इतरे, तु, अथंसामान्याद। ___________-_--_- तु, अथंसामान्यात्‌ । 
वेत्तिरीयकमे पस्ति प्रियशिरस्त्वादि घर्मोकी अन्यत्र प्राप्ति नहीं है, क्योकि प्रिय, मोद, प्रमोद 

और आनन्द ये परस्परकी और अन्य भोक्ताकी अपेक्षासे उपचित ( वृद्धि) ओर अपचित ( हास ) 
रूपसे उपलब्ध होते हैं और उपयय और अपचय भेदके होनेपर संभव हैं। किन्तु ब्रह्म तो “एकमेचा- 
द्वितीयम” ( एक ही अद्वितीय है ) इत्यादि श्रुतियोंसे भेद रहित ज्ञात होता है। ओर ये प्रियद्षिर- 
त्वादि बरह्मके घम नहीं हैं, किन्तु ये कोशे घमं हैं। ऐसा हम 'आनन्दमयोडम्यासात' इस सुने 
कह चुके हैं। परब्रह्ममें चित्तको अवस्थितिके साघनमात्रख्पसे परिकल्पित किये गये हैं, द्रष्टन्परूपसे 
नहीं । इसप्रकार भी प्रियशिरस्त्व आदिकी सुतरां अन्य घासामें अप्राप्ति है। इन प्रियधिरसत्व आदिको 
ब्रह्मके घमं मानकर प्रियश्षिरस्व आदिकी अप्राप्ति है, यह न्यायमात्र आचायने प्रदर्शित किया है । 
वह न्याय उपासनाके लिए उपदिश्यमान संयद्वामत्व आदि आर सत्यकामत्व आदि निर्चित ब्रह्मके 
अन्य घर्मोमि लेना चाहिए, क्योंकि उनमें उपास्य ब्रह्मकें एक होनेपर मी उपक्रमके भेदसे उपासनाका 
भेद होनेपर अन्योन्य धर्माडी अन्योन्य शाखा प्राप्ति नहँ है । जैसे दो स्तिया एक राजाकी सासा 
' सैवा करती हैं, एक छत्रसे और दूसरी चेवरसे । उसमें उपास्यके एक होनेपर भी या स्व 
! योर धमकी व्यवस्था होती है, से यहां भी होना चाहिए । उपचित ओर थपचित न झर 
' व्यवहारके होनेपर सगुण ब्रह्ममें उपपन्न होता है, निगुंग परब्रह्म नहीँ । इसळिए किली या 
' थत सत्यकामत्व आदि धर्मोकी सब चाखानेमि प्राप्ति नहीं है, ऐसा अपं है॥ १३ ॥ 
Fs: रट्ट 


Ps 


त वि 0 म 
> 


| 
|| 
| 


rr hiner iis 
५००७१0 +p a PH 


६६६ त्रहमलून-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० ३ | 


| 


| 


सुन्नाथ--( इतरे तु) आनम्द आदि धर्मोका तो सवंत्र उपसंहार होना चाहिए, ( नथ. 
सामान्यात्‌ ) क्योंकि प्रतिपाद्य ब्रह्म सवंत्र एक है । 
इतरे त्वानन्दादयो धर्मा ब्रह्मस्वरूपप्रतिपादनायैबोच्यमाना अ्थसामान्याताति- 
पाद्यस्य ब्रह्मणो घर्मिण एकत्वात्सचे सर्वत्र प्रतीयेरन्निति वैपस्यम्‌, प्रतिपत्तिमाज प्रयोजना 
हित इति ॥ १३॥ 
( ७ आध्यानाधिकरणम्‌। सू० १४-१५ ) 
आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ १४॥ 
पद्च्छेद्‌--आध्यानाय, प्रयोजनाभावात्‌ । 
सून्नाथ--'इन्द्ियेम्य: परा ह्यार्था' इस श्रुतिमें ( आध्यानाय ) आध्यान पूवंक सम्यर्दशंनके 
पुरुष परत्वसे प्रतिपादित है, अथं आदि नहीं, ( प्रयोजनाभावात्‌ ) क्योंकि इनके परत्व प्रति- 
पादनमे कोई प्रयोजन नहीं है । 
& काठके हि पठ्यते-'इन्दरियेभ्यः परा र्था अर्थेभ्यश्च परं सनः | मनसस्तु परा बुद्धि" 
( क० ३।१० ) इत्यारभ्य 'पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्ठा सा परा गतिः ( क० ३।११ ) हृति । तत्र 
संशायः--किमिमे सर्व पवार्थादयस्ततस्ततः परत्वेन प्रतिपाद्यन्त उत पुरुष एवैभ्यः 
स्वेभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति। तत्र तावत्सवंषामेवैषां परत्वेन प्रतिपादनमिति भवति 


मतिः। तथा हि भ्ूयते-'इदमस्मात्परमिदमस्मात्परम्‌' इति। नु बहुष्वथषु परत्वेन 


परन्तु ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए कहे हुए अन्य आनन्द आदि धमं यथे 
सामान्यसे प्रतिपाद्य धर्मी ब्रह्मके एक होनेसे सव सवंत्र प्रतीत होने चाहिए यही वेषम्य है, क्योंकि वे 
ब्रह्मकी प्रतिपत्ति-ज्ञानमात्र प्रयोजनवाले हैं ॥ १३॥ 

काठकमें “इन्द्रियेभ्यः परा०' ( इन्द्रियोंकी अपेक्षा उनके विषय पर-सूक्ष्म अथवा श्रेष्ठ हैं, 
विषयोंसे मन पर है और मनसे बुद्धि पर है ) ऐसा आरम्भकर 'पुरुषाच्न०' ( पुरुषसे पर और कुछ 
नहों है, वही सूक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा है, वही परागति-उत्कृष्ट गति है) इसप्रकार कहा जाता है। यहाँ 
संशय होता है-क्या ये सव अथं आदि तत्‌ तत्से पररूपसे प्रतिपादित हैं अथवा पुरुष ही इन सबसे 
पररूपसे प्रतिपादित है? उसमें इन सबका परख्पसे प्रतिपादन है, ऐसी मति होती है, क्योंकि यह 
इससे पर, यह इससे पर? ऐसा श्रुति कहती है । परन्तु बहुत अरथोमें परख्पसे प्रतिपादन करना यदि 
अभीष्ट हो तो वाक्य भेद होगा ? यह दोष नहीं है, कारण कि वावयके बहुत्वकी उपपत्ति होती है । 
परत्वसे युक्त अनेक विषयोंके प्रतिपादनके लिए ये अनेक ही वाक्य समथ होते हैं। इसलिए इनमें 
प्रत्येकका पररूपसे प्रतिपादन है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-इन समीसे पुरुष ही पर- 


& संयद्वामत्व आदि घमासि सत्यासन्यी दीका क्योंकि इनका केवल ब्रह्मका ज्ञान 
कराना ही प्रयोजन है । अतः सत्य, ज्ञान, आनन्द, आत्मा और ब्रह्म इन दाब्दोंका सर्वत्र उपसंहार 
(म) च करना चाहिए । पृव॑पक्षमें सत्य आदि पदोंके अनुपसंहारसे वाक्याथंका अनवधारण फल हैं। 

तो सत्य आदि पदोफे उपसंहारसे वाक्याथंका अवधारण फल है ॥ १३॥ 

% पूर्वेपक्षी- अथ आदिमें भी परत्व मानना चाहिए, क्योंकि इनका ध्यान मी सप्रयोजन है, 
'दुशमन्वन्तराणीह वित्ठन्तीखरियचिन्तकाः । भौतिकास्तु शतं पूर्णं सहनं स्वमिसानिकाः ॥ 
वौद्धा दशसहस्राणि दिष्ठन्ति विग्रतउवराः। पूर्ण शतसहस्रं तु तिष्ठतत्यव्यक्तचिन्तकाः ॥ 
पुरुष निशुणं प्राप्य काळसंख्या न विद्यते ।' ( विष्णुपुराण ) ( इच्द्रियोंका घ्यात करनेवाले 
दश भन्वन्तर रहते हैं, भौतिक अभिमानके चिन्तक पूणं सौ सहत्न मन्वन्तर रहते हैं। बुद्धिके चिन्तक 
ददसह्न मन्वन्तर कष्ट रहित रहते हैं, अव्यक्तके चिन्तक पूर्ण सो सहल मन्वन्तर रहते हैं! बो 


_ अचि० ७ स्‌० १५ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६६७ 


प्रतिपिपादयिषितेपु वाक्यभेदः स्यात्‌ नेष दोषः, वाक्यवहुस्योपपत्तेः । बहून्येव ह्येतानि 
चाफ्यानि प्रभवन्ति वहुनर्थान्परत्वोपेतान्प्रतिपादयितुम्‌। तस्मात्प्रत्येकमेषां परत्वप्रति- 
पाद्नमिति । ॐ एवं प्राते ्सः-पुरुष एव ह्येभ्यः सवेभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌, 
न प्रत्येकमेषां परत्वप्रतिपादनम्‌। कस्मात्‌? प्रयोजनाभावात्‌ । न द्दीतरेणु परत्वेन 
प्रतिपन्ने षु किचित्प्रयोजनं इञ्ष्यते भयते चा । पुरुषे त्विन्द्रियादिभ्यः परस्मिन्सर्वानर्थ- 
ब्रातातीते प्रतिपन्ने इश्यते प्रयोजनं मोक्षसिद्धिः। तथा च थ्रुतिः--'निचाय्य तन्म्रत्युसुखा- 
स्रमुच्यते' ( क० ३।१५ ) इतिं । अपि च परप्रतिषेधेन काष्ठाशब्देन च पुरुषविषयमादर 
ददांयन्पुरुषप्रतिपत्त्यर्थच पूर्वापरप्रवाहोक्तिरिति द्रांयति-आध्यानायेति । आध्यानपूचं- 
काय सम्यग्दशनायेत्यथः । खस्यग्दर्शनाथंमेव हीहाध्यानमुपदिध्यते, न त्वाध्यानमेच 
स्वप्रधानम्‌ ॥ १४ ॥ 
आत्मशब्दाच्च ॥ १५॥ 

पद्च्छेद्‌--यआत्मशन्दात्‌, च । 

सूनचाथ--एप सर्वेषु' इत्यादि श्रुतिसे प्रकृत पुरुषमें आत्मशब्दका श्रवण होनेसे यह वाक्य 
आत्मपरक ही है, क्योंकि श्रृतिसे आत्मामें मानान्तरावेद्यत्व अपूवंका प्रतिपादन है । 

क इतश्च पुरुषप्रतिपत्त्यथवेयमिन्द्रियादिप्रवाहोक्तिः । यत्कारणम्‌ “पुष सबंघु भूतेश 
गूढोत्मा न प्रकाशते । इझ्यते त्वग्यया बुद्धया सूक्ष्मया सूक्ष्मदशिमिः' ( कठ० ३।१२ ) इति प्रकृतं 
पुरुषमात्मेत्याह । अतञ्चानात्मत्वमितरेषां विवक्षितमिति गम्यते । तस्यै च दुर्विज्ञानतां 


संस्क्कतमतिगस्यता च दर्शयति। तद्विज्ञानायेच ‘यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञः' (कठ० ३।१३) इत्या- 


खूपसे प्रतिपादित है, किन्तु इनमेंसे प्रत्येक अथं आदिमे परत्व प्रतिपादन युक्त नहीं है, किससे ? इससेकि 
प्रयोजनका अमाव है, अम्योंके पररूपसे ज्ञात होनेपर कोई प्रयोजन देखा अथवा सुना नहीं जाता । 
इन्द्रियादिसे पर सवं अनथ समुदायसे रहित परपुरुषके ज्ञात होनेपर तो मोक्षसिद्धिङप प्रयोजन देखा 
जाता है, क्योंकि 'निचाय्य तं०' (उस आत्मतत्त्वको जानकर पुरुष मृत्युके मुखसे छूट-मुक्त हो जाता दै) 
ऐसी श्रुति है। और परके प्रतिषेषसे और काष्ठाशब्दसे पुरुप विषयक आदर दिखलाते हुए पुरुषकी 
प्रतिपत्तिके लिए ही पूर्वापर प्रवाहको उक्ति है, ऐसा दिखळाते हैँ~आध्यानाय' इति । “आध्यानपूर्वक 
तस्वज्ञानके रिए' ऐसा अथं है। सम्यग्दशंनके लिए ही यहाँ आघ्यानका उपदेश किया जाता है, 
आध्यानका ही स्वप्रघानरूपसे उपदेश नहीं किया जाता है॥ १४॥ 

इससे भी इन्द्रिय आदिके प्रवाहकी उक्ति केवल पुरुषकी प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) के लिए ही है, 
क्योंकि 'एप-सर्चेषु सूतेषु०' ( सम्पूर्ण भूतोमिं छिपा हुम यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता। यह तो 
सुक्ष्मदर्शी पुरुषोंद्रारा अपनी तीव्र और सुदमबुद्धिसे ही देखा जाता है) यह श्रृति प्रकृत पुरुषको 
आत्मरूपसे कहती है । इससे ऐसा ज्ञात होता है कि अन्योमें अनात्मत्व विवक्षित है। ओर उसीमें 


सत्यानन्दी 

निगुंग पुरुषको प्राप्त करता है उसके लिए कालकी संख्या-अवधि नहीं pane यय 
भेद माननेमें अत: उक्त सब वाक्य प्रत्येक अयं आदिको परर्पसे वर्णन करते हैँ । 
पूव॑पक्षमें पाप pe भेद है, सिद्धान्तमे वाक्यकी एकतासे विद्याकी एकता है । 

& सिद्धान्ती--'एवं प्राप्त मूसः' इत्यादिसे कहते हैं ॥ १४॥ | 

# तद्विष्णोः परमं पदम! और 'पुरुषान्न परं किज्चित? इसप्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक- 
रूप होनेसे सब बाक्योंका तात्य पुरुषके प्रतिपादनमें है । इथ प्रकार एकवातयता निश्‍चित होनेपर 
वाक्यभेद और फलभेदको कल्पना युक्त नहीं है ॥ १५॥ . 
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दुविज्ञेयता और संस्कृतबुद्धि गम्यता दिखलाती है । उसके विज्ञानके लिए ही 'यच्छेद्वाडइमनसी प्राज्ञः० 


६६८ त्रहसूज्ञदाङ्करभाष्य [ अ° ३ पा० ३ 


ध्यान विदधाति । तद्व्याख्यातम्‌ ‘आाचमानिकमप्येकेषाम्‌' (ब्रह्मसूत्र १।४।१) इत्यत्न । एवम 
तेकप्रकार आशयातिशयः श्रुतेः पुरुषे लक्ष्यते, नेतरेघु । अपि च ‘सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्वि 
ष्णोः परमं पद्म! ( क० ३।९ ) इत्युक्ते, कि तदध्वनः पारं विष्णोः परमं पदमित्यस्यामाका 
ङक्षायामिन्द्रियाद्यचुक्कमणात्परमपदप्रतिपत्त्यथ एवायमास्नाय इत्यवसीयते ॥ १५॥ 
( ८ आत्मणुहीस्यधिकरणस्‌ । सु० १६-१७ ) 
आत्मणुहीतिरितरबदु्तरात्‌ ॥ १६॥ 

पद्च्छेद्‌--आत्मगृहीतिः, इतरवत्‌, उत्तरात्‌ । 

सूज्ञाथ--( आात्मगृहीतिः ) 'आत्मैवेदम' यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण है अन्यका 
नहीं, क्योंकि ( इतरवत्‌ ) अन्यके समान, ‘आत्मन आकाशः’ इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें मी आत्मशव्दसे 


परभात्माका ग्रहण है ( उतरात्‌ ) “स ईक्षत' इस प्रकार उत्तर विशेषण वाक्योंसे भी जैसे परमात्माका 
ही ग्रहण है, वेसे यहाँ भी आात्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण होना चाहिए । 


ओ पेतरेयके थ्रयते- “आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीन्नान्यस्किचन मिषत्स ईक्षत लोकाच 
सजा? इति ( ऐ० १।१ ) 'स इमाँछोकानसुजताम्मो मरीचीमरमापः’ ( ऐ० १।२ ) इत्यादि । तत्र 
संशयः-कि पर एवात्मेहात्मदाव्देनामिलप्यत उतान्यः कश्चिदिति । कि तावत्पाप्म्‌ न | 
परमात्मेद्दात्मशब्दरामिलप्यो भवितुमर्हतीति । कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयदशोनात्‌। ननु ¦ 
चाक्यान्ययः सुतरां परमात्मविषयो इञ्यते, प्राशुत्पत्तेरात्मेकत्वाचधारणात्‌, इक्षणपूर्व 
कस्ष्टत्ववचनाच्च। नेत्यच्यते, लोकखष्टिवचनात्‌ । परमात्मनि हि स्रष्टरि परिशृह्ममाणे 
महाभूतसरष्टिरादौ वक्तव्या, लोकस्वष्टिस्त्विद्दादाबुच्यते । रोकाश्च महाभूतसंनिवेश- 
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( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें उपसंहार करे ) इस प्रकार आध्यानका विधान करती है । उसका 
“आजुमानिकम०' इस सूत्रमें व्याख्यान किया गया है । इस प्रकार श्रुतिसे अनेक प्रकारका आश्या- 
तिशय तात्पयं पुरुषमें लक्षित होता है, अभ्योंमें ही नहीं, और 'सोऽध्वनः०' ( यह संसार मागसे पार 
होकर उस विष्णु-व्यापक परमात्माके परमपदको प्राप्त करता है ) ऐसा कहनेपर मागंसे पार विष्णुका 
परम पद क्या है? ऐसी आकांक्षा होनेपर इन्द्रिय झादिके अनुक्रमणसे परमपदकी प्रतिपत्तिके लिए 
ही यह श्रुति है, ऐसा निश्चित होता है ॥ १५॥ 

ऐतरेयकमें 'आत्मा वा०' ( सृष्टिके पहले यह जगत्‌ एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा 
ओर कोई सक्रिय वस्तु नहीं थी । उसने ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करू ) ओर “स इमाँझोकान- 
सृजत०' ( उसने अम्भःस्वग, मरीचि-अन्तरिक्ष, मर-मत्यं और थाप-पाताल इन लोकोंकी 
रचना की ) इत्यादि श्रुति है । उसमें संशय होता दै--क्या यहाँ आत्मशव्दसे परमात्मा 
कहा जाता है अथवा अन्य कोई ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूचपक्षी--यहाँ आत्मशन्दसे परमात्माका 
अभिधान नहीं हो सकता, किससे? इससे कि वाक्योंका अन्वय ऐसा देखनेमें आता है । परन्तु 
वाक्यान्वय तो सुतरां परमात्मा विषयक देखनेमें आता है। कारण कि उत्पत्तिके पूर्व आत्मैकत्वका 
अवधारण है ओर ईक्षण पूवंक स्ष्ट्त्व वचन है। नहो, ऐसा कहते हैं, क्योंकि छोकसृष्टिका 
वचन है । परमात्माको स्रष्टा परिगृहीत करनेपर महाभूत सृष्टि पहले कहनी चाहिए थी, किन्तु यहाँ 
पहले लोकसृष्टि कही जाती है। लोक तो महामतोंके आकार विशेष हुँ । उसी प्रकार “भदोऽस्मः० 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® आत्मशब्दका प्रयोग ब्रह्म और हिरण्पगर्म त्य ) दोनोंमें उपलब्ध होनेसे ग 
होता है । पूर्वेपक्षी--यहाँ वाक्यान्वयसे तो आत्मशब्दसे भे ग्राह्य है परमात्मा नहीं । 


शि पक कक कल नत जव न कोडा, 
ड रि PT 
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विरोषाः । तथा चाम्मःप्रशृतील्लोकत्वेनेब नित्रंचीति--'अदो$म्मः परेण दिवम्‌' (ऐ० १1२) 
इत्यादिना । लोकरष्टिश्व परमेश्व राधिष्टितेनापरेण केनचिदीश्वरेण क्रियत इति श्रुति- 
स्ट॒त्योर्पलभ्यते । तथाहि श्रुतिर्भचति--'आव्मेवेदम्र आसीरपुरुयविधः' ( बृह० १।४।३ ) 
इत्याद्या । स्मृतिरपि स चे शरीरी प्रथमः स चे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां तः 
समवर्तत' इति । पेनरेयिणोऽपि 'अथातो रेतसः सृष्टि: प्रजापते रेतो देवा? इत्यज्न पूर्वस्मिन्प्र- 
करणे प्रजापति कठेकां विचित्रां सृष्टिमामनन्ति। आत्मशाब्दोऽपि तस्मिन्प्रयुज्यमानो 
इच्यते-- आत्मेवेद्म आसीव्पुरुषविधः ( दृइ० १।४।१ ) इस्यत्र। एकत्वावघारणमपि प्रागु- 
त्पत्तेः वविकारापेक्षसुपपद्यते । ईक्षणमपि तस्य चेतनत्वाभ्युपगमादुपपन्नम्‌। अपि च 
“ताभ्यो गामानयत्ताभ्योऽश्वमानयत्ताभ्यः पुरुषमानयत्ता अत्रुवन्‌' इत्येचंजातीयको भूयान्व्यापार- 
चिरोषो लौकिकेषु विशेषवत्स्वात्मसु प्रसिद्ध इहानुगम्यते । तस्माद्विरोषवानेव कश्चिदि- 
हात्मा स्यादिति । £ एवं प्रासे ब्रम-पर एवात्मेहात्मशब्देन ग्रह्मत इतरवत्‌। यथेतः 
रेषु सृष्टि अवणेषु “तस्माद्वा एतस्मादास्मन आकाशः संभूतः' ( ते० २।१।१ ) इत्येबमादियु 
परस्यात्मनो अहदणम्‌। यथा चेतरसिमिस्लौकिकात्माब्दग्रयोगे प्रत्यगात्मेच मुख्य आत्म- 
शाब्देन गृह्यते, तथेहापि भवितुमहति । यत्न तु 'आत्मेवेदमम्न आसीत्‌' ( दृह० १1४५ ) 
इत्येचमादौ 'पुरुषविधः ( बृह० १।४।१ ) इत्येवमादि विशेषणान्तरं श्रयते, भवेत्तत्र विशे- 


(वह अम्म चुलोकसे पर है ) इत्यादिसे भ्रति अम्म आदिका लोकल्पसे ही "एकर मम उसके पर ६) इत्यादिसे सुति जनम आदिका लोकल्पसे ही निर्वचन करती हे । लोक 
सृष्टि परमेश्व रसे अधिष्ठित किसी अन्य ईस्वरसे की जाती है, ऐसा श्रुति और स्मृतिमें उपलब्ध होता 
है । क्योंकि 'आत्मेवेद्म०? ( सृष्टिके पूवं यह जगत्‌ पुरुषाकार एक आत्मा ही या ) इत्यादि श्रुति है, 
और 'स चे शारीरी०' ( वही प्रथम शरीरी है, वही पुरुष कहा जाता है, चराचर भूतोंशा आदि कर्ता 
वह ब्रह्म सबसे पूर्वमें था ) ऐसी स्मृति मी द्वै। ऐतरेय घाखावाले मी 'अथातो०' ( अनन्तर इससे 
रेत-कायं सृष्टि हुई, देवता प्रजापतिके रेत-कायं हैं। ) यहाँ पूवं प्रकरणमें विचित्र सृष्टिको प्रजापति 
कतृंक फहते हैं, और 'आस्मेवेदमग्र आसीस्युरुपनिधः' इसमें आत्मशब्द भी उसमें प्रयुक्त हुआ देखा 
जाता है, और एकत्वका अवधारण मी उत्पत्तिके पूवं अपने विकारकी अपेक्षासे उपपन्न होता है, 
क्षौर चेतनत्व स्वीकार होनेसे उसमें ईक्षण मी उपपन्न है । और “ताम्प्रो०' ( स्रष्टा उन प्रजाओंके लिए 
गौ छाया, उनके लिए अश्‍व छाया, उनके लिए पुरुष-नराकार शरीर लाया, तदनन्तर प्रजाएं उससे 
बोली ) इसप्रकारका महान्‌ व्यापारविशेष विशेषवानु लौकिक आत्माओंमें प्रसिद्ध दै, उसका यहाँ अनु- 


' गम होता है । इसलिए यहाँ विशेष युक्त कोई स्रष्टा आत्मा होता चाहिए । सिदान्ती-ऐशा प्राप्त 


होनेपर हम कहते हैं--यहाँ परमात्मा हो आत्मशन्दसे गृहीत होता दै, इतरके समान । जैसे 'तस्माद्वा०' 


यहाँ मो होना चाहिए । जहाँ तो 'आस्मेवेदमग्र आसीत्‌, इत्यादिमें 'पुरुषविधः” इत्यादि विशेषणान्तर 
सुता जाय है, वरदा विशेषयुक्त आत्मांका ग्रहण होना चाहिए । परन्तु यहाँ तो परसात्मा-ग्रहणके 
अनुकूल ही 'स ईक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि मैं लोकोंकी सृष्टि करूं ) 'स इमाँब्छोकानसजत 


सत्यानन्दी-दीपिका व 
# ऐतरेय श्रुति ( १॥१, १२ ) का अथ पाठक्रमसे न होकर अर्थक्रमसे होना चाहिए, उसने 
महाभूतोंळी सृष्टिकर इन लोकोंकी लटि की, क्योंकि तैत्तिरीय मुत मूरवाकी मरण सृष्टि है। यहाँ 
'पाठक्रमादर्थक्रमों बलीयः? 'पाठक्रमपे अर्थक्रम बडवात है! अन्यया सृष्टि उन्न नहों होपो । इसलिए 
“आत्मैवेद्ग्र आसीत्‌! यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माको ग्रहण है, हिरण्यगमंका नहों ॥ १६॥ 


६७० , घ्रह्मसुन्न-शाह्ुरसापष्य [ अ०३ पा० ३ | 


“ल इक्षत लोकान्नु सजा इति’ ( ऐ० १।१ ) “स इसाँह्लोकानसजत' ( ऐ० १।२ ) इत्येबमादि । 
तस्मात्तस्यैच ग्रहणमिति न्याय्यम्‌ ॥ १६ ॥ | 
अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ ॥ १७॥ 

पद्च्छेद्द- अन्वयात्‌, इति, चेत्‌, स्यात्‌, अवधारणात्‌ । 

सून्ना्थ --( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( अन्वयात्‌ ) वाक्यान्वयके देखनेसे परमात्माका 
ग्रहण नहीं है, तो यह ( स्यात्‌ ) परमात्माका ही ग्रहण है । ( अवधारणात्‌ ) 'आत्मैवेदम' इत्यादि 
श्रतिमें आत्मैकत्वका ही अवधारण होता है, अतः यहाँ परमात्माका ग्रहण है । 

& वाक्यान्वयदु्चात्ान्न परमात्मग्रहणमिति पुनर्य दुक्तं तत्परितंव्यमिति । अत्रो- 
च्यते-स्यादबधारणदिति । अवेदुपपन्नं परमात्मनो श्रहणम्‌ । कस्मात्‌? अवघारणात्‌। 
परमात्मग्रदणे हि प्रागुत्पत्ते रात्मैकत्वाचघारणमाञ्जलमवकल्पते, अन्यथा ह्यनाव्जञसं 
तत्परिकस्पेत । लोकस्ष्टिवचनं तु धुत्यन्तरप्रसिद्षमहाभूतस्‌एचनन्तरमिति योजयिष्याः 
मि। यथा 'तप्ेजोऽसजठ' (छा० ६।२।३) इ त्येतछुच्त्यन्तरप्रसिद्धवियद्वायुस् ए यनन्तरसित्ययूः 
युजमेवमिहापि। श्रुत्यन्तरप्रसिद्धो हि खमानविषयो विशेपः धुत्यन्तरेषूपसंहतंव्यो भवति । 
योऽप्ययं व्यापारविरोषादुगमस्ताभ्यो गामानयदित्येवमादिःसोऽणि विवक्षितार्थावधारणा- 
चुगुण्येनेव ग्रहीतव्यः । न ह्ययं सकलः कथाप्रबन्धो विवक्षित इति शाक्यते वक्तम,तत्पतिपत्तो 
( उसने इन लोकोंकी सृष्टि की ) इत्यादि आगेका विशेषण भी उपलब्ध होता । इसलिए यहाँ आत्म- 
शब्दसे उसीका ग्रहण उचित है ॥ १६॥ 

ऐसा जो कहा गया है कि वाक्यान्वयके दशंनसे परमात्माका ग्रहण नहों है, तो उसका परि- 
हार करना चाहिए । इसपर कहते हुं--“स्याद्वधारणात्‌? । परमात्माका ग्रहण उपपन्न होगा, किससे ? 
इससे कि ऐसा अवधारण है । परमात्माके ग्रहण होनेपर उत्पत्तिके पूव आत्मैकत्व (एक आत्मा ही था) 
अवधारण संगत हो सकता है, अन्यथा वह असंगत हो जायगा । ऐतरेयमें लोकसृष्टि श्रुतिवाक्यकी 
तो अन्य श्रृतिःतैत्तिरीय श्रुतिमें प्रसिद्ध महाभूत सृष्टिके अनन्तरयोअना करेंगे । जैसे “तत्तेजो5६जत' 
( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस छान्दोग्य वाक्यको अन्य तैत्तिरीय श्रुतिमें प्रसिद्ध आकाश और वायुः 
की सृष्टिके अनन्तर तेजकी सृष्टि की, ऐसी योजना हमने की है, वेसे यहाँ भी योजना करेंगे, क्योंकि 
एक श्रुतिमें प्रसिद्ध समान विषयक विशेष अन्य श्रुतिमें उपसंहारके योग्य होता है। ओर “सष्टाने 
प्रजाके लिए गौका शरीर बनाया? इत्यादि जो यह व्यापारविशेषका अनुगम है वह भी विवक्षित अर्थके 


अवधारण अनुसार ही ग्रहण करना चाहिए । यह सम्पूणं कथाग्रन्य विवक्षित है, ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि उसकी प्रतिपत्तिमें पुरुषार्थका अमाव है। यहाँ तो ब्रह्मात्मत्व विवक्षित है। 


$ आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌” प्रज्ञानं ब्रह्म’ ( प्रज्ञान ब्रह्म है) इसप्रकार उपक्रम 
और उपसंहारमें आत्मा और ब्रह्मके श्रवण होनेसे एकत्वका निश्चय होता है । इससे और इस प्रकारके 
प्रवेश आदि छिङ्गोंसे लोक स्रष्दृत्व आदि रिङ्गोंके बाघ होनेसे प्रत्यग्त्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए । 
स्रष्टा परमेश्वरने जव देवताओंकी सृष्टिकी तब “ता एभमधुवन्नायतनं नः प्रजानीहि' (ऐतरेय) (उन्होंने 
उनसे कहा कि हमारे लिए स्यान निर्माण करो जिसमें रहकर अन्न आदिका मक्षण कर सकें, वो 
उनके लिए गौ आदि शरीर बनाये, परन्तु देवताओंने उनको पसन्द नहीं किया ) अनन्तर 'ताभ्यः 
पुरुपमानयत्ता अब्रुवन्सुकृतं वतेति पुरुषो वाव सुकृतम” (ऐत०१।२।३) (स्रष्टाने उनके लिए मनुष्याकार 
शरीर बनाया, तब देवता उसे प्राप्तकर बहुत प्रसन्न होकर बोळे यह सुन्दर बना है, यह सुकृतमय है, 
इससे पुण्य आदिका सम्पादन किया जा सकता है ) इसी आशयको कृष्ण यजुर्वेदीय तैत्तिरीयारण्यके 
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पुरुपार्थीभावात्‌। ब्रहात्मत्व त्विद चिवक्षितम्‌। ॐ तथाहि-अम्भःप्रश्तीनां छोकानां 
डोक लात चारन्यदीनां सृष्टि शिष्ट्रा करणानि करणायतनं च शरीरमुपदिद्य स एव 
स्रष्टा “कथं न्विदं मते स्प्रात' (ऐ० १।३।११) इति बीक्ष्येदं शरीर प्रविवेशेति दृर्दायति-स 
एतमेव सीमानं विदायतया द्वारा प्रापयत' (ऐ०१।३।१२) इति । पुनश्च यदि वाचामिव्याह्वत यदि 
प्राणेनामिप्राणितम? (ऐ० १1३1११) इत्येबमादिना करणव्यापारविवेचनपूर्वकम्‌ ‘अय कोऽहम्‌ 
(ऐ० १।३।११) इति वीक्ष्य स एतमेच पुरुष बह्म ततममपइय्रत्‌' (ऐ० ३।१३) इति ब्रह्मात्मत्व- 
दर्शाचमवधारयति। तथोपरिषात्‌ एप ब्रह्मेप इन्द्र (ऐत० ५।३ ) इत्यादिना समस्तं भेद- 
जातं सह महाभूतैरसुक्रस्य “खच तत्प्रज्ञानेत्रं प्रज्ञाने प्रतिष्ठितं प्रज्ञानेत्रो लोकः प्रज्ञा प्रतिष्ठा प्रज्ञान 
ब्रह्म (ऐत०५।३) इति ब्रह्मात्मत्वद्‌शनमेवावघारयति। तस्मादिहात्मगृहदीतिरित्यनपवादम्‌। 

$ अपरा योजना--आत्मगृहीतिरितरबदुत्तरात्‌॥ वाजसनेयके ‘कतम आप्मेति 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु ह्यन्तज्योंतिः पुरुपः' ( बृह० ४।३।७ ) इत्यात्मदाम्देनोपक्रस्य नस्ये 


सीमा ( मुर्दा ) को ही विदीणंकर ब्रह्मरन्ध्र द्वारसे प्रवेशकर गया ) यह श्रुति दिखलाती है । पुनः 
“यदि वाचामिच्याहृतं०? ( यदि मेरे विना वाणीसे बोल लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन व्यापार कर 
छिया जाय ) इत्यादिसे करण व्यापार विवेचन पूर्वक 'अथ कोऽहस्‌' ( तो मैं कौन हूँ ) ऐसा विचार 
कर 'स पुतमेव०' (इसप्रकार उसने इस पुरुषको ही पूर्णतम ब्रह्म रूपसे देखा) इसप्रकार शति ब्रह्मात्मत्व 
दर्शनका अवधारण करती है, उसीप्रकार आगे मी “एष बह्योप इन्द्र ( यह ब्रह्म है, यह इन्द्र है ) 
इत्यादिसे महाभूतोंके साथ समस्त भेद समुदायका उपक्रमकर 'सर्व॑ तत्मज्ञानेत्रं! ( वह सव प्रज्ञानेत्र 
प्रज्ञा जिसका नेत्र है ऐसा है, भ्रज्ञामे-चिदात्मामें प्रतिष्ठित है, लोकप्रज्ञानेत्र--प्रज्ञा-चेतन्य जिसका नेत्र- 
व्यवहारका कारण है ऐसा, प्रज्ञा ही उसका लय स्थान है, अतः प्रज्ञा ही ब्रह्म है) यह श्रुति ब्रह्मात्मत्व- 
दशंनका ही अवघारण करती है, इसलिए यहाँ परमात्मा ही गृहीत दै, यह निरपवाद-वाघरहित है 1१७ 
यह दूसरी योजना है-परमात्माका ग्रहण है, अन्यके समान, उत्तरसे । वाजसनेयकमें कतम 
आश्सेति०? ( आत्मा कौन है ? [ याशवल्क्य-- ] यह जो प्राणोमें बुद्धि वृत्तियोंके भोतर रहनेवाला 
विज्ञानमय ज्योति? स्वल्प पुरुष है ) इस प्रकार श्रुति आत्मशन्दसे उपक्रमकर उसीको सवं सङ्ग- 
; सत्यानन्दी-दीपिका रट 
सायणमाष्पमें इस प्रकार स्पष्ट किया गया है--यद्पि मिथुनजन्माः पश्वादि देहाः सवऽप्यरन्नमयास्त- 
थापि मनुप्यदेहस्य ज्ञानकर्माधिकारिस्वेन प्राधान्यममिप्रेत्य तेयु पुरुपसुष्टिरत्राभिहिता' ( यद्यपि पशु 
आदि मिथुन जन्म और सव अन्नमय हैं तो सी मनुष्य शरीर त र होनेसे यहाँ 
स कथाके जाननेसे मोक्ष सिद्ध नहीं होता । ब्रह्म सबका 
क ण हा केबल द क है, क्योंकि उसके ज्ञानसे परम पुरुपा सिद्ध होता है 
% मेरे विना यदि वाणी आदि अपने अपने व्यापार कर लें तो “मैं कोन हूँ--मैं क्या करने 
वाला हू' इसप्रकार 'स्वम्‌' पदाथंका विचारकर स्वयं ही इसी शोधित आत्माको पूर्ण ब्रह्मख्पसे अनुभव 
किया न अनुप्रवेश आदि ञ्जे भी ऐतरेय आत्मशब्दसे परमातमाका ही ग्रहण है, 
प्रजापतिका नहीं ॥ १७॥ र 
# इस व्याख्यानमें गुणोंका उपसंहार अस्पष्ट होनेफे कार पांद संगति ठीक नहीं होती, कि 
अरुचिसे मगवानु भाष्यकार 'अपरा' इत्यादिसे दुसरी व्यास्या करते है 1 परन्तु यहाँ संशय होता है 
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६७२ ब्रहमसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अण३ पा ० ३ 


सर्वसङ्गविनिसुक्तत्वप्रतिपादनेन प्र्मात्मतामचघारयति । तथा ह्युपसंहरति--'स वा एष 
महानज आत्माऽजरोऽमरोऽमतोऽमयो त्रह्म' (बृह० ४।४।२५ ) इति । छान्दोग्ये तु “सदेव सोम्ये- 
दमग्न आसीदेकमेवाद्वितीयम! ( छा० ६।२।१ ) इत्यन्तरेणैवात्मशब्दसुपक्रम्योदर्के 'स आत्मा 
तत्त्वमसि' ( छा० ६।८।७ ) इति तादात्म्यसुपदिदात्ि । तन्न संशायः-तुस्यार्थर्वं किमनयो- 
रास्नानयोः स्यादतुल्याथेत्वं वेति । अतुस्यार्थत्वमिति तावत्प्रात्मतुल्यत्वादास्लानयोः | न 
झास्नानचैषम्ये सत्यर्थं्ास्यं युक्त प्रतिपत्तुम्‌; आस्नानतन्त्रत्वादर्थपरिग्रहस्य । वाजसने- 
यके चात्मशब्दोपक्रमादात्मतत्त्वोपदेश इति गस्यते। छान्दोग्ये तूपक्रमविपयया दुपदेदा- 
चिपर्ययः । नु छन्दोगानामप्यस्त्युदकं तादात्म्योपदेश इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ ; उपक्रम- 
तन्त्रत्वादुपसंहारस्य, तादात्म्यसंपत्तिः सेति मन्यते । तथा प्रा्ेऽभिघोयते-आत्मगरहीतिः 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌’ ( छा० ६।२।१ ) इत्यत्र छन्दोगानामपि सविलुमहति, इतरचत्‌। 
यथा 'कतम आत्मा? ( बृह० ४।३।७ ) इत्यन्न वाजसनेयिनामात्मणुहीतिस्तथैच । कस्मात्‌ ! 
उत्तरात्तादात्म्योपदेशात्‌ ॥ १६ ॥ 


Ne 
विनिमुक्तत्व प्रतिपादन द्वारा ब्रह्मात्मत्ब अवधारण करती है। ओर "स वा एष महानज०' (यही वह 


महान्‌ अज आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय ब्रह्म है ) ऐसा उपसंहार करती है । छाम्दोग्यमें तो 
“सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ एक अद्वितीय सद्रूप ही था ) इसके अनन्तर ही 
आत्मशब्दसे उपक्रमकर उपसंहारमें 'स आत्मा तत्वमसि’ ( वह आत्मा है, वहतू है) यह श्रुति 
तादात्म्यका उपदेश करती है। उसमें संशय होता है--कया इन दोनों श्रू तियोंका तुल्यार्थं है अथवा 
अतुल्याथे है ? पूवंपक्षी--अतुल्याथं है, ऐसा प्राप्त. होता है, क्योंकि दोनों श्रृतियाँ अतुल्य हैं। 
श्रुतियोंके विषम होनेपर अथंकी समानता जानना युक्त नहीं है, कारण कि अथंका परिग्रह ( स्वीकार ) 
श्रतिके अधीन है । वाजसनेयकमें तो यह ज्ञात होता है कि यात्मशन्दके उपक्रमते आत्मतत्वका 
उपदेश है । छान्दोग्यमें तो उपक्रमके विपयंसे उपदेश विपर्यय है । परन्तु छन्दोगोंके उपसंहारमें 


तादात्म्यका उपदेश है ऐसा कहा गया है । ठीक, कहा गया दै । उपसंहार उपक्रमछे. अधीन है, अत) वह - 


तादात्म्यसंपत्ति ( उपासना ) है, ऐसा मानते हँ । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर ' कहते है--'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत? यहाँ पर छन्दोगोंको भी परमात्माका ग्रहण करना चाहिए, अन्यके समान । जैसे 
कृतस आत्मा? यहाँ पर वाजसनेयियोंको परमात्माका ग्रहण है, वेसे ही छन्दोगोंको भी परमात्माका 
ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि “उत्तरात आगे तादात्म्यका उपदेश है ॥ १६ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

छान्दोग्यमें 'सदेव सोम्य' यह सत्‌ शब्द आत्मवाची है अथवा सत्तारूप जातिका ? कारण कि दोनोंमें 
समानरूपसे सत्‌ शब्दका प्रयोग देखने आत्मा है । इसे 'तन्न' इत्यादिसे दिखलाते हैं। पुवंपक्षमें उक्त 
दोनों श्र्‌ तियोंके अर्थका भेद है, क्योंकि दोनों छान्दोग्य भति भिन्न-भिन्न हैं। “सदेव सोम्य” यह उपक्रम 
है । इसमें सत्ता जाति युक्त सत्‌ और उपसंहारमें “स आत्मा तरत्रमसि' आत्मपदा्थ कहा गया है । 
इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारमें भेद है, तो उनके अधीन होनेवाला अथं एक केसे हो सकेगा ? 
वृहदारण्यकमें तो 'कतम आस्मेति' आत्मदब्दसे उपक्रम है और 'स वा एष महानज आत्मा 
आत्मशब्दसे ही उपसंहार है, इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक होनेसे अथं भी एक ही है। 
यद्यपि 'स आत्मा तत्त्वमसि' इस उपसंहार वाक्यमें छन्दोगोंको भी तादात्म्यका उपदेश है, तथापि यह 
उपसंहार “सदेव सोम्य” इस उपक्रमके अधीन है । उपक्रममें 'सत' शब्दका अन्वय है, आत्मशन्दका 
नहीं, इसलिए यहाँ 'सत्‌' शब्दसे परमात्माका उपदेश नहीं है, किन्तु तद्भावसे उपासनाका उपदेश है । 
पुवपक्षमें छान्दोग्यमें ‘सत्‌? इब्द सत्ता जातिका वाचक होनेसे ब्रह्मात्मत्वके-अभेदल्मते उपासनाका 


>.” “०५०५ नद 


अधि० ८ सू० १७] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६७३ 


* अन्वयादिति चेत्स्यादचधारणात्‌। यदुक्तम्‌-उपक्रमान्वयादुपक्रमे चात्मशब्द- 
श्रचणाभावाच्नात्मणृह्दीतिरिति तस्य कः परिहार इति चेत्‌-सोऽभिघीयते-स्यादबघा- 
रणादिति । भवेदुपपन्नेहात्मग्रहीतिः । अवघारणात्‌। तथाहि--'येनाशरुतं श्रुतं मवत्यमतं 
मतमविज्ञातं विज्ञातम' ( छा० ६।१।१ ) इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमवधार्य तत्संपि- 
पादयिषया “सदेव? इत्याह । तच्चात्मगृहीतो सत्यां संपद्यते। अन्यथा हि योऽयं 
मुख्य आत्मा ख न विज्ञात इति नेव सर्वविज्ञानं संपद्येत। तथा प्रागुत्पत्तेरेकत्वावघारणं 
जीवस्य चात्मदाव्देन परामशः स्वापाचस्थायां च तत्स्वमावसंपत्तिकथनं परिचोद्ना- 
पूर्वकं च पुनः पुनः तच्वमसि’ ( छा० ६।८।७ ) इत्यवघारणम्‌--इति च सर्वमेतत्तादात्स्य- 
प्रतिपादनायामेचाचकल्पते, न तादात्म्यसंपादनायाम्‌। न चात्रोपक्रमतन्त्रत्योपन्यासो 
न्याय्यः । न ह्युपक्रम आत्मत्वसंकी तंनमनात्मत्वसंकीर्तनं वाऽस्ति । सामान्योपक्रमश्च न 
वाक्यशोेषगतेन विशेषेण विरुध्यते, विशेषाकाङिझ्षत्वात्सामान्यस्य । सच्छत्दा्थाऽपि 
च पर्यालोच्यमानो न सुख्यादात्मनोऽन्यः संभवति, अतोऽन्यस्य वस्तुजातस्यारम्मण- 


यदि कहो कि अन्वयसे परमात्माका ग्रहण नहीं है, तो हम कहते हैं कि परमात्माका ग्रहण है, 


क्योंकि अवधारण है । जो यह कहा गया है कि उपक्रमके अन्वयसे उपक्रममें आत्मशब्दका श्रवण न 
होनेसे परमात्माका ग्रहण नहीं है। यदि कहो कि उसका परिहार क्या है? तो वह कहा जाता है-- 


“स्यादृबधारणात्‌' अवघारणसे यहाँ परमात्माका ग्रहण उपपन्न होता है, क्योंकि “येनाश्रुतं०' ( जिससे 
अश्रुत श्रुत, अमत मत, और अविज्ञात विज्ञात हो जाता है ) इसप्रकार एक विज्ञानसे सबं विज्ञानफा 
अवधारणकर उसके संपादन करनेकी इच्छासे 'सदेव' ऐसा कहा है । वह परमात्माका ग्रहण होनेपर 
सम्पन्न होता है, अन्यथा जो यह मुख्य आत्मा है वह विज्ञात नहीं है, अतः सवंविज्ञान सम्पन्न नहीं 
होगा । उसीप्रकार उत्पत्तिके पूवं एकत्व अवधारण, जीवका आत्मशब्दसे [ अनेत जीवेनात्मना ] 
पराभझं, सुषुक्षि अवस्थामें जीव सत्से सम्पन्न होता है, यह कथन, प्रश्‍न पूवंक पुतः पुनः 'तत््वमसि' 
इसप्रकार अवधारण, ये सब तादात्म्यप्रतिपादन होनेपर ही संगत होते हैं, ठादात्म्यके संपादन 
( आरोप ) में नहीं 1 और यहाँ उपक्रमके अधीन उपन्यास उचित नहीं है, क्योंकि उपक्रममें आत्मत्व 
संकीतंन अथवा अनात्मत्व संकीतँन नहीं है और सामान्यं उपक्रम वाक्यदेषगत विदोषसे विरुद्ध नहीं है, 
कारण कि सामान्य विशेषकी आकांक्षावाला होता है । मा पर्यालोचन ध्य हुए मी जय ना 
सत्‌' अँ सकता, क्योंकि इससे अन्य वस्तु समूह आरम्मण 

अनृतत्व उपरति होती दे. ह बचनकी विषमता भी अथंकी विषमताको अवस्य नहीं छा 

सत्यानन्दी दीपिका 

उपदेश है, और वृहदारण्यकमें निगुंग ब्रहाविद्याका उपदेश है । इस प्रकारके भेद होनेसे एकके गुणोंका 
अभ्यमें उपसंहार नहीं हो सकता; सिद्धात्तमें दोनों , भुतियोंद्वारा ब्रह्मविद्याका अभेद होनेसे गुणोंका 
उपसंहार है। सिद्धान्ती--तादात्म्यके उपदेशसे यहाँ परमात्माका हो ग्रहण है॥ १६ ॥ 

& यहाँ 'सदेव सोम्य’ इस उपक्रमर्मे 'सत्‌ शब्द सचा जातिका वाचक नहीं दै, किन्तु सत्ताके 
आश्रयका । यद्यपि यहाँ 'सत का सामान्य ज्ञान है, तो मी विशेष जिज्ञासा होनेपर वह के 
ऐसा कहा गया है, इसलिए अनिर्णीत उपक्रमके अवीन उपसहा ८ नहीं होता, किन्तु प 
ही अनिर्णीत उपक्रमका अथं किया जाता है । इससे उपसंहारमें आत्मशब्द होनेसे के सत्‌ 
शब्द भी आत्मवाची है, अतः दोनों छान्दोग्य श्रुतियोंमें कोई वँषम्य नहीं है । यदि वचनोमे अथवा 
उपक्रममें विषमता माने तो भी अर्थका भेद नहीं है, क्योंकि वाजसनेय 

45 रूपसे तदथं-परग्रहामें पयवसित दै, उसका प्रतिपादन है, छान्दोग्य 


८५ 


में 'तत? अर्थ “त्वम्‌? अर्थमे पयंबसित 


६७७ प्रह्मसुज-वाळूरभाष्य [ अ०३ पा० हे 


शब्दादिभ्यो5चुतत्वोपपत्तेः। आस्नालबैबस्यमपि नावश्यमथवैषस्यमावहति, आहर 
पात्रं पात्रमाहरेत्येवमादिष्वर्थंसास्येपि तदशानात्‌। तस्मादेवंजातीयकेशु वाक्येषु प्रति- 
पादनभ्रकारभेदे५पि प्रतिपाद्यार्थामेद इति सिद्धम्‌ ॥ १७ ॥ 
- ( ९ कार्याख्यानाधिकरणस्‌ । रू० १८) 

कार्याख्यानादपूबंबू ॥ १८॥ 

पढ्च्छेद- कार्याख्यानात्‌, अपूवंम्‌ । 

सूचा्थ--'श्रोत्रिया अशिष्यन्त आचामन्ति’ इत्यादि श्रुति अनग्नता सूचनका हो ( अपुवंम्‌ ) 
प्राणविद्याका अङ्गूपसे अपूवंका विधान करती है, ( कार्याख्यानात्‌ ) क्योंकि “द्विजो नित्यमुपस्पशेंत्‌” 
इत्यादि स्मृति विधिसे सम्पूणं अनुष्ठानाङ्ग्पसे शुद्धिके लिए विधि प्राप्त आचमनका प्राणविद्यामे भी 
अनग्नता विधानके लिए अनुवाद है । 

# छन्दोगा वाजसनेयिनश्च प्राणसंवादे श्वादिमर्यादं ्राणस्या्ञमास्चाय तस्यै- 
चापो वास आमनन्ति । अनन्तरं च छन्दोगा आमचन्ति-- तस्माद्वा पुतदशिष्यन्तः पुरस्ता- 
चोपरिष्टाचाद्धिः परिदधति’ ( छा० ५।२।२) इति । वाजसनेयिनस्त्वाभनन्ति--'तद्विद्वांस! 
त्रिया अशिष्यन्त आचामन्त्यश्षित्वा चाचामन्त्येतमेव तदनमनग्नं छुवंन्तो अन्यन्ते’ ( बृह० ६। 
१।१४ ) 'तस्मादेवंविद्शिष्यन्ञाचामेदशित्वा चाचामेदेतमेव तदनमनग्नं कुरुते’ इति । तत्र त्वाच- 
मनमनग्नताचिन्तनं च प्राणस्य प्रतीयते। तत्किसुभयमणपि विधीयत उताचमनमेवोता- 
नग्नताचिन्तनमेवेति विचायते। कि ताचत्प्रा्तम्‌? उभ्रयमपि विधीयत इति। ङुतः? 


SDS SD sess Shei Shh ht 
सकती, कारण कि 'आहर पात्रस' ( लाओ पात्र ) 'पान्नमाहर' ( पात्र लाओ ) इत्यादि वाक्योंमे 
अर्थका साम्य होनेपर भी वाक्योकी .विषमता देखनेमें झाती है । इसलिए इसप्रकारके वाक्योमें प्रति- 
पादन प्रकार ( शैली ) का भेद होनेपर मी प्रतिपाद्य अथंका अभेंद है, यह सिख हुआ ॥ १७॥ 

छन्दोग और वाजसनेयी प्राणसंवादे एवान आदि पन्त प्राणका अन्न कहकर उसीका 
जळ वस्त्र है, ऐसा कहते हैं। और इसके अनन्तर छन्दोग “तस्माद्वा०' ( इसीसे भोजन करनेवाले 
पुरुष मोजनके पूवं ओर पश्चात्‌ इसका जलसे परिघान-आच्छादन करते हैं ऐसा कहते हैं । वाज- 
सनेयी तो 'तद्विद्वांसः श्रोन्निया०' ( ऐसा जाननेवाले श्रोत्रिय भोजन करनेसे पूं आचमन करते हैं 
तथा मोजनकर आचमन करते हैं । इससे इसीको वे उस प्राणको अनग्न करना मानते हैँ ) ऐसा कहते हैं। 
“तस्मादेवंविद्‌०' ( इसलिए ऐसा जानेवाला भोखनके पूवं आचमन करे तथा मोजनकर आचमन क्रे 
उसीको वह उस प्राणको अनग्न करता है ) इन याखाओंमें आचमन ओर प्राणका अनग्नरूपसे चिन्तन 
प्रतीत होता है । उसपर विचार किया जाता है कि क्या उन दोनोंका विधान किया जाता है, अथवा 
आचमनका वा केवल अनग्नता-चिन्तनका ही ? तब क्या प्राप्त होता दै? पूर्वपक्षी--दोनोंका ही विधान 
किया जाता है, किससे ? इससे कि दोनोंका ही अवगम होता है । और अपूर्व होनेसे ये दोनों मी विधिके 

खत्यानन्दी-दीपिका 

होकर 'तत्त्वमसि” वाक्यश प्रतिपादित है, अतः इस तरह भ्रकारके भेद होनेपर मी वाक्योंके अर्थका 


ऐक्य होनेसे विद्या मी एक ही है। इस अधिकरणके पू्ंपक्षमें तादात्म्यसे हिरण्यगमंकी उपासना. 


है, सिद्धान्तमें ब्रह्ममाव प्रतिपादित है ॥ १७॥ 

& भे किमन्न किं वासः? ( मेरा क्या अन्न है और क्या वस्त्र है) इसप्रकार प्राणने वाणी 
आदिशे पूछा, वाणी आदिने कहा--'यदिदं किल्ला श्वस्य आ कृमिभ्यस्तत्ते$ज्ममापो वसः ( कृमिसे 
केकर श्वान पर्यन्त जो यह प्रसिद्ध अन्न है वह तेरा अन्न है ओर जल तेरा वस्त्र दै ) इसप्रकार खात 


त त = 
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अधि० ९ खू० १८ ] साषाचुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकालहित ६७५ 


उभयस्याप्यवगम्यमानत्वात्‌। उ यमपि चैतदपूर्वत्वाद्विध्यहँम्‌। अथवा ऽऽचमनमेव विधी- 
यते, विस्पष्टा हि तस्मिन्विधिविभक्तिस्तस्मादेवविद्‌रिष्यन्ञाचामेद्दित्वा चाचामेदिति। 
तस्यैव स्तुत्यर्थमनग्नतासंकीर्तनमिति । § पं प्रासे त्रुमः-नाचमनस्य विधेयत्वसुपपद्यते, 
कार्याख्यानात्‌। प्राप्तमेव हीदं कार्यत्वेनाचमनं प्रायत्यार्थं स्सृतिप्रसिद्धमन्वाख्यायते। 
चन्तियं श्रुतिस्तस्याः स्मृतेमूँळं स्यात्‌, नेत्युच्यते, विषयनानात्वात्‌। सामान्यविषया हि 
स्वतिः पुरुषमा्रसंचद्धं प्रायत्यार्थमाचमनं प्रापयति । श्रुतिस्तुप्राणविद्याप्रकरणपठिता 
तद्विघयमेचाचमनं विद्यती विदध्य़ात्‌। न च भिन्नविषययोः श्रतिस्सृत्योमूलमूलिभा- 
चोऽवकदपते। न चेयं थुतिः प्राणविद्यासंयोग्यपूर्वमाचमनं विधास्यतोति शक्यमा- 
श्रयितुम्‌, पूर्वस्यैव पुरुषमात्रसंयोगिन आचमनस्येह प्रस्यभिज्ञायमानत्वात्‌। अत एव च 
नोभयविधानम्‌ । उभयचिध.ने च वाक्यं भिद्येत । तस्मात्प्राप्तमेवादिरिषतामरितचतां 
चोभयत आचमनमनूद्य 'एतमेत्र तदनमनग्नं कुवंन्तो मन्यन्ते (ब्ुह०६।१।१४) इति प्राणस्या- 
नग्नताकरण संकटपो ऽनेन वाक्येनाचमचीयास्वप्खु प्राणविद्यासंबन्धित्वेनापूचं उपदिइ्यते। 
योग्य हँ, अथवा केवळ आचमनका ही विधान किया जाता है, क्योंकि उसमें विधि वोधक विमक्ति 
स्पष्टरूपसे प्रतीत होती है--“तस्मादेवंबिदू०' ( इसीसे ऐसा जाननेवाला पुरुष भोजनके पूवं आचमन 
करे तथा भोजनकर आचमन करे ) और अनम्नताका संकीतंन भी उसोरी स्तुतिके लिए है। 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-आचमन विधेय नहीं हो सकता, क्योंकि कायंल्पसे 
आख्यान है । कायंख्पसे स्मृतिमें प्रसिद्ध जो यह आचमन शुद्धिके लिए प्राप्त है, उसका अन्वार्यान- 
अनुवाद करता है । परन्तु यह श्र ति उस स्मृतिकी मूल होगी ? नहीं, ऐसा कहते हैं--क्योंकि विषय 
नाना-मिन्न-भिन्न हैँ । सामान्य विषयक स्मृति णुद्धिके लिए पुरुषमात्र संबन्धित आचमन प्राप्त कराती 
है, श्रृति तो प्राणविद्याके प्रकरणमें पठित है, इसलिए तद्विषयक आचमनका ही विधान करती हुई 


विधान करेगी । भिन्न विषयक श्रुति और स्मृतिमें मुळ मुछिमाव नहीं हो सकता है! ओर यह श्रू ति प्राण- 
विद्या संयोगो अपूवं आचमनका विधान करेगो, ऐसा आश्रय नहीं किया जा सकता है। कारण कि. पुरुष- 


मात्र संयोगी पुवं आचमनका ही यहाँ प्रत्यभिज्ञान होता है, इससे दोनोंका विधान नहीं है । दोनोंका 
विधान होनेपर वाक्यभेद हो जायगा, इसलिए जो मोजन करना चाहते हैं ओर जिन्होंने मोजनकर 


छिया है, उन दोनोंको ही प्राप्त हुए आचमनका अनुवादकर “पुतमेव०' ( उसीको उस प्राणको अनग्न 
करते हुए मानते हैं ) बाब प्राणको अनग्न करनेका संकल्प आचमनीय जलमें प्राणविद्याके 


आदिसे उपकुक्षित जो सब प्राणी अन्न शान अन्न है और जल वस्त्र है। इसप्रकार 
उपासकको ध्यान करना चाहिए । इस विषयमें दोनों शाखाओंकी किसी समान श्रतिको कहकर दोनों 
थाखाओं को उक्त विशेष शुतियां मी 'अनन्तर! इत्यादिसे उद्धृत को गई हैं । वृहदारण्पक श्रुतिमें आच- 
मन और अनग्नरूपसे चिन्तन ये दोनों ही अपूव हैं। अतः 'तत्किम इत्यादिसे संशय कहते हैं । 
आचमन ओर अनग्नरूपसे चिन्तन यदि इन दोनोंका विधान मानें तो वाक्य भेद हो जायगा, इस 
अरुचिसे 'अथवा' आदिसे अन्य पक्षको कहते हैं। यह आचमन प्रशस्त है, क्योंकि इससे प्राणको 
अनग्न मानते हैं। पूवंपक्षमें प्राणविद्याका अङ्गरूपसे अपूव आचमनका जो विधान है उसका 
अन्य झ्ाखाओंमें उपसंहार करना चाहिए, सिद्धान्तमें आचमन विधेय न होनेसे उसका अङ्गरूपसे 
उपसंहार t 

ड 0 य विधेयम्‌! (प्रसिद्धका se कक विस 
न्यायसे "एवम्‌? इर कहते हैं। किं अन्य प्रमाणसे अश्राप होता है 
ल त ल वाला सकता है । अनग्नतावाद आचमनरी स्तुतिके लिए नहीं है. 


६७६ प्रहसुत्न-ळयाळुरभाज्य [ अ० ३ पा० ३ 


न.चायमनग्नतावाद आचमनस्तुत्यथ इति न्याय्यम्‌, आचमनस्य।विधेयत्वात्‌, स्वयं चान 
ग्लतासंकल्पस्य विधेयत्वप्रतीतेः। न चेवं सत्येकस्या चमतस्योभयाथंताभ्युपगता भवति 
प्रायत्याथता परिचानाथेता चेति, क्रियान्तरत्वाभ्युपगमात्‌। क्रियान्तरमेव ह्याचमनं नाम 
प्रायत्याथ पुरुषस्याभ्युपगस्यते, तदीयासु -त्वप्सु वासःसंकरपन नाम क्रियान्तरमेव परि 
चानाथ प्राणस्याभ्युपगस्यत इत्यनवद्यम्‌। $ अपि च 'यदिदं किंचा श्वभ्य जा कृमिभ्य आ 
वोटपतंगेभ्यस्तत्त5न्नम? ( वृह० ६।१।१४ ) इत्यत्र तावन्न सर्चान्नाभ्यवह!रश्चोद्यत इति शाक्य 
वक्तम्‌, अशब्द्स्वादशक्पस्वाच्च, सवं तु प्राणस्यान्षमितीयमन्नद शिश्वोच्यते, तत्साहचर्या 
चापो वास इत्यत्रापि नापामाचमनं चोद्यते, प्रसिद्धास्वेब त्वाचमनीयास्वप्सुपरिघानद ि- 
श्वोद्यत इति युक्तम्‌ न ह्यधवैरासं संभवति । अपि चाचामन्तोति वर्तमानापदे शित्वाच्ञायं 
शाब्दो विधिक्षमः । नजु मन्यन्त इत्यपि समानं वतमानापदेशित्वम्‌ । सत्यमेच तत्‌, अच 
विधेये त्वव्यतरस्मिन्वासः कार्याख्यानादपां वाखःसंकर्पनमेचापूच विधीयते, नाचमनम्‌, 
पूर्वंचद्धि तत्‌-इत्युपपादितम्‌ । यदप्युक्तम्‌-विस्पष्टा चाचमने विधिविभक्तिरिति, 
सम्बन्धिरूपसे अपूवे उपदेश किया जाता है। ओर यह अनग्नतावाद आचमनको स्तुतिके लिए है, यह 
कथन उचित नहीं है, क्योंकि आचमन विधेय नहीं है, और अनग्नता संकल्प स्वयं विधेय प्रतीत होता 
है। परन्तु ऐसा होनेपर एक आचमनके एक शुद्धि प्रयोजन ओर दूसरा परिधान प्रयोजन इस प्रकार 
दो प्रयोजन स्वीकृत नहीं हैं, कारण कि अन्य क्रियाको स्वीकार किया गया है। आचमन अन्य 
क्रिया है, वह केवल पुरुषकी शुद्धिके लिए अभ्युपगत है ओर उसीके ( आचमन योग्य ) जलमें वस्त्र- 
संकल्प अन्य क्रिया है, वही प्राणके परिधानके लिए स्वीकार की आती है, अतः दोप रहित है । मोर 
यदिदं किञ्च०' ( श्वान, कृमि और कोट पतङ्गोसे लेकर यह जो कुछ मो है, वह सब तेरा अन्न है ) 
यहाँ सव अन्नके भक्षणका विधान किया जाता है, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह श्रुति 
प्रतिपादित नहो है और शक्य भी नहीं दै । 'सब प्राणका अन्न है” यह केवल अन्नहष्टिका विधान 
किया जाता है । अतः उसके साहचयंसे “जल वस्त्र है? यहाँ मी जलके आचमनका विधान नहीं किया 
जाता, किन्तु आचमनके योग्य प्रसिद्ध जलमें प्राणके परिधान दृष्टिका विधान किया जाता है, यह युक्त 
है, कारण कि अघं विनाशका सम्भव नहीं है। ओर भो 'आंचामन्ति’' ( आचमन करते हैँ) इस 
प्रकार वतंमानका कथन होनेसे यह शब्द विधिके योग्य नहीं है । परन्तु 'मन्यन्ते' यहाँ भी तो समान 
वतंमानापदेथ है ? यद्यपि यह ठीक है, तथापि दोनोमें से किसी एकके अवश्य विधेय होनेपर वस्त्रका 
कायंख्पसे कथन होनेसे जळका वस्त्ररूपसे अपूव संकल्प हो विधान किया जाता है। आचमन विधेय 
नहीं है, क्योंकि वह पूवंवत्‌-पहले ही स्मृतिसे प्राप्त है, ऐसा प्रतिपादन किया जा चुक्रा है । और यह 
सी जो कहा गया है कि आचमनमें विधि विमक्ति ( प्रत्यय ) स्पष्ट दै, वह मी आचमनसे पुं प्राप्त 


क्योंकि आचमन स्तुत्य नहीं है । RE विधेय प्रतीत होता है, इसलिए विधेय किसीकी 
स्तुतिके लिए नहीं होता । आचमनके दो प्रयोजन भी नहीं है, कारण कि आचमन भिन्न क्रिया है और 
अनग्नतासंकल्प-वस्त्रसंकल्प भिन्न क्रिया है । इसलिए उन दोनोंका प्रयोजन भी मिन्न-मिन्न है । 

& यदिदं’ यहाँ ध्यान विधि और उत्तर वाक्यमें क्रिया विधि इस प्रकार अघं विनाश होगा । 
इसलिए 'आचमेत' यह विधि नहीं है, किन्तु 'उपांझुयाजमन्तरा यजति' इसके द्वारा पूव ही विहित 
होनेके कारण "विष्णुरुपांशु यष्टव्यः? ( विष्णु याग करना चाहिए ) इसके समान अनुवाद है, इसलिए 
£एवंवित्‌०' यह वाक्य काण्व द्याखामें पठित नहीं है, यही इसे विधिवाक्य न माननेमें लिङ्ग दै, अत! 
आचमन विधेय नहीं है ॥ १८॥ | 


अधि० १० सु० १९ ] साषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दोकासददित ६७७ 


तदपि पूर्व॑बत्वेनेवाचमनस्य प्रत्युक्तम्‌। अत एवाचमनस्याविधित्सितत्वादेतमेव तद्नम- 
नग्नं कुर्चन्तो मन्यन्त इत्यत्रेव काण्वाः पर्यवस्यन्ति, नामनन्ति “तस्मावेदंवित्‌' इत्यादि । 
तस्म्रान्माध्यंदिनानामपि पाठे आचमनाइुवादेनेचंविच्वमेच प्रकृतप्राणवासोबित्त्व॑ विघीयत 
इति प्रतिपत्तव्यम्‌ । योऽप्ययमभ्युपगमः कचिदाचमनं विधीयताम्‌, कचिद्वासोविश्ञान- 
मिति, सो5पि न साधुः, आपो वास इत्यादिकाया वाक्यप्रबृत्तेः सर्वत्रेकरूप्यात्‌ , तस्मा- 
द्वासोविज्ञानमेवेह विधीयते, चाचमनमिति न्याय्यम्‌ ॥ १८ ॥ 

( १० समानाधिकरणम्‌। सू० १९ ) 

समान एवं चामेदात्‌ ॥ १९॥ 

पद्च्छेद--समाने, एवम्‌, च, अभेदात्‌ । 

सृज्ाथ- जैसे भिन्न शाखाओंमें विद्या एक और गुणोंका उपसंहार है, (एवम्‌ ) वसे 
( समाने ) एकशाखामें भी हो सकता है, ( अभेदात्‌ ) क्योंकि उपाध्यका अभेद है । 

४ वाजखनेयिशाखायामग्निरहस्ये शाण्डिल्यनामाङ्ता विद्या विज्ञाता। तत्र च 
शुणाः श्रूयन्ते --स आत्मानझुपासीत मनोमयं प्राणशरीरं मारूपम्‌' इत्येवमादयः । तस्यामेव 
शाखायां बृहदारण्यके पुनः पठ्यते ‘मनोमयोऽयं पुरुषो भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तहृये यथा घ्रीदिर्वा 
यचो चा स एष सवंस्येशानः सच॑स्याधिपतिः सवंभिदं प्रशास्ति यदिदं किंच’ (ब्रृह® ५।६।१) इति । 
तत्र खंशायः-किमियमेका विद्याऽग्निरहस्यवृहददारण्यकयोशुंणोपसंहारश्च, उत छे इमे 
विद्ये शुणाुपसंहारञ्चेति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्याभेदो गुणब्यवस्था चेति। कुतः? 
पौनरुक्त्यप्रसङ्गात्‌। भिन्नासु हि शाखार्वध्येतवेदितमेदात्पौनरुक्त्यपरिहारमालोच्य 


होनेसे निराङ्कत है । अतएव ( अविधेय होनेसे ) आचमनकी विधि अभीष्ट न होनेके कारण “पुतमेव०' 
'इसीको-प्राणको अनग्न करते हुए मानते हैं' यहाँ पर काण्व पयंवसात करते हैं ओर “तस्मादेवंबित्‌' 
इत्यादि नहीं मानते हैं । इससे माध्यन्दिन शाखावा छोके पाठमें मो आचमनके अनुवादसे 'एवंवित्त्वस्‌' 
ऐसा जाननेवालेको ही प्रकृत प्राणको वस्त्र जाननेवाळा विधान किया जाता है, ऐसा समझना चाहिए । 
कहींपर आचमंनका विधान किया जाता है ओर कहींपर वस्त्रविज्ञानका, यह जो स्वीकार है वह भी 
ठोक नहीं है, क्योंकि 'जल वस्त्रं है? इत्यादि वाक्यकी प्रवृत्ति सत्र एकरूप दै । अतः यहाँ वस्त्र- 
विज्ञानका ही अभिधान किया जाता है आचमनका नहीं, यह युक्त है ॥ १८॥ 

वाजसनेयो शाखाके अग्निरहुस्यमें द्याण्डिल्य नामक अक्छित विद्या विज्ञात है, उसमें 'स 
` आत्मानञ्ुपासीत०' ( वह मनोमय, प्राणशरीर, प्रकाशरूप आत्माकी उपासना करे ) इत्यादि गुण 
सुने जाते हैं । और उसो श्चाखाके वृहदारण्यकमें पुनः 'मनोमयोऽयं पुरुषो०' ( प्रका ही जिसका 
सत्य-स्वरूप है, ऐसा यह पुरुष मनोमय है, वह उस अन्तहंदयमें जैसा घान अथवा यव होता दै उतने 
ही परिमाणवाळा है । वह यह सबका स्वामी मोर अधिपति है, तथा यह जो कुछ है सभीका प्रकष- 
खूपसे शासन करता है ) इसप्रकार पढा जाता है । यहाँ संशय होता है-अग्निरहस्य और बृहदारण्यक 
इन दोनोंमें क्या यह एक विद्या और गुणोंका उपसंहार है अथवा वे दो विद्याऐ है बर ग्रुणोंका उप- 
संहार नहीं है? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-विद्याका भेद और गुणोंकी व्यवस्था है, ऐसा प्राप्त 
होता है । किससे ? इससे कि पुनरुक्तिका प्रसङ्ग दै । भिन्न शाखाओंमें अध्येता और वेदिताके भेदसे 

सत्यानन्दी 


वाक्यमें 4 ६ 
» जैसे 'अग्निहोत्रं जुहोति' इस अग्निहोत्र वाक्यमें होमरूप कमंको विधि है ओर 'दध्ना 
जुहोति इस वाकयमें दधि गुणकी विधि है, वसे यहाँ मी विद्याका भेद नहीं होना चाहिए । इसका 


६७८ प्रह्मयूय-झाळुरभान्य [ अ० ३ पा० ३ 


चिययैकस्वसध्यवसायैकञ्रातिरिका गुणा इतरत्रोपसंहियन्ते भ्राणसंचादादिष्वित्युक्तम्‌ । 
एकस्यां पुनः शाखायामध्येत्वेदिठ्मेदामावादशक्यपरिदारे पौतक्त्ये न चिप्रकृष्देश- 
स्थका विद्या भवितुमर्हति । न चात्रैकमास्नानं विद्याविधानार्थंसपरं शुणविधानार्थेमिति 
विभागः संभवति, तदा ह्यतिरिक्ता एव गुणा इतरत्रेतरञ्न चास्वायेरन्न समानाः, समाना 
अपि तूभयत्राम्नायन्ते मनोमयत्वाद्यः। तस्मान्नान्योन्यं शुणोपसंदार इति । ७४ एवं 
प्राते ब्रमरे--यथा मिन्नासु शाखाखु विद्यैकत्वं शुणोपसंद्ारश्च भवत्येवसेकस्यामपि 
शाखायां भवितुमर्हति, उपास्याभेदात्‌। तदेष हि ब्रह्म मलोमयत्वादिशुणकसुभयत्राप्यु- 
पास्यमभिन्नं प्रत्यभिज्ञानी मः । उपास्यं च रूपं विद्यायाः। नच विद्यमाने रूपाभेदे विद्या- 
भेदमध्यवसातुं शकनुमः। नापि विद्याऽभेदे शुणव्यबस्थानस्‌। नज पौनरुक्त्यप्रसङ्गा- 
द्विद्यामेदो 5ध्यवसितः, नेत्युच्यते, शर्थेविधागोपपत्तेः। एकं ह्यास्नानं विद्याविधानाथम- 
परं गुणविघानाथमिति न किचिन्ञोपपद्यते। नन्वेवं सति यदपठितमग्निरहस्ये, तदेव 
बृहदारण्यके पढितब्यम्‌- “स एष सर्वस्येशानः' इत्यादि! यस्तु पठितमेव “मनोमयः 
इत्यादि, तन्न पठितव्यम्‌ । चेष दोषः, तद॒लेमैव प्रदेशान्तरपठितविद्याप्रत्यभिश्ञानात्‌। 
समानगुणाम्नानेत हि विप्रकृष्टदेशां शाण्डिव्यविद्यां प्रत्यभिज्ञाप्य तस्यामीशानत्वाद्युप- 
दिइयते । अन्यथा हि. कथं तस्यामयं गुणविधिरभिघीयते ? अपि चाप्रातांशोपदेरोनाथंवति 


कक क र SY ASRS i MS स्स 
ह परिहारका पर्यालोचतकर विद्याकी एकताका निश्‍चय कर एक विद्यामें भिन्न गुणोंका अन्य 


में उपसंहार होता है, प्राणसंवाद आदिमें ऐसा कहा गया है, और एक शाखामें अध्येता और 
वेदिताका भेद न होनेसे पुनरुक्तिका परिहार अशक्य होनेरर दुर स्थानमै स्थित एक विद्या नहीं हो 
सकती । और यहाँ एक श्रुति विद्या विधानके लिए और दूसरी श्रुति गुणविघानके लिए हो, ऐसा 
विभाग भी नहों हो सकता, ऐसी अवस्थितिमें अतिरिक्त गु्ोको ही भिन्न-भिन्न स्थलोंमें थुति होगो 
न कि सम'न गुणोंको । परन्तु दोनों स्थलोंमें मनोमयत्य आदि समान गुणोंको श्रुति हे, इसलिए एक 
दृसरेके गुणोंका उपसंहार नहीं है । सिद्ध।न्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हुं-जेते भिन्न-मिन्न 
शाखाओंमें विद्याफा अभेद और गुणोंका उपसंहार होता है, वेसे एक झाखामें मो होना चाहिए, 
क्योंकि उपास्यका अभेद है । मनोमयत्व आदि गुणोंसे युक्त वही एक ब्रह्म दोनों स्थछोंमें मी उपास्य 
है, ऐसी हम प्रत्यभिज्ञा करते हँ । ओर विद्याका रूप उपास्य है, रूपके अभेदके विद्यमान होनेपर 
विद्या-मेदके निश्‍चय करनेके लिए हम समथं नहीं हैं । विद्याके अभेद होनेपर गृणोंकी पृयक व्यवस्था 
मी नहीं है । परन्तु पुनरक्तिके प्रसंगसे विद्याका भेद निश्चित किया गया है? नहीं, ऐसा कहते ह 
क्योंकि अ्थंका विभाग हो सकता है । एक श्रुति विद्या विधानके लिए ओर दूसरी श्रुति गुणविधानके 
लिए दै, इसप्रकार कुछ मो अनुपपन्न नहीं होता । परन्तु ऐसा होनेपर अग्निरहस्यमे जो गुण अपठित 
हैं उन्हींको वृहदारण्यकमें “स एप सवस्येश्ान” ( वह यह सवका स्वामी है ) इत्यादि वे ही गुण 
पढने चाहिए, और जो 'मनोमयः' इत्यादि पठित हैं उनको नहीं पढना चाहिए । यह दोष नहीं है, 
क्योंकि उसके बलसे ही अन्य प्रदेशमें पठित विद्याका प्रत्यभिज्ञान होता है। समान गुणोंको श्रुतिसे 
दुर स्थानमे स्थित द्याण्डिल्यविद्याका प्रत्यमिज्ञान कराकर उसमें ईशानत्व-स्वामित्व आदिका उपदेश 
सत्यानन्दी-दीपिका र 

समाधान 'न च? इत्यादिसे करते हैं। यह विद्याका अभेद और ग्रुणोंका उपसंहार मानें तो समान 
गुणोंकी पुनरुक्ति व्यथं होगी, इसलिए अम्याससे प्रयाज आदि भेदके समान विद्याका भेद है । पूर्वपक्षमे 
विद्याका भेद और गुणोंका अनुपसंहार है, विद्धान्तमे विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार है । 
& जहाँ बहुत गुगोंक्रा श्रवण हो वह प्रवानविथि और अस्य स्थळमें उसका सजना 
गुणविधि होती है, अतः वृहृदारण्यकमे प्रधानविधि ओर अग्निरहस्यर्गे गुणविधि दे । यह न्या 


FSO 
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वाक्ये संजाते प्रातांशपरामरश स्य नित्याजुवाद्तया5प्युपपद्यमानत्वान्न तद्वलेन प्रत्यभिज्षो- 
पेक्षितुं दाक्यते । तस्मादञ समानायामपि शाखायां विद्येकत्वं गुणोपसंदारश्रेत्युपपन्नम ॥ 
( ११ संवन्धाधिकरणम्‌ । सू० २०-२१) 
संबन्धादेवमन्यत्रापि ॥ २०॥ 

पद्च्छेद--सम्बन्धात्‌, एवम्‌, अन्यत्र, अपि । 

सूज्ना्थ---( सम्बन्धात्‌ ) एक द्याखामें विभागलूपसे अघीत शाण्डिल्यविद्यामे एक विद्या- 
त्वसम्वन्धसे परस्पर गुणोपसंहार जैसे पृवमें कहा गया है, ( एवम्‌ ) बसे ( अन्यत्रापि ) धन्य स्थलमे- 
सत्यविद्यामें भी एक विद्यात्व सम्बन्धसे परस्पर गुणोपसंहार हो सकता है । 

$ यूहदारण्यके 'सत्यं ब्रह्म' ( चृह० ५।५।१ ) इत्युपक्रस्य ` तचत्तत्सत्यमसो आदित्यो 
य एप एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्तणेऽक्षन्पुरुषः' ( बृह० ५५२ ) इति तस्येच सत्यस्य 
ब्रह्मणो :घिदृवतमध्यात्म॑ चायतनविशेषमुपदिच्य व्याह्ृतिशरीरत्वं च संपाद्य दे उप- 
निषदादुपदिश्येते । तस्योपनिषद्दरित्यधिदैवतम्‌। तस्योपनिषद्हमित्यध्यात्मम्‌। तत्र 
संदायः-किमविभागेनेवोभे अप्युपनिषदाबुभयत्राचुसंघातव्ये, उत विभागेनेका5घिदेवत- 
मेका 5ध्यात्ममिति । तत्र सूजेणेवोपक्रमते । यथा शाण्डिल्यविद्यायां विभागेनाप्यधीतायां 
किया जाता है, नहीं तो उसमें यह गुण विधान कैसे कहा जायगा | कि अप्राप्त अंशके उपदेशसे 
वाक्यके अर्थवान्‌ होनेपर प्राप्त अंशका परामश नित्य अनुवादरूपसे भी उपपन्न होता है, अतः उसके 
बलसे प्रत्यभिज्ञाकी उपेक्षा नहों की जा सकती है। इसलिए यहाँ एक शाखामेँ मी विद्याका एकत्व 
भौर गुणोंका उपसंहार है ऐसा उपपन्न होता है ॥ १९ ॥ 

वृहदारण्यकमें “सस्यं ब्रह्म' ( सत्य ब्रह्म है ) इसप्रकार उपक्रमकर “तद्यत्तत्सत्यमसौ०' ( वह 
जो सत्य है, सो यह आदित्य.है। जो इस आदित्य-मण्डलमें पुरुष है और जो भी यह दक्षिणनेत्रमें 
पुरुष दै ) इसप्रकार उसी सत्य ब्रह्मके अधिदेवत ओर अध्यात्म स्थानविशेषका उपदेशकर व्याहृति 
शरीरत्वका संपादनकर दो उपनिषदोंका-रहस्यनामोंका उपदेश किया जाता है। 'अहः उसका अघि- 
दैवत उपनिषद्‌-रहस्य नाम है, 'अहम्‌' उसका अध्यात्म उपनिषद्‌-रहस्य नाम है । यहाँ संशय होता 
है कि क्या अविभागसे ही दोनों उपनिषदोंका दोनों स्थलोंमें अनुसंधान करना चाहिए अथवा विमागसे 
ही एक अधिदेवत और एक अध्यात्मका ? उसपर सूत्रे ही उपक्रम करते है-जंसे विमागसे अधीत 
होनेपर भी शाण्डिल्यविद्यामें गुणोंका उपसंहार कहा गया है, ऐसे इसप्रकारके विषयमे अन्य स्थलोंमें भी 
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निणंयका मत है, किन्तु रत्तप्रमामें अग्निरहस्यमे प्रधानविधि और वृहदारण्यकमे गुणविधि मानी 
गई दै । इसप्रकार विभागके उपपन्न होनेपर विद्या एक है॥ १९॥ 

# यहाँ आदित्यपदसे आदित्यमण्डलका ग्रहण नहीं है, किन्तु उस मण्डलमें इन्द्रियात्मक जो 
पुरुष है, वही अध्यात्म नेत्र स्थानमें स्थित है, ऐसा उपदेशकर “तस्य भूरिति शिरः सुव इति बाहुः, 
स्वरिति प्रतिष्ठा' (बृह० ५।५।३) (उसका “मू? यह शिर दै, भ्रुव' यह वाहु है ओर 'स्वः यह पाद 
हैं ) इसप्रकार व्यहृतिर्प शरीर कहकर दो उपनिषदोंका-देवताके रहस्यनामोंका-श्रुतिसे उपदेश किया 
जाता है । उस थादित्य-मण्डलस्थ पुरुषका नाम अहा है, क्योंकि वह प्रकाशक है। नेत्रस्य 
पुरुषका नाम 'अहमः है, क्योंकि वह प्रत्यक्‌ है। इसप्रकार अधिदेवत आर अध्यात्म ये दो नाम 
इस अधिकरणके विषय हैं । यहाँ जिसके ये दो नाम हैं, उस सत्यसशक ब्रह्मके एक होनेसे ओर 
उसके स्थानभेदका कथन होनेसे 'तत्न” इत्यादिसे संशय कहते हैं । जैसे पूवं अधिकरणमें विद्याके एक 
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गुणोपसंहार उक्त पवमन्यत्राप्येवंज्ञातीयके विषये भवितुमर्हति, एकविद्यासिसंबन्धात्‌ । 
एका हीयं सत्यविद्या ५चिदेवम'्यात्मं चाघीता उपक्रमाभेदादूब्यतिषक्तपाठाच्च । कथं 
तस्यासुदितो ध्म॑स्तस्यामेव न स्यात्‌ ? यो ह्याचाय कञ्चिदचुगमनादिराचारश्चोदितः 
ग्रामगतेऽरण्यगते च तुल्यचदेच भवति। तस्मादुभयोरप्युपनिषदोरुभयत्र प्रातरिति ।१०। 
एवं प्राप्तेश्क्रतिविधत्ते-- 
न वा विशेषात्‌ ॥ २१ ॥ 


पएदच्छेदू--न, वा, विशेषात्‌ । 
सूज्नाथ--( न वा ) दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति नहीं है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 


` विशेष है अर्थात्‌ उपासनाका स्थानविशेषके साथ सम्बन्ध है । 


* न चोभयोरुभयत्र प्राप्ति । कस्मात्‌ ? विशेषात्‌। उपासनस्थानविशेषोपनि- 
वन्घादित्यथः । कथं स्थानविशेषोपनिवन्ध इति? उच्यते-'य एप एतरिमन्मण्डले पुरुपः' 
(बृह० ५।५।३) इति ह्याधिदेविक पुरूपं प्रकृत्य तस्योपनिषदहरिति थ्वावयति। 'थोऽयं दक्षिणे 

पुरुषः' (बृह० ५।५।४) इति ह्याध्यात्मिक पुरुषं प्रकृत्य तस्योपनिषदहमिति । तस्येति 
चेतत्संनिहितावलम्बनं सर्वनाम, तस्मादायतनविशेषव्यपाश्रयेणेवेते उपनिषदाबुप 


होना चाहिए, क्योंकि एक विद्याका सम्बन्ध है । उपक्रमका अभेद होनेसे और परस्पर सम्बद्ध पाठ 
होनेसे अधिदेवत और अघ्यात्मरूपसे अधीत यह सत्यविद्या एक ही है। उस एक विद्यामें कथित 
घमं उसोमें क्यों न हों ? क्योंकि जो आचायंके विषयमें कोई अनुगन आदि आचार विहित है, वह 
ग्रामगत आचायंमें अथवा अरण्यगत आचायंमें एक-सा ही होता है। इसलिए दोनों उपनिषदोंकी मी 
दोनों स्थळोंमें प्राप्ति है ॥ २० ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर समाधान करते हैँ-- 

अथवा दोनोंकी दोनों स्थलोमें प्राप्ति नहीं है, किससे? ? विशेषसे--उपासनाका स्थान-विदोषके 
साथ सम्बन्ध होनेसे | स्थानविशेषके साथ उपनिवन्ध ( सम्बन्ध ) किस प्रकार है? इस पर कहते हैँ 
“ग्र एष एतस्मिन्‌०' (जो यह इस मण्डलमें पुरुष है) इस प्रकार आधिदेविक पुरुषको प्रस्तुतकर 'तस्यो- 
पनिषदहः' उसका उपनिषद्‌-रहुस्य नाम “अहः? है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है, ओर 'योऽयं०' ( जो 
यह दक्षिण अक्षिमें पुरुष है ) इस प्रकार आध्यात्म पुरुषका उपक्रमकर “उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम 
'अहम्‌' है, ऐसा श्रवण कराती है । 'तस्य' यह शब्द संनिहितका आलम्बन करनेवाला सवनाम है, 
इसलिए स्थानविशेपके अवरूम्बनसे ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य उपदेश किये जाते हँ । छतः दोनोंकी 
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होनेसे परस्पर गुणोंका उपसंहार है, वसे भिन्न स्थलस्थ एक विद्यामें भी गुणोंका उपसंहार हो सकता 
है। “सत्यं ब्रह्म! इसप्रकार उपक्रमका अभेद है, और "तावेतौ अक्ष्यादित्यपुरुपौ अन्योन्यस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठितौ०” (बृह० ५।५।१) (वे ये दोनों-अक्षि पुरुष और आदित्य पुरुष एक दूसरेमे प्रतिष्ठित हैं ) 
सूयंके किरणोंकी चशुमे ओर चक्षकी आदित्यमें प्रतिष्ठा है । इस रीतिसे उपक्रमके अभेद और परस्पर 
सम्बन्धित पाठसे विद्या एक है, अतः दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति है । पूवंपक्षमें प्रत्येक 
स्थानमें दोनों नामोंका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें जिस-जिस स्थानमें जो-जो नाम है उस-उसका 
अनुष्ठान है ॥ २० ॥ 

» ये दोनों नाम भिन्न-भिन्न उपासना स्थानके साथ सम्बन्ध रखते हैं । अतः 'तस्योपनिषदहः' 
और “तस्योपनिषदृहम्‌' उस आदित्य पुरुषका नाम 'अहः और अक्षिस्थ पुरुषका नाम 'महम' दै । 
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इयेते । कुत उभयोरुभयन्न प्राप्ति! ? नन्वेक ए देवतमध्यास्या र 
७ सत्यस्य ब्रह्मण आय यति लार उक जग 
विशेषोपादानेनेवोपनिषद्धिशेपोपदेशात्तद्वस्थस्यैच सा भवितुमहंति। अस्ति चायं 
इष्टान्तः-सत्यप्याचार्यस्वरूपानपाये, यदाचार्यस्पासीनस्याचुबर्तनमुक्तं न तत्तिष्ठतो 
भवति । यञ्च तिष्ठत उक्तं च तवासीनस्येति। ग्रामारण्ययोस्त्वाचार्यस्वरूपानपायात्तत्स्वरू- 
पालुबद्धस्य च घर्मस्य ग्रामारण्यङ्तविशेषाभावादुभयत्र तुल्यवद्धाव इत्यदृष्टान्तः सः । 
तस्मादूवयचस्थाऽनयोरुपनिषदोः ॥ २१॥ 
याति 

पदेव ति दुशयाव च ॥ २२॥ 

सूजाथे--और 'तस्येतस्य तदेव रूपम्‌ इत्यादि श्रुति ऐसा ही दिखलाती है । 

& अपि चेवंजातीयकानां धर्माणां व्यवस्थेति ङिङ्गदशनं भवति--“तस्मैतस्य तदेव 
रूपं यद्सुप्य रूपं चावसुप्प गेप्णो तौ गेष्णौ यन्नाम तन्नाम' ( छा० १॥७॥५ ) इति। कथमस्य 
लिङ्गत्वमिति ? तडुच्यते-अक्ष्यादि त्यस्थानभेदभिन्नान्धर्मानन्योन्य स्मिन्ननुपसं हार्यान्पञ्य- 
न्निहातिदेशेनादित्यपुरुषगतान्रूपादीनक्षिपुरुषे उपसंहरति--'तस्येतस्य तदेव रूपस्‌! 

( छा० १।७।५ ) इत्यादिना । तस्मादूव्यवस्थिते पचैते उपनिषदाविति निणंयः ॥ २२ ॥ 
दोनों स्थळोंमें कंसे प्राप्ति हो सकती है ? परन्तु अधिदेवित ओर अध्यात्मूपसे यह एक ही पुरुष है, 
क्योंकि एक ही सत्य ब्रह्मका दो स्थानोंमें प्रतिपादन है । हाँ, यह ठीक है, परन्तु एक ब्रह्माके मी 
अवस्थाविशेषके ग्रहणसे उपनिषद्‌-विशेषका उपदेश होनेसे उस अवस्थामै आए हुएका ही वह 
उपनिषद्‌ हो सकता है । और यह दृष्टान्त मी है-ग्राचायंके स्वरूपका अपाय-विनाश न होनेपर भी 
बैठे हुए आचायंका जो अनुवर्तेन कहा गया है वह खड़े हुएका नहों होता, और जो खड़े हुएका कहा 
गया है वह बैठे हुएका नहीं होता । परन्तु ग्राम और अरण्यमें तो बाचायंके स्वछूपका अपाय न होनेसे 


और स्वरूपके साथ अनुबद्ध-सम्बन्धित धमंमें ग्राम ओर अरण्यकृत विशेष न होनेसे दोनों स्यलोंमें 
एक-सा माच है, इसलिए वह दृष्टान्त नहीं है, अत! इन दोनों उपनिषदोंकी व्यवस्था है ॥ २१ ॥ 
और इसप्रकारके घर्मोकी व्यवस्था है-उनका परस्पर उपसंहार नहीं है, इस विषयमें 'तस्ये- 
तस्य०' ( उत इस चक्षस्थ पुरुषका वही रूप है जो इस आदित्यान्तगंत उन क है का उस 
पुरुषक्रे पवे ( गिदे र हैं, जो उसका नाम है वही इसहा नाम है) यह न 
On हे हा और कि इस स्थानभेदसे भिन्न परस्परमें 
उपसंहारके अयोग्य इन धर्मोको देखकर श्रुति आदित्य-पुरुष गत रूप आदिका यहाँ अतिदेशसे अक्षि 
पुरुषमें 'तस्यैतस्य तेदेव रूपम्‌? इत्यादिसे उपसंहार करती है। इसलिए ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य 
व्यवस्थित हैं, ऐसा निर्ण है ॥ २२ ॥ 0 


इन दोनों वाक्योंमें सवनाम “तत्‌ पद ह आलम्बन करता है, इसलिए प्रथम “तत्‌? शन्द 
आदित्यस्थ पुरुषका योर द्वितीय “तत्‌' पद आक्षिस्य पुरुषका परामश करता है, क्योंकि स्थानभेदसे 
विशोष्यका मी भेद माना जाता है। विदोष्पके एक होनेपर भी विश्लेषण युक्त होनेसे विशिष्टमें भेद 
भाना गया है, इसलिए इन दोनों उपनिषदोंकी-'अहः' और 'बाहम्‌' नामोंकी भिन्न-मिन्न व्यवस्था है 
अर्थात्‌ सत्यविद्या एक होनेपर मी अधिदेवित ओर बष्यात्मभेदसे भिन्न है ॥ २१ ॥ जात 
७ 'अहः' और “अहस्‌' इन नामोंकी व्यवस्थामें अतिदेश त है, यह ' रान 
दिखलाते यदि धर्मोका उपसंद्वार “तस्यैतस्य 
होगा मम एक विधाम भी द कथित गुणोंका उपसंहार नहीं हो सकता ॥ २२ ॥ 
८६ 
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( १२ संस्रत्यधिकरणसम्‌ । सू० २३ ) 
संभृतिधुव्याप्त्यपि चातः ॥ २३॥ 
पद्च्छेद्‌-संशृतिद्युव्या्ि, अपि, च, भत! । 

सूञार्थ--(संभृतिद्युव्याप्ि) संभृति, य व्याति आदि विभूतियोंका भी शाण्डिल्यविद्या आदियें 
उपसंहार नहीं करना चाहिए, ( अतरच ) क्योकि आयतन विशेषका योग है । 

४४ 'बहाज्येष्ठा वीर्या संगतानि बह्माग्रे ज्येष्ठं दिदसाततान' इत्येचं राणायलीयानां खिलेषु 
वीयंसंयृतिद्यु निवेशप्रद्धृतयो ब्रह्मणो विभूतयः पठ्यम्ते। तेपासेदः चोपनिषदि शाण्डिल्य- 
चिद्याप्रसृतयो ब्रह्मचिद्याः पठ्यन्ते । तासु त्रह्मविद्यासु ता त्रह्मचिभूतय उपसंहियेरन्न वेति 
चिचारणायां ब्र्मसंवन्थादुपसंद्दरप्राप्तावेचं पठति। संद्वतियुव्यासिभ्रदृतयो विभूतयः 
शाण्डिल्यविद्याप्रसृतिषु नोपसंहत॑व्या, अत एवं चायतनविशेषयोगात्‌। तथा हि 
शाण्डिल्यविद्यायां हृदयायतनत्वं त्रह्मण उक्तम्‌- “पुष म आत्माऽन्तह्ंदये’ ( छा० ३।१४।३ ) 
इति । तद्वदेच दृहरविद्यायामपि दहरं एण्डरीकं वेशम दहरो$स्मिन्नन्तराकाशः' ( छा० ८।१।१ ) 
इति । उपकोसळविद्यायां त्वक्ष्यायतनत्वम्‌ “य एषोऽक्षिणि पुरुषो इञ्यते’ ( छा० ४।१५।१ ) 
इति। एवं तत्र त्र तत्तदाध्यात्मिकमायततमेताजु विद्यासु प्रतीयते । आधिदेविक्यस्त्वेता 
विभूतयः संभ्षतिद्युव्याप्तिप्रश्ृतय*, तासां कुत पताजु प्रासः ? नन्वेतास्वप्याधिदैचिक्यो 
विभूतयः धूयन्ते--'ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो छोकेभ्थः ( छा» ३।१४।३ ) “पुष उ एव सामनीरेष 
हि सर्वपु लोकेषु माति? ( छा० ४।१५।४ ) 'यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तहंद्य आकाश उभे 
अस्मिन्ययावाएथिवी अन्तरेव समाहिते' ( छा० ८।१।३ ) इत्येवमाद्याः । सन्ति चान्या आयतन- 


'्रहमज्येष्ठा०? ( ब्रह्म ही जिनका कारण है, ऐसे पराक्रम विशेष ( आकाशको उत्पन्न करना ) 
निविधघ्न समृद्ध हुए वह ज्येष्ठ ब्रह्म देवताओंकी उत्पत्तिके पूव स्वगमे व्याप्त हुआ ) इस प्रकार राणाय- 
नीय शाखावालोके खिळकाण्डोंमें वीयं समृद्धि, स्वगंव्याप्ति आदि ब्रह्मकी विभूतियाँ कही जाती हुँ । 
और उन्हीके उपनिषद्में शाण्डिल्यविद्या आदि ब्रह्मविद्याएं पढी जाती हैं। उन ब्रह्मविद्याओंमें उन 
्रह्मविभुतियोंका उपसंहार होना चाहिए अथवा नहों ? ऐसा विचार उपस्थित होनेपर ब्रह्मके 
सम्बन्धसे उपसंहार प्राप्त होनेपर ऐसा कहते हैं--संभृति, युव्याप्ति आदि विभूतियोंका शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें उपसंहार नहीं होना चाहिए, अतएव च आयतनविदोषके सम्बन्धसे । जैसे कि शाण्डिल्यविद्यामें 
“एष स आत्सान्तहंदये' ( यह मेरा आत्मा हृदयके भीतर है ) इस प्रकार ब्रह्मका हृदय आयतन कहा 
गया है । उसी प्रकार दहरविद्यामें मी 'दहर॑ पुण्डरीकं० (इस ब्रह्मपुरके भीतर जो यह सूकम कमलाकार 
स्थान है, इसमें जो सुक्ष्म आकाश है) इस प्रकार ब्रह्मका हृदय स्थान कहा गया है । उपकोसलविद्यामें 
तो “य पुषो०? ( जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है ) इस तरह ब्रह्मका नेत्र स्थान कहा गया है । 
इस प्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलमें तत्‌-तत्‌ आध्यात्मिक आयतन इन विद्याओंमें प्रतीत होता है । परन्तु 
संभृति, चुव्याप्ति भादि ये विभूतियाँ आधिदेविकी हैं, उन विभुतियोंकी इन विद्याओंमें प्राप्ति किंस प्रकार 
हो सकती है । इन विद्याओंमें भी आधिदेविकी विभूतियोंकी 'ज्यायान्दिबो०' ( आत्मा यू लोकसे बड़ा, 
इन लोकोसे बड़ा है) “पुष ड एव०' ( यही आतमा आमनी है, क्योंकि सम्पूणं छोकोंमें आदित्य, चळ 
ओर अग्नि थादिके रूपमें यही दीप्त होता है) 'यावान्वा०? ( जितना यह भौतिक आकाश है उतना 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# व्रह्मकी वीयं समृद्धि-स्वगं व्याप्ति आदि विभूतियाँ कही गई हैं, उनका ब्रह्मके साथ सम्बन्ध 
होनेसे सव ब्रह्मविद्याओंमें उपसंहार पूर्वपक्ष है । सिद्धान्तमें इनका उपसंहार नहीं है ॥ २३ ॥ 


~ enemas one 
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विशेषद्दीना अपीह ब्रह्मविद्याः पोडदाकलाद्याः। सत्यम्‌, ए.वमेतत्‌, तथाप्यच्र विदयते 
विशेषः संश त्याधनुपसंदारहेतुः । समानशुणाम्नानेन हि प्रत्युपस्थापितासु विप्रकृण्देशा- 
स्वपि विद्यासु विप्रकृएदेशा गुणा उपसंहियेरन्निति युक्तम्‌, संभृत्याद्यस्तु शाण्डिल्या- 
दिवाक्यशणोचराश्व मनोमयत्वादयो गुणाः परस्परव्यावृत्त स्वरूपत्वान्न प्रदेशान्तरचर्ति- 
विद्याप्रत्युपस्थापनक्षमाः । नच बरह्खंबन्धमान्रेण प्रदेशान्तरवर्तिविद्याप्रत्युपस्थापन- 
सित्युच्यते, विद्याभेदे$पि तदुपपत्ते । एकमपि हि ब्रह्म विभूतिभेदेरनेकघोपास्यत इति 
स्थिति» परोवरीयस्त्वादिवद्भेददश॑नात्‌ | तस्माद्दीय॑संभृत्यादीनां शाण्डिल्यविद्या- 
द्ष्विठुफ्संहार इति ॥ २३ ॥ 
( १३ पुरुषाद्यधिकरणम्‌ । स्‌० २४ ) 
पुरुषविद्यायाधिव चेतरेपामनाम्नानात्‌ ॥ २४ ॥ 

पदच्छेदू-- पुरुषविद्यायाम्‌, इव, घ, इतरेषाम्‌, अनाम्नानात्‌ । 

सज्ञार्थ -( पुरुषविद्यायामिव ) ताण्डी आदिमें पुरुष विद्यामें जिस प्रकार पुरुषकी यज्ञरूपसे 
कल्पनाकी जाती है, उसी प्रकार ( इतरेषाम्‌ ) तैत्तिरीयोंकी पुरुषविद्यार्मे ( अनाम्नानात्‌ ) पठित न 
होनेसे ताण्डी आदि गत पुरुष यज्ञघमं तैत्तिरीयकमें उपसंहार नहों करने चाहिए । 

४४ अस्ति ताण्डिनां पैज्ञिनां च रहस्यन्नाह्मणे पुरुषविद्या | तत्र पुरुषो यज्ञः 
कटिपतः । तदीयमायुस्त्रेधा विभज्य सवनत्रयं कल्पितम्‌ । अशिशिषादीनि च दीक्षा 
दिभावेन कल्पितानि । अन्ये च घर्मास्तत्र समधिगता आशीर्मन्त्रप्योगादयः । तैत्ति- 
ही हृदयान्तगंत आकाश है, द्युलोक और पृथिवी ये दोनों लोक सम्यक्‌ प्रकारसे इसके भीतर ही स्थित 
हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं और इस प्रकरणमें स्थानविशेष रहित मी अन्य षोडद्यकला आदि ब्रह्मविद्या 
हैं । यह सत्य ही है, तो मी यहाँ विशेष है वह संभृति आदिके अनुपसंहारका हेतु है, क्योकि समान 
गुणोंकी श्रृतिसे उपस्थापित दूर स्थानोंमें स्थित विद्याओंमें मी दुर स्थानस्थ गुणोंका उपसंहार होना 
चाहिए, यह युक्त है । परन्तु संभूति आदि गुण और शाण्डिल्य आदि वाक्य विषयक मनोमयत्व आदि 
गुण परस्पर व्यावृत्त ( भिन्न ) स्वरूपवाले होनेसे अन्य प्रदेशमें स्थित विद्याके उपस्थापन करनेमें समथं 
नहीं हैं । उसीप्रकार केवळ ब्रह्म सम्बन्धसे अन्य प्रदेशवर्ती विद्याका उपस्यापन होता है, ऐसा नहीं कहा 
जाता है, कारण कि विद्याके भेद होनेपर मी ब्रह्मका सम्बन्ध उपपन्न होता है । एक ब्रह्मकी मी मिन्न- 
भिन्न विभूतियोंद्रारा अनेकप्रकारसे उपासनाकी जाती है, ऐसी स्थिति है, क्योंकि परोव रीयस्तव आदिके समान 
भेद देखनेमें आता है । इसलिए वीयं संभूति आदि गुणोंका थाण्डिल्यविद्या आदिमें उपसंहार नहीं है ।२३। 

ताण्डी और पैङ्गीके रहस्यब्राह्मणमें पुरुषविद्या है, वहाँ पुरुष यज्ञर्पसे कल्पित है, उसकी 
आयुका तीन प्रकारये विमागकर तीन सवन कल्पित किये गये हैं, सोजनकी इच्छा आदि दीक्षा आदि 
भावसे कल्पित किये गये हैं । आशीर्वाद प्रयोग, मन्त्र प्रयोग आदि अन्य घमं वहाँपर समधिगत हैँ । 
तैत्तिरोयक भी तस्यैवं विदुषो ०' (उस ऐसा जानतेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है और भद्धा पत्नी है) 
इस अनुवाकसे किसी पुरुषयज्ञकी कल्पना करते हैं । यहाँ संशय होता है कि क्या जो पुरुषके धमं अन्योन्य 


सत्यानन्दी दीपिका 
# छान्दोग्यगत विद्याको कहते हैं--“पुरुषो वा यज्ञस्तस्य' (छा० ३1१६ १) 'पुरुष ही यज्ञ है 
उसके जो चौबीस वषं हैं बह प्रातः सवन है” “उसके जो चौवाळीस वषे हैं वह माध्यन्दिन सवन है. 
“उसके जो अवरिष्ट अडतालीस वर्ष हैं वह तृतीय सवन है ( छा० ३।१६।३ ) सोमयागमें सोमरस 
निकालनेके समयको सवन कहा जाता है । इस प्रसिद्ध यज्ञके साहस्यके लिए इन तीन सवनोंकी कल्पना- 
की गई है । 'स यदशिशिषति०' ( वह जो खानेकी अभिलाषा करता है, जो पीना चाहता है जो रमण 


६८७ ब्रह्मखूज़-दाह्लु रभाज्य [ अ० ३ पा०.३ 


रीयका अपि कंचित्पुरुषयन्ञं कल्पयन्ति--'तस्यैवं विदुषो यज्ञस्यास्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी! 
(नारा० ८०) इत्येतेनाचुदाकेन। तत्र संशयः-कि य इतरत्रोक्ताः पुरुषयज्ञस्य धर्मास्ते तैत्ति- 
रीयकेषूपसंहतंब्याः, किं वा नोपसंहतंव्या इति ? पुरुषयज्ञत्वाविरोष(डुपसंहारप्राप्ताबा- 
चक्ष्महे-नोपसंहतंव्या इति। कस्मात्‌ ! तद्रृपप्रत्यमिज्ञानाभावात्‌ । तद।हाचाये-पुरुष- 
विद्यायामिचेति। यथैकेषां शाखिनां ताण्डिनां पेङ्गिनां च पुरुषविद्यायामास्नानं नैवमितरेषां 
तैत्तिरीयाणामाम्नानमस्ति। तेषां हीतरचिळक्षणमेव यश्ञसंपादनं ह्यते पत्बीयजमानवे- 
दिवेदवर्हिर्यूपाज्यपच्चत्विगाद्यबुक्रमणात्‌। यदपि सवनसंपादनं तद्‌पीतरचिळक्षणमेव-—- 
'यत्मातमंध्यंदिन सायं च तानि’ ( नारा० ८० )इति। & यदपि किंचिन्मरणाचश्वथत्वादिसास्यं 


शाखामें उक्त हैं वे तैतिरीयकोंमें उपसंहार नहीं होने चाहिए अथवा क्या उपसंहार होने चाहिए ? 


पुरुष यज्ञत्वके अविशेष होनेसे उपसंहार प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--उपसंहार नहीं होना चाहिए, 
किससे १ उसके ख्पका प्रत्यभिज्ञान न होनेसे। उसे आचाय कहते हँ-“पुरुषविद्यायामिव' जैसे एक 
शाखावालोंकी ताण्डी ओर पेद्धियोंकी पुरुषविद्यामें श्रुति है, वेसे अन्य-तैत्तिरीयकोंकी श्रुति नहीं है । 
उनका यज्ञ संपादन अन्यसे विलक्षण देखनेमें आता है, क्योंकि उसमें पत्नी, यजमान, वेद, वेदी, वहि, यूप, 
आज्य, पशु, ऋत्विम्‌ आदिका अनुक्रम है । और जो भी सवन संपादन है वह मी 'यरप्रातमंध्यंदिनं सायं 
च तानि' (जो भ्रातः, मध्यदिन ओर सायंकाल हैं वे सवन हैं) इसप्रकार छान्दोग्यगत सवन संपादनसे विलक्षण 


सत्यानन्दी-दीपिका 

( प्रसन्न ) नहीं होता वही इसकी दीक्षा है और पुनः वह जो खाता है जो पीता है जो रति करता हे 
वह उपसदोंको सदस्यताको प्राप्त होता है [दोक्षणीयेष्टि, प्रयणोयेष्टि, उपसदिष्टि, उदयनीयेष्टि धोर अव- 
भृथेष्टि इस प्रकार पाँच उपसदिष्टियाँ होती हैं] तथा जो हसता है, मक्षण करता है जो मैथुन करता है वे 
स्तुत शास्त्रकी समानताको प्राप्त होते हैं, तथा जो तप, दान आदि हैं वह इसकी दक्षिणा है, मरण ही 
अवभृथ स्नान है । ( छा० ३।१।३,४,५ ) वसु आदि अथवा ये मेरे प्राण प्रात: सवन और माध्यन्दिन 
सवन हैं। इस प्रकार ये तीन सवन आयुपयंन्त चलते रहते हैं। यह .आशीष-फल-कामना है 
अक्षितमस्यच्युतमसि प्राणस,क्षितमसि” ( छा० ३।१७।४ ) ( तु अक्षय है, तु अच्युत-अविनाथी है 
ओर अतिसूक्ष्म प्राण है ) इस प्रकार एक सो चालीस वर्ष जीवन फल है, ऐसा दिखलाया गया है । 
संशयके लिए अन्य शाखामें पुरुषविद्याको 'तैत्तिरोयक' इत्यादिसे कहते है--पहां पर 'विदुषो 
यज्ञस्य' इन षष्ठी विभक्तयन्त दो पदोंका सामानाधिकरण्य है अथवा वेयघिकरण्य ? इसका निरचय 
न होनेसे संशय होता है । पूव॑पक्षमें गुणोंका उपसंहार और सिद्धान्तमें गुणोंका अनुपसंहार है । 
'तस्यवं विदुषो यज्ञस्य” ( उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नी, शरीर 
समिधा, उर स्थल वेदी, रोम बहि-कुद्या, वेद-कुशमुष्टि शिखा, हृदय यूप, काम झाज्य, मन्यु- 
क्रोष-पशु, तप अग्नि, श्मन करनेवाला दम दक्षिणा, वाणी होता, प्राण उद्गाता, नेत्र अध्वेयु 
ओर मन ब्रह्मा है ) इसप्रकार अनेक धर्मोकी विषमता होनेसे एकरूपकी प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । 
छान्दोग्यमें तीन प्रकारसे विभक्त किये गये आयुभें सवनत्वको कल्पना की गई है और तैत्तिरीयकमें 
भरातःकाळ आदिमें सवनत्वको कल्पना को गई है, इसप्रकार दोनोंमें बेलक्षण्य है, आत! गुणोंका 
उपसंहार नहीं होना चाहिए । 

® "यन्मरणं तद्व*ट्थः, यद्रमते तदुपसदः' ( तै० ६।५।२।१ ) ऐसा तैत्तिरीयकमें अल्प 
साइस्य अधिक वेपम्यको अपने अनुकूछ नहीँ कर सकता । जैसे हाथी और ऊंठ्में चार पादका अल्प 
साम्य दोनोंके हाथी अथवा ऊँठ होनेमें समथं नहीं है । छान्दोग्यमें पुरुष और यज्ञका ऐक्य है और 
त॑त्तिरीयकमें भेद है, इस दूसरे वेरूप्यको 'न च' इत्यादिसे कहते हैं ॥ २४॥ 
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अधि० १४ सु० २५ ] साषाचुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकास हवित ६८५ 


तदप्यल्पीयस्त्वाद्‌भूयसा चैलक्षण्येनाभिभूयमानं न प्रत्यभिक्षापनक्षमम्‌। नच तैत्तिरीयके 
पुरुषस्य यज्ञत्वं श्रूयते, बिदुषो यज्ञस्येति दि न चेते समानाधिकरणे पष्ठथौ-विद्वानेच यो 
यज्ञस्तस्येति । नहि पुरुषस्य सुख्यं यज्ञत्वमस्ति । व्यधिकरणे त्वेते पष्ठयौ-विदुपो यो यज्ञ- 
स्तस्येति। अवति हि पुरुषस्य मुख्यो यज्ञसंवन्धः। सत्यां च गतौ मुख्य एवार्थ आश्रयितव्यो 
न भाक्तः। आत्मा यजमान? इति च यज्ञमानत्वं पुरुषस्य निर्त्रवन्वै पघिकरण्पेनेवास्य यश- 
संवन्ध दशयति । अपि च तस्येबंविदुष इति सिद्धवदनुवादश्रुतौ सत्यां पुरुपस्य यज्ञमाव- 
मात्मादीनां च यज्ञमानादिभावं प्रतिपित्समानस्य वाक्यभेदः स्यात्‌। अपि च ससंन्यासामा- 
त्मविद्यां पुरुस्तादुपदिदयानन्तरं तस्येवंचिदुष इत्याद्यनुक्रमणं पश्यन्तः पूर्वरोष एवैष 
आस्लायो न स्वतन्त्र इति प्रतोमः। तथा चेकमेव फलमुभयोरप्यनुवाकयोरपलभामहे- 
'ग्रा्मणो महिमानमाप्नोति’ (नारा० ८०) इति । इतरेषां त्वनन्यरोषः पुरुपविद्यास्नायः, आयुर भि- 
बृद्धिफलो ह्यसौ, 'सह पोडशं वषंशतं जीवति य एबं वेद (छा० ३।१६।७) इति समभिव्याहारात्‌ 
तर्प्राञ्छाल्ञान्तराचोतानां पुरुषविद्याघर्माणामा शीमुंन्त्रादीनामप्राभिस्तैत्तिरीयके ॥२४॥ 
( १४ वेघाद्याधिकरणम्‌ । सू० २५ ) 


वेधाद्यथभेदात्‌ ॥ २५॥ 


सून्नार्थ--इन मन्त्रों और कर्मोका विद्यामें उपसंहार नहीं होना चाहिए, क्योंकि वेध जि 
अथका भेद है । 
अस्त्याथर्वणिकानासुपनिषदारम्मे मन्त्रलमास्नायः-'सवं प्रविध्य हृदयं प्र विध्य धमनीः 


प्रवृज्य विरोऽमिम्रबृज्य त्रिधा विएक्तः' इत्यादिः । ताण्डिनाम्‌- देव सवितः प्रसुव यज्ञम्‌' इत्यादिः । 


ही है, और उन दोनों विद्याओंमें जो कुछ योड़ा-सा मी मरणावभृथत्व आदि साम्य है, वह मी बहुत अल्प 
होनेसे अधिक वेलक्षण्यसे अभिभूत हुआ प्रत्यभिज्ञान करानेमें असमर्थ है, तैत्तिरीयकगत पुरुषमें यज्ञत्व 
श्रुति नहीं है । मौर 'बिदुषो यज्ञस्य’ ये दोनों सामानाधिकरण्य षष्ठी नहीं हैं, विद्वानु ही जो यज्ञ है 
उसका, इसप्रकार, क्योंकि पुरुष मुख्य यज्ञ नहीं है, किन्तु विद्वान्‌ जो यज्ञ उसका, इसरकार ये दोनों 
षष्ठी व्यधिकरणमें हैं । कारण कि पुरुषमें मुख्य यज्ञ सम्बन्ध होता है । व्यचस्या हो सकने पर मुख्य 
अथंका ही आश्रयण होना चाहिए गोणका नहीं । “आत्मा यजमानः' ( आत्मा यजमान है ) यह भी 
पुरुषमें यजमानत्व कहता हुआ वेयधिकरण्यङूपसे ही उसमें यशत्व सम्बन्ध दिखाता है । और मो “तस्यैवं 
बिडुषः' ( उस ऐसा जानेवालेका ) ऐसे सिद्वके समान अनुवादरूप श्रुतिके होनेपर पुरुपमें यज्ञमाव 
और आत्मा आदिमं यजमान आदि मावके प्रतिपादनकी इच्छा रखनेवालेके मतमें वाक्यभेद हो 
जायगा । और संन्यास सहित आत्मविद्याका पूवंमें उपदेशकर अनन्तर “तस्येव विदुष:” इत्यादि अनु- 
क्रमणको देखते हुए यह श्रुति पुवंशेष ही दै स्वतन्त्र नहीं है, ऐसा हम जानते है । ओर 'बह्मणो 
सहिमानमाप्नोति' ( ब्रह्मकी महिमाको प्राप्त होता है ) इसप्रकार दोनों अनुवाकोंका एक ही फल हम 


' उपलब्ध करते हैं। दुसरोंको-पैज्जी और ताण्डियोंकी पुरुषविद्या श्रुति तो किसी अन्यका शेष (अङ्ग) 


नहीं है, “एष ह०' ( जो ऐसा जानता है वह एक सौ सोलह वपं जीवित रहता है) इसप्रकार यह श्रुति 
आयुकी अभिवृद्धि फलवाली है, क्योंकि ऐसा सममिव्याहार-सहोच्वारण है । इससे सिद्ध होता है कि 
अन्य शाखाओंमें अधीत आंशोर्थाद, मन्त्र आदि पुरुषविद्याके घर्मोकी तैत्तिरीयकमें प्राप्ति नहीं है 1२४ 

आयविणकों ( अथवंवेदियों ) के उपनिषद्के आरम्ममें “स॒वं प्रविष्य०' ( हे देव ! मेरे शुके 
सब अङ्गोंको छिन्न मिन्नकर, विशेषतः हृदयको बिदीणंकर शिराओंको तोड़ डाळ, मस्तकका सव 
ओरसे नाञ्च कर, इसप्रकार मेरा शत्रु तीन प्रकारये छिन्न भिन्न हो ) इत्यादि मन्त्र-भुति है। और 
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शाट्यायनिनाम्‌- श्वेताश्वो इरितनीलोऽसि’ इत्यादिः । कठानां तैत्तिरीयाणां 'च-*शं नो सिन्नः 
झं वरणः? (तै० १।१।१) इत्यादिः । चाजसनेयिनां तूपनिषदारम्भे प्रचग्यंत्राह्मणं पख्यते- 
(देवा ह चै सत्रं निपेदुः इत्यादिः । कौषीतकिनामप्यग्निष्टोमत्राह्मणम्‌- रह्म वा अग्निष्टोमो ब्रह्मेव 
तदहर्नह्मणैव ते ब्रह्मोपयन्ति तेश्सतत्वमाप्चुवन्ति य एतद्हरुपयन्ति, इति । किमिमे सचे प्रविध्या- 
दयो मन्तः परवर््यादीनि च कर्माणि विद्यासूपसंह्वियेरन्कि वा चोपसंहियेरन्निति मीमांसा- 
महे । कि तावन्नः प्रतिभाति ? ® उपसंहार एवेषां विद्यास्विति । कुतः ? विद्याप्रघानाना- 
सुपनिषद्ग्रन्थानां खमीपे पाठात्‌। नन्वेषां विद्यार्थंतया विधानं नोपलभामहे, चाढम्‌- 
अनुपळभमाना अपि रबजुमास्यामहे, संनिधिसामर्थ्यात्‌। नहि संनिधेरथेवस्वे संभवत्यक- 
स्मादसावनाश्रयितुं युक्तः। नलु चेषां मन्त्राणां विद्याविषयं किचित्सासर्थ्यं पछ्यामः। कर्थं 
च प्रवर्ग्यादीनि कर्माण्यन्या्थत्वेनेच विनियुक्तानि सन्ति विद्यार्थत्वेलापि प्रतिपद्येमहीति ! 
नैष दोषः। सामर्थ्यं तावन्मन्त्राणां विद्याविषयमपि किचिच्छक्यं कल्पयितुम्‌ , 
हृद्यादि संकीर्तनात्‌ । हृदयादीनि हि प्राये णोपासनेष्वायतनादि'भावेनोपदिछानि 
ताण्डियोंके उपनिषद्के आरम्ममें 'देवः सवितः०' ( है विश्व प्रकाशक ! हे उत्पत्तिका हेतु भूत सूयं- 
देव ! तुम यज्ञ और यज्ञपतिको उत्पन्न करो) इत्यादि मन्त्र पाठ है । शाटयायनियोंके उपनिषद्के 

आरम्ममें 'श्वेताशवो०' ( श्वेत अश्ववाले हे इन्द्र ! तुम हरितमणिके समान नीळ हो ) इत्यादि श्रुति 
है । कठ और तैत्तिरीयोंके उपनिषद्के आरम्ममें 'शं नो०' ( मित्र-आदित्य ! हमारे लिए सुखकर हो, 
वरुण हमारे लिए सुखकर हो ) इत्यादि मन्त्र है । - वाजसनेयी शाखावालोंके उपनिषद्के आरम्ममें 
देवा ह वे०' ( पुवकालमें इन्द्र आदि देवता सत्र-याग करनेको बैठे ) इत्यादि प्रवग्य ब्राह्मण पढा 
जाता दै । कौषीतकियोंके मी 'ब्रह्म वा०' (अग्निष्टोम ब्रह्म ही है, जिस दिनमें वह किया जाय वह दिन 
मी ब्रह्म है, ब्रह्मे वह ब्रह्मको प्राप्त होता है, जो उस दिवसमें कमं करता है. वह अमृतत्वको प्राप्त 
होता है ) इसप्रकार अग्निष्टोमन्राह्मण है । क्या ये सव प्रविष्य आदि मन्त्र और भ्रवग्यं आदि 
कमं विद्याओंमें उपसंहार करने चाहिए अथवा उपसंहार नहीं करने चाहिए? इसभ्रकार हम 
विचार करते हैं, तब हमें क्या प्रतीत होता है? पूवपक्षी-इनका विद्याओंमें उपसंहार ही है । किससे ? 
इससे कि उनका विद्या प्रधान उपनिषद्‌ ग्रन्थोंके समीप पाठ है । परन्तु इनका विद्याक प्रयोजनख्पसे 
विधान हमें उपलब्ध नहीं होता ? हाँ, ठीक है। यद्यपि इनका विधान उपलब्ध नहीं होता, तो भी 
हम संनिधिकी सामथ्यंसे विधानका अनुमान करेगे, क्योंकि संनिधिमें प्रयोजनवत्त्व संभव होनेपर विना 
कारण उसका अवलम्बन न करना युक्त नहीं है । परन्तु इन मन्त्रोमें विद्याविषयक कुछ भी सामथ्यं 
हम नहीं देखते हैं और प्रवम्यं आदि कमं घो अन्य प्रयोजनके लिए ही प्रयुक्त हैं, वे विद्याल्प प्रयोजन 
के लिए मी हैं, ऐसा हम कैसे समझें? यह दोष नहीं है, उन मन्त्रोमें विद्याविषयक भी कुछ 
सामथ्यंकी कल्पना की जा सकती है, क्योंकि हृदय आदिका संफोतंन है । उपासनाओंमें प्रायः हृदय 
झादिका स्थान आदि मावसे उपदेश दिया गया है, और उसके द्वारा 'हृदयं प्रविध्य' इसप्रकारके 


क्ष “फळवत्सं निधावफल उदर ण्यी चीक फल रहित उसका अङ्ग होता दै ) 
इस न्यायसे अन्यत्र विनियुक्त मो ये मन्त्र ओर विद्याके अङ्ग हो सकते हैं, अतः इनका उपसंहार 
होता है । यद्यपि इनका विद्याके प्रयोजनछूपसे विधान नहीं है, तो मी 'सन्त्रादयः तत्तद्विद्याशेषाः 
फळवदिद्यासंनिहितत्वात. तैत्तिरीयकगतपुरुषयज्ञवत्‌' ( मन्त्र आदि तत्‌ तत्‌ विद्याके अङ्ग हैं, फुः 
वाढी विद्याके संनिहित होनेसे, तैत्तिरीय गत पुरुष यज्ञके समान ) इसप्रकार हम उसका अनुमान 
करेंगे । क्योंकि तत्‌ तत्‌ वाक्यसे अन्यत्र विनियुक्त कर्मोका भी संनिधिसे विद्याओंमें विनियोग विरुद्ध 
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तदूद्वारेण च हृदयं प्रविध्येत्येवंजातीयकानां मन्त्राणासुपपन्नसुपा - 
पासनेष्वपि मन्ञ्नविनियोगः-'भूः प्रपथे्सुनासुनासुना' ( छा० ३॥१ जा धजत 
प्रर्ग्यादीनां कर्मणामन्यत्रापि विनियुक्तानां खतामचिरुद्धो विद्यासु विनियोगो वाजपेय . 
इच बृहस्पतिसवस्थेति । # एवं प्राप्ते बूमः-नेषामुपसंहारो विद्यास्विति । कस्मात्‌ ? 
चेघाद्यथभेदात्‌ । दृदयं प्रविध्येत्येवंजातीयकानां हि मन्त्राणां येऽर्था हृदयवेघाद्यो भिन्ना 
अनभिसंवद्धास्त उपनिषदुदिताभिर्विद्याभिः, न तेषां ताभिः संगन्तुं सामर्थ्यमस्ति । ननु 
हृद्यस्योपासनेष्वप्युपयोगात्तदृद्वारक उपासनासम्बन्ध उपन्यस्तः, नेत्युच्यते, हृद्यः 
मात्रसंकीतेनस्य होचसुपयोगः कथंचिदुत्पेक्ष्येत, नच हृद्यमात्रमत्र मन्त्रार्थः । दृदयं 
प्रविध्य धमनी; प्रचुज्येत्येवंजातीयको हि न सकलो मन्त्राथो विद्याभिरभिसंबध्यते, 
आस्िचारिकविषयो होषोऽथः । तस्मादाभिचारिकेण कर्मणा सवं प्रविध्येत्येतस्य मन्त्र- 
स्यासिसंबन्चः । तथा (देव सवितः प्रसुव यज्ञम' इत्यस्य यज्ञप्रसवलिङ्गत्वाद्यश्चेन कमणा 
संचन्चः, तद्िशेषसंचन्धस्तु प्रमाणान्तराद्चुसतंव्यः। एवमन्येषामपि मन्त्राणां केषां- 
चिलिङ्ञेन, केषांचिद्वचनेन, केषांचित्प्रमाणान्तरेणेत्येचमर्थान्तरेघु विवियुक्तानां रहस्य- 
पठितालामपि खतां न संनिधिमात्रेण विद्याशेषत्वोपपत्तिः। दुर्यछो दि संनिधिः 


मन्त्रोंको उपासना अङ्गत्व उपपन्न है । उपासनाओंमें मी “भूः प्रपथेऽसुना०' ( इस पुत्रफे साथ मैं 


भूलोकको प्राप्त होता हूँ ) इत्यादि मन्त्रोंका विनियोग देखा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त 
होते हुए प्रवग्यं आदि कर्मोका विद्यामें विनियोग वाजपेयमें बृहस्पतिसवके समान अविरुद्ध है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-इन मभ्त्रों और कर्मोका विद्याओंमें उपसंहार 
नहीं है, किससे ? वेध आदि अथंका भेद होनेसे । (हृदयं प्रविध्य' इसप्रकारके मन्त्रोके जो अथं हैं, चे 
उपनिषद्‌में उक्त विद्याओसे मिन्न-सम्वन्ध रहित हैं, इसलिए उन मन्तरोमें उन विद्याओंके साथ सम्बन्ध 
होनेकी सामथ्यं नहीं है । परन्तु हृदयका उपासनाओंमें उपयोग होनेसे उनके द्वारा उपासनाके साथ 
सम्बन्ध उपन्यस्त है ? नहीं, ऐसा कहते है-हृदय संकीतंन मात्रके इसप्रकारके उपयोगकी मले किसी 
प्रकार कल्पना की जाय, परन्तु यहाँ केवळ हृदय आथवंण मन्त्रका यथं नहीं है। “हृद्यं प्रविध्य धमनीः 
प्रवृज्य' इसप्रकारका सम्पूणं मन्त्राथं विद्याओंके साथ अभिसम्बन्धित नहीं होता, क्‍योंकि यह 
अभिचार विषयक अथं है, इसलिए 'सर्व प्रविष्य' ( चत्रुके सब अङ्गोंको विदीरण कर ) इस मन्त्रका 
यामिचारिक कमके साथ सम्बन्ध है । उसी प्रकार देव सवितः प्रसुव यशस्‌ इस मन्त्रका यज्ञप्रसव 
लिद्धसे यज्ञकमंके साथ सम्बन्ध है । उसका विशेष सम्बन्ध तो अन्य प्रमाणसे अनुसन्धान करना 
चाहिए । इसोप्रकार अन्य कुछ मन्त्रोका मी छिङ्गसे, कुछका वचनसे, कुछका अन्य प्रमाग ( प्रक- 
रण ) से, ऐसे अन्य अर्थाने विनियोग हुआ है ओर रहस्य-उपनिषदमें पठित होते हुए मी संनिधि- 
मात्रसे उनका विद्याशेषत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 'श्रुतिछिज्ञवाक्य०” ( श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, 


. नहीं है। जैसे 'अह्मवर्चसकामो इहस्पतिसवेन यजेत' ( अहातेजकी कामनावाला बृहस्पतिसव नामका 


यज्ञ करे ) इस वाक्यसे ब्रहावचंस फलमें विनियुक्त वृहस्पतिसवका 'वाजपेयेनेष्ठा बृहस्पतिसवेन यजेत' 
( वाजपेय यज्ञकर बृहस्पतिसव याग करे ) वाजपेय प्रकरणमें स्थित इस वाक्ये वाजपेयके उत्तर 
अङ्खरूपसे विरोध नहीं है। पूवंपक्षमें इन मन्त्रों और कमका तत्‌ तत्‌ संनिहित विद्यामें उपसहार 
होता है, सिद्धान्तमें उपसंहार नहीं होता । ई 

# पू्ंपक्षीने पहले यह कहा था कि लिङ्गादिसे यद्यपि प्रवग्यादि कम अन्यत्र प्रयुक्त होते हैं तो 
भी संनिधिके बलसे विद्यामें मी इनका विनियोग हो सकता है, क्योंकि विरोध नहीं है। इसपर 
सिद्धान्ती 'तथा? इत्यादिसे आगे कहते हैं-- 


१ 
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श्रत्यादिभ्य इत्युक्तं प्रथमे तस्त्रे--'शुतिकिज्ञवाक्यभ्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदोवल्य- - 


मर्थविप्रकर्षात? (जै० सू० ३।३।१३) इत्यन्न । # तथा कर्मणामपि प्रवर्ग्यादीनासन्यत्र चिनि- 
युक्तानां न विद्याशेषत्वोपपत्तिः, न हो पां विद्याभिः सहेकार्थ्ये किंचिदस्ति । वाजपेये तु 
बृदस्पतिसवस्य स्पष्ट विनियोगान्तर म्‌--वाजपेयेनेट्ठा दृदस्पतिसवेन यजेत’ इति। अपि 
चेको5यं प्रवर्यः सकृदुत्पक्षो बलीयसा प्रमाणेनान्यत्र विनियुक्तो न डुवंछेन प्रमाणेना- 
न्यत्रापि विनियोगमर्हति । अग्रृह्ममाणविदोषत्वे हि प्रमाणयोरेतदेचं स्यान्नतु वळवद- 
चलवतोः प्रमाणयोरगृह्ममाणविदोषता संभवति, वलवद्बलवत्त्वविशेषादेव । तस्मादेव॑- 
जातीयकाजां मन्त्राणा कर्मणां चा न संनिघिपाठमात्रेण विद्याशेषत्बमाशङ्कितव्यम्‌। 
अरण्यानुचचनादिघर्मसामान्यात्तु संनिधिपाठ इति संतोष्टन्यम्‌ ॥ २५ ॥ 
( १५ हान्यधिकरणम्‌ । सू० २९ ) 

हानौ तूपायनरव्दशेषत्वात्कुश्याच्छन्दस्तुत्युपणानवत्तदुक्तम । २६॥ 

पद्च्छेद- हानौ, तु, उपायनशब्दशेषत्वात्‌, कुशाच्छन्दरतुत्युपयानवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्रार्थ--( हानो ) जिन श्रुतियोंमें ब्रह्मशानियोंके अन्त समथमें (तु) केवल पापकी हानि सुनी 
जाती है, वहाँपर पुत्र आदिके द्वारा दाय आदि उपायनका भो उपादान करना चाहिए, ( उपायन- 
शब्दशेषत्वात्‌ ) क्योंकि उपायनशब्द हानशब्दके अङ्गरूपसे कहा गया है, ( कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌ ) 


इसे पूर्वमीमांसामें प्रतिपादित कुशा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समान समझना चाहिए, । तदुक्तम्‌ ) | 


कारण कि “अपितु वाक्यशेषत्वात्‌' इस जैमिनीय सूत्रमे ऐसा ही कहा गया है। अथवा हानिशब्द 
विधूनन अथंमें ही समझना चाहिए, क्‍योंकि उपायनशब्दके समीप पठित विधूननशन्द उपायनशब्दका 
अङ्ग है इसमें पुवेके समान कुशा आदि दृष्टान्त दिया गया है । 

अस्ति ताण्डिनां शुतिः--अश्व इव रोमाणि विधूय पापं चन्द्र इव राहोसुंखाअझुच्य 


NES SES he म के Me MR i स टी 
प्रकरण, स्थान, समःर्याके समवाय-एक ही दिषयमें यथासम्मव एकसे अधिकका समावेश प्राप्त 


होनेपर पुब॑-पूवं की अपेक्षा पर दुबंछ होता है--वाधित होता है, क्योंकि अर्थं-अङ्गा ङ्गिनिणंयह्प 
विनियोग़को वोधन करानेमें व्यवहित होनेके कारण विलम्बित हो जाता है ) इससूत्रमें श्रुति आदिसे 
संनिधि दुबंछ है, ऐसा पूर्वमीमांसा ग्रन्थमें कहा गया है । इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त प्रवग्यं आदि 
कमं भो विद्याके रोष नहीं हो सकते, क्योंकि इनकी विद्याके साथ किञ्चिदपि एकाथंता नहीं है मर 
*दाजपेयेनेष्टा०' ( वाजपेय याग कर वृहस्पति सव नामक याग करे ) इसप्रकार वाजपेयमें तो वृहस्पति- 
सदक्का अन्य विनियोग स्पष्ट है । और यह एक प्रवग्ये कमे एक वार उत्पन्न होकर बलवान्‌ प्रमाणसे 
एकत्र विनियुक्त हो पुन! उसका दुवे प्रमाणसे अन्यत्र भी विनियोग हो, यह युक्त नहीं है, क्योंकि दो 
प्रमाणोमें विशेषता गृहीत न होनेपर तो ऐसा होगा । परन्तु बलवान और दुवंल दो प्रमाणोंमें अगू- 
हीत विशेषता नहीं हो सकती, कारणकि वलवत्त्व ओर दुबंलवत्व विशेप है, इसलिए इसभ्रकारके 
मन्त्रोमे अथवा कर्मेमिं संनिधि पाठमात्रसे विद्याशेषत्वकी आशङ्का नहीं करनी चाहिए । अरण्यमें 
उनका अनुवचन आदि समान घमं होनेसे केवळ संनिधिमें पाठ है, ऐसा सन्तोष करना चाहिए ॥२५॥ 


“अश्च इच रोमाणि०' ( जिस प्रकार अश्व अपने रोए झाइकर-रोम कम्पन द्वारा श्रम ओर 
घूलि आदि दूर कर निमंल हो जाता है, वैसे ही हाद॑ ब्रह्मके ज्ञानसे धर्माधम रूप पापको झाड़कर 


सत्यानन्दी-दीपिका हे ६ 
# उपनिषद्‌ वार्क्योके साथ वेध आदि सब वाक्योंका अरण्यमें जाकर आचायद्वारा 
अध्ययन किया जाता है, अतः धरण्यानुवचन ( अरण्यमें अध्ययन ) आदि घर्मोकी समानतासे केवळ 


संनिधिमें पाठ है, अन्य कोई प्रयोजन नहीं है। इसलिए वेध आदि मन्त्रों ओर प्रवग्यं आदि कर्मोका 
विद्याओंमें उपसंहार नहीं है ॥ २५ ॥ 


1 
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धृत्वा शारीरमङ्त कृतास्मा ब्रह्मणोकममिसंभवामि' ( छा० ८।१३।१ ) इति। तथाऽऽथर्वणिका- 
नाम्‌ 'गिद्वान्ामरूपाद्विधुक्तः परात्पर पुरुषमुपेति दिव्यम! ( मुण्ड० ३२८) इति। तथा 
शाट्यायनिनः पठन्ति-“तस्य पुत्रा दायसुपयन्ति सुहृदः साधुकृत्यां दविपन्तः पापकत्याम! इति । 
तथैव कौषीतकिनः 'तत्सुकृतदुप्कृते विधूनुते तस्य प्रिया ज्ञातयः सुकृतसुपयन्त्यप्रिया दुष्कृतम्‌! 
(को० १।४) इति । तदिह कचित्सुङृतदुप्कतयोर्हानं भूयते, क चित्तयोरेव विभागेन प्रियेर- 
प्रियेश्चोपायनम्‌, कचित्तमयमपि हानसुपायनं च । तद्यत्रोमयं श्रूयते तंत्र तावन्न किचि- 
द्वक्तव्यमस्ति । यत्राप्युपायनमेच शरूयते न हानं तत्राप्यर्थादेच हानं संनिपतति। अन्यैः 
रात्मीययोः सुकत दुप्डतयोरुपेयम।नयोरावञ्यकत्वात्तद्धानस्य। यत्र तु हानमेव भ्यते 
नोपायनं तत्रोपायनं संनिपतेद्वा न वेति विचिकित्सायामश्रवणादसंनिपातः। विद्यान्तर- 
गोचरत्वाश्च शाखान्तरीयस्य श्रवणस्य। अपि चास्मकतुंकं सुकत दुप्कृतयोर्हानम्‌, परः 
ककं तूपायनम्‌, तयोरसत्यावश्यकभावे कथं हानेनोपायनमाक्षिप्येत ! तस्मादसंनि- 
पातो हानाबुपायनस्येति । अस्यां प्राप्तौ पठति--द्दानौ त्विति। हानौ त्वेतस्यां केवलायाः 
मपि श्रूयमाणायासुपायनं संनिपतितुमहंति। तच्छेषत्वात्‌ । हानशब्दरोपो ह्यपायन- 
शब्दः समधिगतः कौषतकिरहस्ये । तस्मादन्यत्र केवलद्दानशब्दथवणे5प्युपायनाबु- 
वृत्तिः । यदुक्तमश्रवणाद्विान्तरगोचरत्वादनाचइयकत्वाच्चासंनिपात इति, तदुच्यते 
अवेदेपा वयवस्थोक्तियंद्यनुष्ठेयं किचिदन्यत्र श्रुतमन्यत्र निनीष्येत । नत्विह हानमुपायनं 


वाजुएंयर्वेन संकीर्त्यते वि्यास्तुत्यथ त्वनयोः संकीर्तनम्‌-इत्थं महामागा विद्या यत्सा- 


तथा राहुके मुखसे निकले हुए चन्द्रमाके समान अनथके आश्रयभूत इस शरीरको त्यागकर कृतकृत्य हो 
ब्रह्मळोकको प्राप्त होता है ) ऐसी ताण्डियोंकी श्रुति है। 'तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वानु नाम- 
रूपसे मुक्त होकर परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है) ऐसी आथवंणिकोंकी श्रुति है। ओर 
“तस्य पुत्रा दायसुप०' ( उसके-मृतक-विद्वावुके पुत्र-शिष्य धनको प्राप्त करते हैं, सुहृद पुण्य कमं और 
शत्रु पाप कमंको प्राप्त करते हूँ) इसी प्रकार शाटयायनियोंकी श्रुति है। ओर 'तत्सुकृतदुष्कृते०' 
(शरीर त्यागके समय विद्वानु उस विद्याबलसे सुकृत और दुष्कृतका त्याग करता है, उसके प्रिय बन्धु 
सुकृतको और द्वेषी दुष्कृतको प्राप्त होते है) ऐसी कौपीतकियोंकी श्रुति है । इन उदाहूत वाकयोमें कहों- 
पर और दुष्कृतके त्यागकी श्रुति है, कहोंपर उन दोनोंके ही विभागसे प्रिय बोर अप्रिय पुरुषोंसे 
ग्रहणकी भति है और कहींपर तो हान और उपायन दोनोंका मी श्रवण है। उसमें जहाँ दोनोंकी श्रुति 
है वहाँ तो कुछ मो वक्तव्य नहीं दै । परन्तु जहाँ ग्रहणकी ही श्रुति है और त्यागकी नहीं है, वहाँ मी 
अथे ही त्याग प्राप्त हो जाता है, क्योंकि दूसरोंसे अपने सुकृत और दुष्कृतके ग्रहण किये जानेपर तो 
उसका त्याग आवश्यक है । परन्तु जहाँ केवल त्यागका ही श्रवण है उपायन-ग्रहणका नहीं है, वहाँ 
ग्रहण प्राप्त होदा है कि नहों ? ऐसा सम्देह प्राप्त होनेपर ग्रहणका श्रवण न होनेसे ग्रहण प्राप्त नहीं 
होता । अन्य शःखामें ग्रहणका श्रवण अन्य विद्याविषयक है और सुकृत, दुष्कृतका त्याग आत्मकटुक है 
भौर उपायन परकतृंक है, अतः त्याग ओर ग्रहण दोनोंका आवश्यकमाव न होनेसे किस प्रकार 
हानसे उपायनका आझप किया जाय, इससे हानमें उपायनकी प्राप्ति नहीं है । hoe 5322 
के प्राप्त होनेपर कहते हैं--'हानौ त्विति' इस श्रुतिमें केवळ हानके श्रूयमाण होनेपर मा उप 
संनिपात होना युक्त है, क्योंकि उपायत हानका शेप है, कौषीतकिरहस्यमें उपायनशब्द टोर 
शेषरूपसे समधिगत है । इसलिए अन्य शाखामें केवल हानशब्दकी श्रुति हर प ल 
अनुवृत्ति होती है। और जो यह कहा गया है कि थुति न होनेसे, विद्यान्त षय होनेसे, 
वस्यक होनेसे उपायनका संनिपात-पराप्त नहीं है । उसपर कहते हैं--यदि एक न श्रुत 
अन्य शाखामें ले जानेकी इच्छा हो तो यह उक्त व्यवस्था हो सकतो है, परन्तु यह ता हान 
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६९० प्रह्मखुन्-शाहुरभाज्य [ अ० ३ पा० ३ 


मर्थ्यादस्य विदुषः छुरुतडुष्कते सँसारकारणभूते विधूयेते ते चास्य खुद्दददिषत्सु निचि- 
शोते इति । स्तुत्यं चास्मिन्संकीर्तने हानानन्तरथावित्वेनोपायनस्य कचिछूतत्वादन्य- 
जापि हानशुताघुपायनाजुद्धखि मन्यते स्तुतिग्रकर्षलाभाय । & प्रसिद्धा चाथवादान्तरा- 
पेक्षा5थेवादान्तरप्रदुत्ति-- एकविशो वा इतोऽसावादित्यः? (छा० २।१०।५) इत्येवमादिषु । 
कथं हीहैकविदातादित्यस्याभिधीयेतानपेक्यमाणेऽथंवादान्तरे ‘दवादश मासाः पञ्चतंवस्त्रय 
इमे लोका असावादित्य पुकविंशः' इत्येतस्मिन्‌ । तथा '्निष्टुसौ सवतः सेन्द्रियत्वाय' इत्येबमा- 
दिवादेछु इन्द्रियं वे त्रिशुप' इत्येवमाद्यर्थवादान्तरापेक्षा इश्यते । विदयास्तुस्यर्थत्वाञ्चास्यो- 
पायनचादस्य कथमन्यदीये खुछ॒तदुष्छ॒ते अन्यैुपेयेते इति नातीबाभिनिवेशव्यम्‌ । उपा- 


असज्षनस्तु ० ००00 ०221 >... 

अथवा उपायन (ग्रहण) अनुष्ठेयरूपसे नहीं कहा जाता है, किन्तु इन दोनोंका फेवर विद्याकी स्तुतिके 

लिए संकीतँन है--ऐसी महाभागाविद्या है जिसकी सामथ्यंसे इस विद्वानुके संसारके कारणभूत सुकृत 
- शोर दुष्कृत छूट ( निवृत्त ) हो जाते हैं, वे इसके सुहृद और द्वेषीभें प्रवेश करते है । स्तुत्यथंक इस 
संकीतनमें हानके अनन्तर भाविरूपसे उपायनके कहींपर श्रुत होनेसे अन्य शाखामें भी हानके श्रुत 
होनेपर स्तुतिप्रकषं छामके लिए उपायनकी अनुवृत्ति मानी जाती है, और एक अथंवादकी अपेक्षासे 
अन्य अथंवादकी प्रवृत्ति 'एकरचिंशो०” ( इस लोकसे वह आदित्य निश्‍चय ही इक्कीसवाँ है ) इत्यादिमें 
प्रसिद्ध है, क्योंकि 'द्वादशमासाः०' ( द्वाद मास, पाँच ऋतु, ये तीन लोक और यह आदित्य इककी- 
सवाँ है ) इस अन्य अथंवादकी अपेक्षा न होनेपर यहाँ आदित्यको इक्कीसवाँ किस प्रकार अभिधान 
किया जाता है । इस प्रकार 'सेन्द्रियत्वके लिए दो निष्टुम्‌ होते हैं! । इत्यादि वादोंमें मी “इन्द्रिय ह्दी 
भिष्ठुम्‌ है” इत्यादि अन्य (स्थानान्तर स्थित) अथंवादकी अपेक्षा देखी जाती है । विद्या स्तुत्यथंक होनेते 
इस उपायनवादमें अन्य कृत सुक्ृत-दुष्कृत अन्योसे कंसे प्राप्त किये जाते हैं, इस प्रकार अत्यन्त अभि- 
निवेद नहीं फरना चाहिए । क्योंकि 'उपायनशब्दरोषत्वात्‌' (उपायनशब्द हानका थळ है) इस सुनें 
“शब्द! पदका उच्चारण करते हुए सुत्रकार सुचित करते हैं फि हानमें उपायनकी अनुवृत्ति स्तुतिके 
लिए ही है। यदि गुणोके उपसंहारकी विवक्षा होती तो उपायन अंकी ही हानमें अनुवृत्ति कहते, 
इसलिए गुर्णोपसंहार विचारके प्रसंगसे स्तुतिके लिए उपसंहारका प्रदर्शन करनेके लिए यह सूत्र है। 


सत्याचन्दी-चौपिका 
# यज्ञकी पुरुषाकार कल्पनाकर उसमें 'ेन्द्रियत्वके लिए दो लिष्ट्म्‌ होते हैं' ऐसा सामवेद 
प्राह्मणमें कहा गया है । यद्यपि 'त्रिष्टभ' छन्दोमात्र है इन्द्रिय नहीं, तो भी अन्यप्रकरणस्थ “इन्तरियं 
बै न्रिष्टुम'! इस यजुवेंदवाक्यके सम्बन्धसे उसमें इनदरियत्वकी कल्पना की जाती है, चिष्टुम्‌ छन्दमें इन्द्र 
यत्वकी फल्पना इसलिए की गई हैं कि निष्टुम्‌ छन्दमें एकादश अक्षर हैं और इन्द्रियां भी एकादश हैं। 
अन्य शाखागत उपायन दूसरी शाखामें भी सतुति प्रकषंके लिए गृहीत है । यदि यहाँ उपायनकी विवक्षा 
होती है तो सूत्रकार 'उपायनशेषत्वात्‌' इस प्रकार उसका उपसंहार करते न कि “उपायनशब्दशेष- 
स्वात्‌’ इस प्रकार उपायनशब्दका । तः विद्यास्तुतिको सूचित करनेके लिए उपायनशब्दका उपसंहार 
कहा दै । यहाँ गुणोंके उपसंहारके विचार प्रसंगसे स्तुतिमें दुसरी स्तुतिके उपसंहारको मी दिखलाया 

प्रया दै । एक शाखामे स्थिति विशेष अन्य घाखामें भी ग्राह्य दै । 
७ उद्गाताओंके स्तोत्र पणनाके लिए दारुमय थिलाकाको कुणा कहा जाता दै । छत्दोमिं-- 


म 


हि क. टन 
Sa Ss el en, 


गायति? ( अध्वयुं उपगान न करे ) इस दुसरी श्रुतिसे 
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तद्यथा भाऊळविनाम- कुशा वानस्पत्याः स्थ ता भा पात' इत्येतस्मिन्निगमे विशेषेण 
वनरुपतियोनित्वेन अवणे शाव्यायनिनामोदुस्बराः कुशा इति विशेपवचनादो दुमद कुदा 
आश्रीयन्ते । यथा च कचिद्देचाखुरच्छन्द्सामविदोषेण पौर्वापयंप्रसङ्गे दिवच्छन्दासि पूर्वाणि’ 
इति पेङ्गचास्नानात्प्रतीयते। यथा च षोड शिस्तोत्रे केषांचित्काळाविशोषप्राप्तौ 'समयाष्युषिते 
सूर्य इत्या्च श्रुतेः कालविशेषश्रतिपत्तिः । यथैव चाविशेषेणोष गान केचित्समामनन्ति विशे- 
पेण भालविनः । यथेतेणु कुशादिषु श्रुत्यन्तरगतविशेषान्वयः, पवं हानावप्युपायनान्वय 
इत्यथः। शुत्यन्तरकत हि विरोषं श्रुत्यन्तरेऽनभ्युपगय्छतः सर्वत्रेव विकल्पः स्यात्‌ । ख 
चान्याय्यः खत्यां गतौ । तदुक्तं डादशलक्षण्याम्‌-“अपि तु वाक्यशेषस्वादितरपर्युदासः स्याठा- 


'ङुझाछन्द्स्तुव्युपगानवत्‌’ 'कुथा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समान' इस उपमाका ग्रहण है। 


जैसे 'कुशा वानस्पत्याः०' ( हे कुश | तुम वनस्पतिसे उत्पन्न हुए हो, तुम हमारी रक्षा करो) 
इस भाल्लवियोंकी श्रुतिमें कुथोंकी समान&पसे वनस्पतिसे उत्पत्तिरूपसे श्रवण होनेपर शाटयायनियोंका 
“औदुस्बराः कुशाः' ( उदम्बरसे उत्पन्न हुए कुशा ) इसप्रकार विशेष वचनके श्रवणसे उदम्बरसे 
उत्पन्न हुए कुशोंका आश्रयण किया जाता है। जैसे देवछत्द ओर असुरछन्दका समानल्पसे 
पूर्वापर प्रसंग होनेपर 'देवच्छन्दासि पूर्वाणि' ( देव छन्द पूवं हैं ) ऐसा पैज्ियोंकी श्रुतिसे प्रतीत 
होता है । और जैसे षोडशीके स्तोत्रमें कुछछों काछू विशेष प्राप्त न होनेपर 'समयाध्युपिते सूर्य" 
( आधे सूयंके अस्त होनेके समय षोडशी स्तोत्र करना चाहिए ) ऐसी ऋचाका अध्ययन करनेवालोंकी 
श्रुति होनेसे काळविश्ेष प्रतीत होता है । ओर जैसे कोई उपग्रान अविशेषरूपसे कहते हैं थोर माल्लवी 
विशेषरूपसे उपगान कहते हैं । जैसे इन कुद्या आदिमें अन्य श्रुति स्थित विशेषका अन्वय है, बसे ही 
हानमें उपायनका अन्वय है, ऐसा अये है। एक थुतिकृत विशेषका अन्य श्रुतिमें स्वीकार न करने 
वालेको सवंत्र ही विकल्प हो जायगा । गति-व्यवस्थाके होनेपर वह विकल्प उचित नहीं है। द्वादल 
अध्यायवाले पुवमीमांसा ग्रन्यमें 'अपि तु०' ( दीक्षितो न ददाति, न जुहोति न पचति-दीक्षितको दान 
नहीं करना चाहिए, होम नहों करना चाहिए ओर पाक नहीं करना चाहिए ) ऐसो श्रुति है। उससे 
'अहरहदेद्यात” ( प्रतिदिन दान करना चाहिए ) इसका “न दीक्षितो ददाति’ इस वाक्यशेषसे इतर- 


दीक्षितसे भिन्नका पयुंदास है, क्योंकि यदि पयुंदास न हो, तो प्रतिषेधमें विकल्प होगा, वह अन्याय 
हे ) ऐसा कहा गया है। अथवा इन्हीं विधूनन श्रृतियोके विषयमें इस सुत्रसे यह विचार करना 


सत्यानन्दी-दीपिका हु 
'नवाक्षराणि आसराणि अन्यानि दैवानि’ ( नो अक्षरवाले छन्द असुर छन्द हैं ओर अन्य देव 
छा टाच या स्तुवते' ( छन्दोसे स करते हैं ) इन मन्त्रमि विशेष न होनेसे 
सब छन्दोंकी प्राप्ति होनेपर 'देवच्डन्दासि पूर्वाणि' ऐसा पैज्ियोंकी श्रुतिसे विशेष प्रतीत होता है । 
स्तुतिमें-अतिरात्र यागमें षोडशी पात्रका ग्रहण होनेपर उसके प्रहणके अङ्गमूत स्तोत्र कब होते हैं ? 
इसप्रकार छन्दोगों द्वारा पूछे जानेपर “समयाध्युषिते सूर्य” इस शुतिसे कालविशेष प्रतीत होता है । 
उपगान---'ऋत्विज उपगायन्ति' (ऋत्विज उपग्रान करें) यह सामान्य श्रूति है । इससे 'नाध्वयुरूप- 
बष्वयुंसे भिन्न ऋत्विज उपयान करें । इस 
प्रकार विशेषका ग्रहण दै । कुथा आदि वाक्योंकी दुसरी विशेष श्रुतियोंके साथ एकवाक्यता इसलिए 
की गई है कि विकल्प प्राप्त हो, सामान्य ओर विशेष इन दोनों भुति वाक्योंकी एक वाक्यतास्प 
गतिके होनेपर वाक्य भेदकर 'अध्वयुँ उपगान न करे' ऐसा विषेष होनेखे और “ऋत्विज उपयान करें 
ऐसी सामान्य थुतिके होनेसे 'अध्वयु उपगान करे' “बध्वयुं उपगान न करे' इसप्रकार हुन विकल्प 
करना युक्त नहीं दै । 'ब्रीहिमियंजेत यवेर्वा यजेत' ( घान अथवा यरषेसि याग करे ) यहाँ तो अयस्या 
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तिषेधे विकल्प! स्यात? हति। ६ अथवा-णतास्वेच विधूननश्रुतिष्वेतेन सुत्रेणेतञ्चिन्तयित- 
व्यस्‌-किमनेत्त विधूननवचनेन सुरृतडुष्ङतयोर्दानमभिघीयते, किंवाऽर्थान्तरमिति? तत्र 
सैद प्रापयितव्यम्‌, न हानं विधूननमभिधीयते-धून्‌ कम्पने’ इति स्मरणात्‌, 'दोधूयन्ते 
* घ्वजाग्राणी'ति च वायुना चाल्यमानेषु ध्वजाग्रे षु प्रयोगद्रानात्‌, तस्माच्चाळनं विधूननमभि- 
चीयते । चाळनं तु सुत दुष्कृतयोः कंचित्कालं फळप्रतिबन्धनादित्ये चं प्रापय्यं प्रतिवक्त- 
व्यस्‌ हानावेवैष विधूननशब्दो वर्तितुमहेति, उपायनशब्दशेषत्वात्‌। नहि परपरिप्रह- 
भूतयोः छुङतदुष्छतयोरप्रद्वीणयोः परेरुपायनं संभवति । यद्यपीदं परकीययोः सुकृतदु- 
ष्कृतयोः परैरुपायन नाञ्जसं संभाव्यते, तथापि तत्खंकीर्तनात्तावत्तदाञुशुण्येन हानमेव 
विधूननं नामेति निर्णे तु शक्यते । कचिदपि चेदं विधूननसंनिधाबुपायनं श्रूयमाणं कुशाछ- 
न्द्स्तुत्युपगातबद्विधूननशुत्या सर्वचापेक्षमाण सार्वत्रिकं निणंयकारणं संपद्यते । न च 
चाळनं *वजाश्रवत्खुळतडुष्छतयोमुख्यं संभवति, अद्रव्यत्वात्‌ । अश्वश्च रोमाणि विधून्वा- 


चाहिए- क्या इस विधूनन वचनेसे सुकृत और दुष्कृतके हानका विधान किया जाता है अथवा 


अन्य अर्थका ? संशय होनेपर ऐसा प्राप्त होना चाहिए कि विधूनन शब्द हानका अभिधान नहीं 
करता, क्योंकि “धून कर्पने’ ( घूम्‌ घातुका अथं कम्पन है) ऐसा पाणिनिको स्मृति है। ओर 
'दोधूयन्ते ध्वजाग्राणि’ ( घ्वजाके अग्रमाग वार वार हिलते हैं ) इसप्रकार वायु द्वारा चलायमान 
घ्वजाके अग्रमागोंमें विधुनन शंब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, इससे चालन ही विधूनन अभिहित है । 
सुकृत और दुष्कृतका चालन तो कुछ समय तक फलके प्रतिवन्धसे अभिहित है । ऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त 
कर निराकरण करना चाहिए। यह विधूनन शब्द हानमें ही वतने योग्य है, वयोंकि उपायन शब्दका 
शेष है, कारण कि दूसरेसे परिगृहीत होनेवाले अत्यक्त सुकृत दुष्कृतका अन्यसे उपायन नहों हो 
सकता । यद्यपि अन्यके सुकृत और दुष्हृतका अन्यसे उपायन मुख्यरूपसे सम्मव नहीं होता, तो भी 
उसके संकीतंनसे उसके अनुकूछ हान ही विधूनन है, ऐसा निणंय किया जा सकता है । विधूननकी 
संनिधिमें कहोंपर भी भूयमाण उपायन कुशा, छन्द, स्तुति और उपगानके समान विधूनन श्रुतिसे 
सवंत्र अपेक्ष्यमाण होता हुआ सर्वत्र निणंयका कारण सम्पन्न होता है । ओर सुकृत-दुष्कृतका घ्वजाके 


ज्र खत्यानन्दी-दीपिका 

विफल्पका आलम्बन युक्त है, क्योंकि विकल्प न्याय संगत नहीं है । ज्योतिष्टोम प्रकरणमें 'दीक्षितो न 
जुहोति' यह श्रुति है और 'यावज्जोवम भिद्दोन्नं जुहुयात्‌’ यह अन्यत्र श्रुति है। यदि यहाँ 'न दीक्षित! 
वाक्य होमका प्रतिषेषक हो, तो यज्ञाथंक होनेसे निषेध अनुष्ठेय है अथवा “यावज्जीवस इस विधिसे 
होम अनुष्ठ य है ? ऐसा विकल्प होगा । परन्तु वह न्याय संगत नहीं है । यहाँ 'यावज्जीव' वाक्यके प्रति 
“न दीक्षित' वाक्यके शेष होनेसे 'न' इतर पयुंदासाथंक है, अतः नकार दोक्षितसे भिन्न लोगोंका लक्षक 
है होमका प्रतिषेधक नहीं है । परन्तु मीमांसा. शास्त्रमे 'नग्‌' के दो अर्थ माने गये हैं--एक निषेध 
ओर दूसरा पयुंदास । “प्रतिषेधः स विज्ञेयः क्रियया सह यत्र नञ्‌? ( जहाँपर क्रिया-विधि प्रत्ययके 
साथ “नन्‌” का सम्बन्ध हो वहाँ प्रतिषेव होता है ) जैसे 'ब्रोह्मणो न हन्तव्यः'। 'पयु दासः स 
विज्ञयो यत्रोत्तरपदेन नञ्‌? ( जहाँ “नन्‌' विधि प्रत्ययमें भिन्न घात्वथंके साथ अथवा कर्ता आदिके 
साथ सम्बन्धित हो वह पयुंदास है ) जसे 'दीक्षितो न जुहोति' इसका विशेष विस्तार के 
शास्त्रमें देखना चाहिए । इसलिए “अदीक्षित जीवन पर्यस्त होम करे' इसप्रकार एक वाक्यता है, 
ऐसा 'न दीक्षिताधिकरण'के सिद्धान्तसूत्रका अथे है । >> 2 र 

& इसप्रकार विधूननका हानि अर्थसिद्ध होनेपर जहाँ केवल हानका श्रवण हो वहाँपर मी 
उपायनका उपसंहार है। यहाँ पुर्वपक्षमे स्तुति प्रकषंकी असिद्धि है, सिद्धान्तमे उसको सिद्धि है ॥ २६ ॥ 


म 


अधि० १६ खु० २७ ] साषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकाखदित दः 


नस्त्यजन्रजः सहेव तेन रोमाण्यपि जीर्णानि शातयति 'अ इव रोमाणि विधूय पापम्‌ 
( छा० ८।१३।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌। अनेकार्थत्वाभ्युपगमाञ्च घातूनां न स्मरणविरोचः । 
तदुक्तमिति व्याख्यातम्‌ ॥ २६ ॥ 
( १६ सांपरायाधिकरणम्‌। सू० २७-२८ ) 
सांपराये ततेव्याभावाचथा हन्ये ॥ २७॥ 

पद्च्छेद्‌-सांपरये, ततंव्यामावात्‌, तथा, हि, अन्ये । 

सुन्नार्थ--( सांपराये ) देह त्यागके समय विद्याकी सामथ्यंसे सुकृत, दुष्कृतकी हानि होती 
है, ( ततंव्यामावात्‌ ) क्योंकि विद्वानुको कुछ मध्यमे प्राप्तव्य नहीं है, ( हि) क्योंकि ( अन्ये ) अन्य 
शाखावाले “अश्च इव रोमाणि विधूय पापम्‌' (तथा) ऐसा ही कहते हैं । 

% देवयानेन पथा पयं्कस्थं त्रह्माभिप्रस्थितस्य व्यध्वनि सुकृतदुष्कृतयोवियोग कोषी- 
तकिनः पर्यडुविद्यायामामनन्ति 'स एतं देवयानं पन्थानमासाद्याझिलोकमाराच्छति' (कौ०३।३) 
इत्युपक्रस्थ 'स आगच्छति विरजां नदों तां मनसैवास्येति तत्सुछृतदुष्कृते विधूचुते' ( कौ० १।४ ) 
इति । तत्कि यथाश्रुतं व्यध्वन्येव वियोगवचनं प्रतिपत्तव्यमाहोस्त्रिदादावेव देहवादपसपणे 
इति दिचारणायां श्रुतिप्रामाण्याद्यथाश्चुति प्रतिपत्तिप्रसको पठति-सांपराय इति । सांप- 
राये गमन एव देहादपसपेण इदं विद्यासामर्थ्यात्छुङतदुष्ङृतदानं भवतीति प्रतिजानीते। 
हेतुं चाचष्टे-तर्तव्याभावादिति। नदि विदुषः संपरेतस्य विद्यया ब्रह्म संप्रेप्सतोऽन्तराले 
खुकतदुष्कृताश्यां किचित्प्रापत्यमस्ति, यदं कतिचितक्षणानक्षीणे ते करप्येयाताम्‌। 
अग्रमागके समान मुख्य चालन नहीं हो सकता, क्योंकि वे अद्रव्य हैं । रोमोंका विघूनन करनेवाला 
अश्व रजका त्याग करता हुआ उसके साथ जीणं रोमोंको भी झाड़ता है--इस विषयमें “अश्व इव०' 
( जैसे अश्च रोमोंका विधूनन करता है, वेसे विद्वानु पापका विधूनन कर ) ऐसा ब्राह्मण है। घातुनोंके 
अनेक अथं स्वीकार करनेसे उक्त स्मृतिके साथ विरोध नहों है । “तदुक्तम' ( वह कहा गया है ) इसका 
व्याख्यान हो चुका है ॥ २६ ॥ म 

देवयान मार्गसे पयंद्धस्थ ब्रह्मको ओर प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुकृत-दुष्कृतका धर्घमागमें 
वियोग कौषीतकी शाखावाले पयंद्धुविद्यामें कहते है--'स एतं देवयानं०' ( वह इस देवयान सारेको 
प्राप्ठकर अग्निलोकको प्राप्त होता दै ) ऐसा आरम्मकर 'स आगच्छति०' ( वह विरजा नदीको प्राप्त 
होता है, उसे मनसे ही लाँच जाता है, उससे सुकृत, दुष्कतका त्याग करता है ) यहाँ श्रृतिके अनुसार 
उस ( सुकृत-दुष्कृत ) का अधंमार्गमें ही वियोगवचन समझना चाहिए अथवा आरम्ममे ही देहसे 
प्रयाण करनेपर ऐसा विचार प्राप्त होनेपर श्रुतिप्रामाण्यसे भुिके अनुसार प्राप्ति प्रसक्त होनेपर 
[ सुत्रकार ] कहते हैं--'सांपराये' । सांपरायसमय्रे-गमनकालमें देहे निकलनेपर विद्याकी 
सामथ्यंसे यह सुकृत, दुष्कृत हान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं। उसका हेतु कहते हैं--तत॒ब्या- 
भावात? । विद्यासे ब्रह्म सम्प्राप्तकी इच्छावाले मृत विद्वानुको मध्यमे सुकृत बोर दुष्कृतढारा कुछ 
मी प्राप्तव्य नहीं है, जिसके लिए कुछ एक क्षणोंके लिए सुकृत ओर दुष्छृतके क्षीण न होनेकी 
कल्पना की जाय । परन्तु उनका बिद्यासे विरुद्ध फल है, अतः विद्याकी सामथ्यंसे उन दोनोंका क्षय 


सत्यानन्दी दीपिका र 
& इसमें विद्या सुझत-दुष्कृतक्षयका हेतु है, इसकी असिद्धि पूर्वपक्षका फल है, सिद्वान्तमें 


| कर्मोके क्षय होनेपर विद्वान 
उसकी सिद्धि फल है। सिद्धान्ती--देहपातसे पूव हो विद्याकी सामथ्यंसे ( 
उत्तर मागंसे ब्रह्मको प्राप्त होता है, विना कमंताद हुए उत्तर मागंसे गमन संमव नहीं है, अतः 
पाठक्रमसे अथक्रम बछवानु है ॥ २७॥ 


६९७ घहासूच-लाळूरभाष्य | [ अ० ३ पा० ३ 


विद्याविद्द्धफलत्वात्य विद्यासामथ्येन तयोः क्षयः, स च यदैव विद्या फलाभिपुखी तदेव 
भवितुमर्हति । तस्मात्प्रागेच खन्नयं खुरुतदुष्छृतक्षयः पञ्चात्पव्यते । तथा ह्यन्येऽपि 
शाखिनस्ताण्डिनः झाट्यायनिनश्च प्रागवस्थायामेव खुकुतदुष्छतहानमासनन्ति--णश्व 
इव रोमाणि विधूय पापस्‌' ( छा० ०।१३।१ ) इति, “तस्य पुन्ना दायसुपयन्ति सुहृदः साधुकृत्यां 
द्विषन्तः पापत्याम्‌' इति च ॥ २७ ॥ 

छन्दत उभयाविरोधात्‌ ॥ २८॥ 

पद्च्छेद्‌--छन्दतः, उमयाविरोघात्‌ । 

सूत्राथ--( छन्दतः ) जीवित पुरुष अपनी इच्छासे विद्याका अनुष्ठान कर सकता है, इससे 
उसका कमंक्षय भी जीवनकालमें होगा, ( उभयाविरोधात्‌ ) इसप्रकार उपपत्ति और ताण्डी आदि 
श्रुति दोनोंके साथ विरोध नहीं होगा । 

यदि च देहादपससस्य देवयानेन पथा प्रस्थितस्यार्धपथे छुरत दुष्झतक्षयोऽभ्युपग- 
स्येत, ततः पतिते देहे यमनियमविद्याभ्याखात्मकस्य सुकृतदुष्कृतक्षयहेतोः पुरुषप्रयत्न- 
स्येच्छातोऽनुष्ठ'नाजुपपत्तेरचुपपत्तिरेव तद्धेतुकस्य खुछतदुप्कतक्षयस्य स्यात्‌। तस्मात्पूच- 
मेव साधकावस्थायां छन्द्तोऽचुष्ठानं तस्य स्यात्‌। तत्पूवकं च सुछतडुष्छतदानसमिति 
द्रष्टव्यम्‌ । एवं निमि तनैमित्तिकयोरुपपत्तिस्ताण्डिशाख्यायनिश्रुस्योश्च संगतिरिति ॥२८॥ 
( १७ गतेरर्थचरवाधिकरणम्‌ । सू० २९-३० ) 
गतेरथंबतमुभयथाउन्यथा हि विरोधः ॥ २९॥ 

पद्च्छेद- गतेः, अथंतत्त्वम, उमयथा, अन्यथा, हि, विरोषः । 

सूघार्थ--( गते: ) देवयान मागंकी ( अथंवत्त्वम्‌ ) अर्थवत्ता ( उभयथा ) विमागसे हो 
सकती है । सगुणविद्यार्मे देवयानमार्ग है निगुंणविद्यामें नहीं है, ( अन्यया) यदि देवयानमाग्रका 
सवंत्र उपसंहार करें तो ( विरोध! ) विद्वान पुण्यपापे विधूय' इत्यादि श्रुतिसे विरोध होगा । 

* कचित्पुण्यपापद्दानसंनिघो देवयानः पन्थाः शूयते, कचिन्न । तच संशयः कि 
होता है गोर वह विद्या जब फलाभिमुख होती है तब उनका क्षय होना युक्त है । इसलिए देहपातसे 
पहले ही वतंमान यह सुकृत दुष्कृत क्षय पश्चात्‌ पढा जाता है । इसलिए अन्य ताण्डी और शाटयायनी 
शाखावाले भी “अश्व इव०' ( जैसे अश्व रोम झाड़ देता है वसे विद्वान्‌ पाप मुक्त होकर ) और “तस्य 
दायसु०' ( उस मृत विद्वानुक्के पुत्र-शिष्य धन ग्रहण करते हैं, सुहृद पुण्यकमं और द्वेषी पापकमं ग्रहण 
करते हैं ) इसप्रकार पूर्वावस्थामें ही सुकुृत-दुष्कृतकी हानि कहते हैं ॥ २७ ॥ 

देहसे निष्क्रमित देवयान मागंसे प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुकृत, दुष्कृतका क्षय यदि अर्धमागं- 
में स्वीकार किया जाय, तो देहपात होनेपर सुक्कत-दुष्कृत क्षयके हेतुभूत यम-नियम सहित विद्याके 
अम्यासरूप पुरुषप्रयत्नमे अपनी इच्छासे अनुष्ठानकी उपपत्ति न होनेके कारण उससे होनेवालो 
सुकृत, दुष्कृत क्षयको अनुपपत्ति ही होगो । इससे पूवमें-साधकावस्थामें अपनी इच्छासे उसका अनु- 


ष्ठान होना चाहिए और अनुष्ठान पूवक सुकृत, दुष्कृतका हान है, ऐसा समझना चाहिए । इसप्रकार 
निमित्त, नैमित्तिककी उपपत्ति ताण्डी और द्याट्यायनी इन दोनों श्रुतियोंकी संगति होगी ॥ २८ ॥ 


कहींपर पुण्य-पापके हानकी संनिधिमें देवयानमार्गकी श्रुति है और कहींपर नहीं है, यहाँ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
सगुणविद्यामें देवयान गति प्रयोजनवाली है और निगुंणविद्यामें नहों, अतः समानरूपसे 


| देशसे प्विमें तो मार्ग अपेक्षणीय है, ब्रह्मविद्यामें 
उ 1 तप तलि मा तिची 


अधि० १७ सू० ३०] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६९५ 


हानावविरोपेणैव देवयानः पन्थाः संनिपतेदुत विभागेन कचित्संनिपतेत्‌ 
यथा तावद्धानावविशेषेणेबोपायनानुवृत्तिरक्तेचं देवयानाचुवृत्तिरणि ककत 
प्रा्ावाचक्ष्महे- गतेद्‌ वयानस्य पथो५थंवत्त्वसुभयथा विभागेन भवितुमर्हति, कचि- 
दूर्धवती गतिः कचिन्नेति, न/विशेषेण। अन्यथा हाविशोषेणेवैतस्यां गतावज्गीक्रियमाणायां 
विट्रोधः स्यात्‌ । 'पुण्यपापे विधूय निरञ्जनः परमं साम्यमुपैति' ( सु० ३।१।३ ) इस्यस्यां श्रतौ 
देशान्तरप्रापणी गतिर्विरुध्येत । कथं हि निरञ्जनोऽगन्ता देशान्तरं गच्छेत्‌ ! गन्तव्यं 
च परंमं सास्यं न देशान्तरप्राप्त्यायत्तमित्यानथंक्यमेवात्र गतेमेन्यामहे ॥ ९॥ 
उपपन्नस्तन्नक्षणार्थो पलब्धेलेकिवत्‌ ॥ ३०॥ 

पदच्छेदू--उपपन्न:, तल्लक्षणार्थोपलब्धेः, लोकवत्‌ । 

सुजाथ--(उपपश्चः) गतिकी विभागसे व्यवस्था युक्त ही है, (तल्लक्षणार्थोपलव्ये!) क्योंकि गति- 
कारणभूत अर्थ सगुण उपासनाओंमें उपव्ध होता है, ( छोकवत्‌ ) जैसे लोकमे सेतु वासियोंकों ग्रामकी 
प्राप्तिके लिए मागेकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमें उसकी अपेक्षा नहीं होती, बसे यहाँ मी है । 

उपपज्नश्वायमुभयथाभावः--कचिद्थवती गतिः कचिन्नेति, तलक्षणा्थोपालब्धेः। 
गतिकारणभूतो ह्यर्थः प्यङ्कविद्यादिु सरुणेषूपासनेषूपलभ्यते । यत्र छि पर्यङ्कारोहण 
पर्यङ्कस्थेन प्रह्मणा संवदनं विशिष्टगन्धादिप्रातिइ्चेत्येवमादि बहु देशान्तरम्राप्त्यायत्तं 
कलं श्रूयते, तत्ाथंवती गतिः | नदि सम्यग्दशने तल्क्षणार्थोपलब्धिरस्ति। न ह्यात्मेकत्व- 
दर्दानामातकामानामिहेव दग्धाशेषक्लेशबीज्ञानामारब्धभोगकर्मा शयक्षपणव्यत्रिकेणा- 
पेक्षितव्यं किंचिदस्ति, तत्रानर्थिका गतिः। लोकवच्चैष विभागो द्रइ॒व्यः-यथा लोके 
आमप्राप्ती देशान्तरप्रापणः पन्था अपेक्ष्यते, नारोग्यप्राप्तावेबमिद्यपीति । भूयइचैन॑ विभाग 
चतुर्थाध्याये निपुणतस्मुपपादयिष्याम॥ २० ॥_ ___ निपुणतरसुपपादयिष्यामः ॥ ३० ॥ 
संशय होता है कि क्या हानमें समानरूपसे ही देवयानमागंका संनिपात दै अथवा विमागसै कहीपर 
संनिपात होता है और कहीँपर नहीं होता? जैसे हानमें समानरूरसे उपायनकी अनुवृत्ति कद्दी गई है, 
बैसे देवयानकी अनुवृत्ति भी होनी चाहिए । सिद्धान्ती--इसके प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--गतिका- 
देवयानमागंका अथ॑वत्त्व उमयथा-विमागसे होना चाहिए, कहींपर अवती गति है ओर कहीपर नहीं । 
झ्विद्येषसे सवंत्र गति नहीं है, अत्यया-अविशेषसे ही इस गतिके अङ्गीकार फरनेपर तो विरोध 
होगा । 'पुण्यपापे०' ( विद्वान्‌ पुण्य-पाप दोनोंको त्यागकर निमेछ हो परम साम्य ( ब्रह्म ) फो प्रास 
होता है ) इस श्रुतिमें अत्य देश प्रापक गति विरुद्ध है, क्योंकि गति आदि रहित ब्रह्मस्वरूप देशा- 
न्तरमे कैसे जायगा और प्रापणोय परम साम्य देशान्तर प्राप्तिके अधीन नहीं है । इसलिए हम यहाँ 
निगुंणविद्यामें गतिको निष्प्रयोजन मानते हैं ॥ २९ ॥ 

कहींपर गति प्रयोजनवाली है और कहींपर नहीं, ऐसा दोनों प्रकारका विमाग युक्ति युक्त है, 
क्योंकि गति कारणक प्रयोजन उपलब्ध होता है। गति कारणभूत प्रयोजन पयंक्ूविद्या ादि सगुण 
उपासनाओंमें उपलब्ध होता है । उनमें पयंद्धारोृण, पय कुस्य ब्रह्मके साथ संवाद और विशिष्ट गन्ध 
झादिकी प्राप्ति, इत्यादि अनेक भिन्न-मिश्न देशोंकी प्राप्तिके अधीन फलकी श्रुति है, वहाँ गति प्रयोजन 
वाली है, किन्तु तत्तज्ञानमें गति कारणभूत अयंकी उपलब्धि नही है, कारण कि आत्मेकल्वदर्थो, 


छु अपेक्षणीय नहीं 
हश महानुमावोको प्रारब्धभोग कर्म ओर आशय क्षयके अतिरिक्त कुछ मी फल 
है । यहाँ गति प्रयोजन रहित है । और यह विभाग लोक व्यवहारके समान चा ल 
लोकरे ग्राम प्राप्तिके छिए देशान्तर प्रापक मागेकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य ती, 


00 अह्मलुज्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


( १८ अनियमाधिकरणम्‌ । स्‌» ३१ ) 
अनियमः सर्वासामविरोधः शब्दाबुमानास्याग्न ॥ ३१ ॥ 

पद्च्छेद-अनियमः, सर्वासाम्‌, अविरोधः, शब्दानुमानाभ्याम्‌ । 

सूत्राथे--( सर्वासाम्‌ ) समो सगुण उपासनाओंमें ( अनियमः ) अविरोषरूपसे देवयान 
मागं होना चाहिए, ( अविरोधः ) इससे-प्रकरणसे विरोध नहीं है, ( शब्दानुमानाम्याम्‌ ) क्योंकि 
'तद्य इत्यं विदुः? इत्यादि श्रुति और “शुक्लकृष्णे गती होते” इत्यादि स्मृति है । 

सगुणासु विद्यासु गतिरथंबती, न निर्गुणायां परमात्मविद्यायामित्युक्तम्‌ । सगुणा- 
स्वपि विद्यासु कासुचिद्गतिः श्रूयते-यथा पर्यङ्कविद्यायासुपकोसलविद्यायां पञ्चा- 
स्निविद्यायां दहरविद्यायामिति । नान्यासु-यथा मधुविद्यायां शाण्डिल्यविद्यायां 
षोडशकळविद्यायां वैश्वानरविद्यायामिति। तत्र संशयः--किं यास्वेवैषा गतिः श्रूयते 
तास्वेव नियम्येतोतानियमेन सर्वाभिरेवंजातीयकाभिर्विद्याभिरम्रिसंबध्येतेति। कि 
तावत्प्रास्तम्‌ ? नियम इति । यचैव शरूयते तत्रैव भवितुमर्हति, प्रकरणस्य नियामकस्वात्‌। 
यद्यन्यत्राश्रूयमाणापि गतिर्विद्यान्तरं गच्छेच्छुत्यादीनां प्रामाण्यं हीयेत, सर्वस्य 
सर्वॉर्थत्वप्रसङ्गात्‌। अपि चार्चिरादिकेकैव गतिरुपकोसलविद्यायां पञ्चाग्निविद्यायां 
च तुल्यवत्पठ थते, तस्सर्वार्थत्वेऽनर्थकं पुनर्वचनं स्यात्‌। तस्मान्नियम इति & एवं 
भासे पठति--अनियम इति। सर्वा ततामेवाभ्युदयग्रातिफलानां सगुणानां विद्यानामः 
विशेषेणेषा देवयानाख्या गतिर्भवितुमर्हति। नन्वनियमाभ्युपगमे प्रकरणविरोध 
उक्त: नेषोऽस्ति विरोधः, दाब्दाचुमानाभ्यां श्रुतिस्सृतिभ्यामित्यर्थः । तथाहि श्रुतिः 
तद्य इत्यं विंदुः' ( छा० ५।१०।१ ) इति पञ्चार्निविद्यावतां देवयानं पन्थानमवतारयन्ती थे 
वेस यहाँ प्रकृतमें भी समझना चाहिए । पुनः इस विभागको चतुर्थं अध्यायमें अधिक निपुणतासे 
उपपादन करेंगे ॥ ३० ॥ 

सगुण विद्याओंमें गति प्रयोजनवाली है, किन्तु निगुण परमात्मविद्यामें नहीं, ऐसा पुवं अधि- 
करणमें कहा गया है । सगुण विद्याओंमें मी कुछ विद्याओंकी गति अति है--जंसे 'पर्यद्धुविद्या, उप- 
कोसळविद्या, पश्चाग्निविद्या ओर दहरविद्यामें ।' अन्य विद्याओंमें गति श्रुति नहीं है--जंसे 'मधुविद्या, 
शाण्डिल्यविद्या, षोडशकलविद्या ओर वेश्वानरविद्यामें । यहाँ संशय होता दै- क्या जिनमें यह 
गति धृति है उनमें ही नियमित दै अथवा अनियमसे इस प्रकारकी समी विद्याओंके साथ सम्बन्धित 
है, तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--नियम प्राप्त होता है । जिन विद्याओंमें गति सुनी जाती दै 
उनमें ही होनी चाहिए, क्योंकि प्रकरण नियामक है । अन्य विद्यामें न सुनी हुई गति मी यदि अन्य 
विद्यामें प्राप्त हो तो श्र ति आदिमें प्रामाप्यकी हानि होगी, कारण कि सबमें सर्वाथंवत्त्व प्रसङ्ग होगा । 
ओर अचिरादि एक ही गति उपकोसलविद्या ओर पत्चाग्निविद्यामें समानरूपसे जैसे पढो जाती है, 
वह यदि सब विद्याओंके छिए हो तो पुनवंचन अनथंक हो जायगा, इसलिए गतिका नियम है । सि०-एऐवा 
प्राप्त होनेपर कहते हँ--अनियम है । यह देवयान नामक गति अभ्युदय प्राप्ति फलवाली समस्त सगुण 


विद्याओंमें समानरूपसे होनी चाहिए । परन्तु अनियमको स्वीकार करनेपर प्रकरणका विरोध कहा गथा 
है ? यह विरोध नहीं है, क्योंकि इसमें शब्द और अनुमान-श्रुति और स्मृति हैं, ऐसा अयं है। जेसे कि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
७ जो प्रकरणके बलसे गतिका नियम कहा गया है, वह श्रुति भोर स्मृतिसे बाधित है, क्योंकि श्रुति 
प्रकरणसे बळवठी है। इसलिए समस्त सगुण उपासनाओंमें समानरूपसे गति होनी चाहिए । “ये चेमेऽ- 
' रण्ये०? इस श्र्‌ति वाक्यमें लक्षणाकी गई है, इससे श्रद्धा ओर तप अन्य सगुण उपासनाके उपलक्षक हैं। 


li rr छ कै 


I +. कयरय 
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चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इंस्युपासते” ( का० ५१०१ ) इति विद्यान्तरशीलिनामपि काना. 
विद्भिः समानमागंतां गमयति । कथं पुनरवगम्यते विद्यान्तरशीलिनामियं गतिरिति ? 
नु श्रद्धातपः परायणानामेव स्यात्‌ , तन्मात्रश्चवणात्‌ । नेप दोषः, नहि केवळाभ्यां 
श्रद्धातपौभ्यामन्तरेण विद्याबलमेषा गतिलभ्यते, “विद्या तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । 
न तन्न दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः' इति ्र्यम्तरात्‌। तस्मादिह भ्रद्धातपोभ्यां 
विद्यान्तरोपलक्षणम्‌ । $ वाजसनेयिनस्तु पञ्च।ग्निविद्याधिकारे ऽधीयते- य एवमेतद्विदुर्ये 
चामी अरण्य अर्धा सत्यसुपासते' (१० ६।१।१५) इति । तत्र थद्धालवो ये सत्यं बल्मोपासत 
इति व्याख्येयम्‌, सत्यशब्दस्य नह्मण्यसङ्त्युक्तत्वात्‌। पञ्चाग्निविद्याविदां चेत्थं वित्त- 
यैवोपात्तत्वाद्वियान्तरपरायणानामेवैतदुपादानं न्याय्यम्‌ । ‘अथ य एतौ पन्थानौ न निदुस्ते 
कीटाः पतङ्गा थदिदं दन्दश्स्म्‌' (बृह ६।२।१६) इति च मार्गहयश्रण्टानां कश्मधोगर्सि गम- 
यन्ती श्ुतिदेवयानपिठ्याणयोरेवेनानन्तर्भावयति। तत्रापि विद्याविशेषादेषां देवयान- 


प्रतिपत्तिः । स्वृतिरपि 'छुक्लकृप्णे राती ह्यते जगतः शाइचते मते । एकया यात्यनाबुत्तिमन्य- 


(1 का लम त ज्जिजिवि वन्न बन मिल 
तथ्य इत्थं विदुः०' ( वहाँ इस लोकके प्रति उत्थित हुए अधिकारी गृहस्थोमे जो इस प्रकार पःचाग्निको 
जानते हैं) यह श्रुति पश्चारिनि विद्याके उपासकोके लिए देवयान पथका अवतरण करती हुई 'ये चेमे०' 


( और जो अरण्यसे उपलक्षित वंखानस और परिव्राजक श्रद्धा और तपसे उपलक्षित ब्रहाका व्यान 
करते हैं ) अन्य विद्याके अनुशीलन करनेवालोंका भी पद्चाग्निविद्या जाननेवालोंके समान मागे ज्ञान 
कराती है । परन्तु यह कंसे अवगत हो कि अन्य विद्याका अनुशीलन करनेवालोंकी यहु गति है ? परन्तु 
श्रद्धा और तपमें संलग्न अरण्यवासियों को ही यह गति प्राप्त होनी चाहिए, क्योंकि केवल उनका श्रवण 
है । यह दोष नहीं है, कारण कि विद्याबलके विना केवल श्रद्धा और तपसे यह गति प्राप्त नहीं होती, 
क्योंकि “विद्यया तदारोहन्ति०? ( विद्यासे-उपासनासे उस ब्रह्मलोकको प्राप्त करते हैं, जहाँ जानेवालेकी 
कामनाएँ निवृत्त-शान्त हो जाती हैं, वहाँ दक्षिण मागंसे उपलक्षित केवल कर्मी नहीं जाते और 
अविद्वानु-उपासना रहित तपस्वी भी नहीं जाते ) यह बन्य श्रुति है । इससे ज्ञात होता है कि यहाँ श्रद्धा 
भोर तपसे अन्य विद्याओंक़ा उपलक्षण है। वाजसनेयी तो पश्चाग्निविद्याके प्रकरणमें 'य एवमेतद्विदुः०? 
( वे जो गृहस्थ इस प्रकार इस पच्चाग्निविद्याको जानते हैं तथा जो संन्यासी अथवा वानप्रस्थ श्रद्धा 
युक्त होकर सत्यकी उपासना करते हैं ) ऐसा कहते हैं। वहाँ जो श्रद्धालु सत्य ब्रह्मकी उपासना करते 
हैं, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए, क्योंकि सत्य छब्द ब्रह्ममें अनेकवार प्रयुक्त हुआ है । पश्चाग्निविद्या- 
विदोंका 'य इत्थं विदुः' इस वाक्यसे “इस्थंवित्त्! ( इस प्रकार जाननेवाला ) खूपसे ग्रहण होनेके कारण 
अन्य विद्यामें संलग्न उपासकोंका यह ग्रहण युक्‍त है। और “अथ य एतौ०' ( ओर जो उत्तर और 
दक्षिण दोनों मार्गोको नहीं जानते अर्थात्‌ देवयान एवं दक्षिण मागंके साधन मूत ब्रह्मोपासना अथवा 
कमंका अनुष्ठान नहीं करते वे कीट, पतङ्ग और सपं आदि होते हैं ) यह श्रुति दोनों मार्गोसे भ्रष्ट हुए 
लोगोंको दु:खदायक अधोगतिका बोध कराती हुई देवयान ओर पितृयानमें ही इन उपासकोंका अन्त- 
साव करती है। उनमें भी उपासना विशेषसे इन उपासकोंको देवयानकी प्राप्ति होती है । और 


-दीपिका । ] 
® तत्‌ तत्‌ स्थलमें मागं श्रुति 2000 0004 लिए है, क्योंकि प्रकरणसे मागं क 
उपासनाका अङ्ग कहा गया है । जिनमें मागं श्रुति नहं है वे माग ध्यानके विना मी विद्याको खा 
बथिरादि मागे प्राप्त करते हँ । यह सूचित करनेके लिए “पुन” कथन रा । इसलिए रद 
प्रतीकसे भिन्न सम्पूर्ण उपासनाओंमें समानरूपसे प्राप्ति होती है । पुव पुवके समान गतिका 
है, सिद्धान्तमें गतिका अनिमम है ॥ ३१ ॥ 
८८ 
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याऽऽवंते पुन” (म० गी० ८२६) इति। यत्पुनदंवयानस्य पथो द्विरास्नानसुपकोसल- 
विद्यायां पञ्चाग्निविद्यायां च, तदुभयत्राप्यज्ुचिन्तनार्थंम्‌। तस्मादनियमः ॥३१॥ 
( १९ यावद्धिकाराधिकरणम्‌ । स्‌० ३१ ) 
यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणास्‌ ॥ ३२॥ 

पदच्छेद्‌--यावदधिकारम्‌, अवस्थितिः, आधिकारिकाणाम्‌ । 

सूत्नाथे--( आधिकारकाणास्‌ ) लोक व्यवस्थाके हेतुभूत अधिकारोंमें विनियुक्त, यथाथं- 
ज्ञानसे क्षीण कमंवाले अपान्तरतमा आदि तत्वज्ञानियोंकी ( यावदधिकारम्‌ ) प्रारब्धकर्मों तक 
( अवस्थितिः ) अवस्थिति है । 

%विदुषो वर्तमानदेहपातानन्तर देदान्तरसुत्पद्यते य चेति चिन्त्यते । नखु विद्यायाः 


साधनभूतायाः संपत्तौ केवल्यनिवुत्तिः स्यान्न वेति नेयं चिन्तोपपद्यते, नहि पाकसाधन- _ 


संपत्तावोदनो भवेन्न चेति चिन्ता संभवति, नापि अुज्ञानस्ठप्येज्ञ चेति चिन्त्यते, उपपच्ना 
त्वियं चिन्ता, घह्मविदामपि केषांचिदितिहासणुराणयोद हान्तरोत्पत्तिदानात्‌। तथाहि- 
अपान्तरतमा जाम वेदाचार्यः पुराणषिविंष्णुनियोगात्कलिद्वापारयोः संघौ कष्णट्वैपायनः 
संबभूवेति स्मरन्ति। वसिष्ठश्च ्रह्मणो मानसः पुत्रः खन्निमिशापाद्पगतपूर्वदेः 
पुनन्रह्मादेशान्मित्रावरुणाभ्यां संबभूवेति । खग्वादीनामपि त्रहाण एव मानसपुन्नाणां 
बारुणे यज्ञे पुनरुत्पत्तिः भूयते । सनत्कुमारो5पि ब्रह्मण एव मानः पुत्र स्वयं रुद्राय 
वरप्रदानात्स्कन्दत्वेन प्रादुवंशूव । पवमेच दक्षनारदप्रश॒तीचां भूयसी देहान्तरोत्पत्तिः 
'झुक्लकृष्णे ०” ( उपासना और कमंके अधिकारी जनोंके लिए देवयान और पितृयान मार्ग सनातन माने 
गये हैं । इनमें एकके द्वारा गया हुआ परम गतिको प्राप्त होता है और दुसरे द्वारा गया हुआ जन्म 


मृत्युको प्राप्त होता है ऐसी स्मृति भी है । देवयान मागका उपकोसळविद्या और पच्चाग्निविद्यामें जो 
दो वार कथन है वह दोनों विद्याओंमें घ्यानके लिए है, अतः गतिका अनियम है ॥ ३१ ॥ 


विद्वाचुका वर्तमान शरीर पात होनेपर दूसरा शरीर उत्पन्न होता है कि नहीं ? इसप्रकार 
विचार किया जाता है। परन्तु साधनभूत विद्याकी प्राप्ति होनेपर मोक्ष निष्पन्न होता है कि नहीं, 
यह विचार उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि पाककी साधन सम्पत्ति होनेपर ओदन पाक होगा कि नहीं, ऐसा 
विचार नहीं हो सकता, और भोजन करनेवाला तृप्त होगा कि नहीं, ऐसा भी विचार नहीं किया 
जाता । किन्तु यह विचार तो युक्त है, क्योंकि कुछ ब्रह्मवे्ताओंकी भी अन्य शरीरकी उत्पत्ति इतिहास 
और पुराणमें देखनेमें आतो है । जैसे कि अपान्तरतमा नामके वेदाचायं पुराण ऋषि विष्णुके 
आदेशसे कलि ओर द्वापुरकी सन्धिमें ऋृष्णद्वपायनखूपमें उत्पन्न हुए, ऐसा स्मृतिकार कहते है । 
और वशिष्ठ ब्रह्माके मानस पुत्र होते हुए निमिके शापसे पूर्व देहका त्यागकर ब्रह्माकी आज्ञासे फिर 
मित्रा और वरुणधे उत्पन्न हुए । इसीप्रकार ब्रह्माके मानस पुत्र मुगु आदिकी भी वरुणके यज्षमे 
पुनः उत्पत्ति सुनी जाती है। ब्रह्माके मानस पुत्र सनत्कुमार भी स्वयं रुद्रको वरदान देनेके कारण 
कातिकेयरूपसे उत्पन्न हुए । इसोप्रकार दक्ष, नारद आदिकी तत्‌ तत्‌ निमित्तसे अनेक थारीरोंकी 
उत्पत्ति स्मृतिमें कही जातो है। और श्रुति ( वेद ) में भी मन्त्र और अयंबादमें प्रायः ऐसा 


® 'मेधातिथेमेष' इस मस्त्रमें इन्द्रका ln होता है । “वसिष्ठ उशी पुत्रों 
ज्ञात ( वसिष्ठ उवंधीका पुत्र उत्पन्न हुआ ) यह सामवेदका अथंवाद है। इसप्रकार मोक्ष धानका 
फल न होनेसे ब्रह्मलोक प्रासिख्प फल सगुणविद्या फलके समान होनेके कारण अचिरादि मागका 
उपसंहार पूवंपक्षमें फल है, सिद्धान्तमें उपयुक्त व्यवस्थाकी सिद्धि फल दै । 
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कथ्यते तेन तेन निमित्तेन स्मृती । श्रुतावपि मन्त्रार्थवाद्योः प्रायेणोपलः 

केचित्पतिते पूर्वदेहे देहान्तरमादद्ते, केचित्तु स्थित रब नर यत यी ही 
दानन्यायेन । सवे चैते समधिगतसकलवेदार्थाः समर्यन्ते । तदेतेपां देहान्तरोत्पत्तिदर्श- 
नात्य्ासँ अह्मविद्यायाः पाक्षिक मोक्षहेतुत्वमहेतुत्वं वेति। अत उत्तरसुच्यते--न, तेषा- 
मपान्तरतमः प्रश्नुतीनां वेदप्रवतनादिषु लोकस्थितिहेतुष्वधिकारेपु नियुक्तानामधिकार- 
तन्त्रत्वात्स्थितेः । यथाऽसौ भगवान्सविता सहस्रयुगपर्यन्तं जगतोऽधिकारं चरित्वा 
तदचसान उद्यास्तमयवजितं केवल्यमनुभवति--'अथ तत ऊध्वं उदेत्य यैवोदेता नास्तमे- 
तैकल एव मध्ये स्थाता' ( छा० ३।११।११ ) इति श्रुतेः, यथा च वर्तमाना ब्रह्मविद्‌ आरव्घ- 
भोगक्षये केवल्यमसुभवन्ति, तस्य तावदेव चिरं याचन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये’ ( छा० ६।१४।२ ) 
इति शुतेः, पवमपान्तरतमःप्रथृतयो5पीश्वरेण तेषु तेष्वधिकारेथु नियुक्ताः सन्तः सत्यपि 
सम्यण्द्शाने कैचल्यद्देताबक्षीणकर्माणो यावद्घिकारमवतिष्ठन्ते, तदवसाने चापवूज्यन्त 
इत्यविरुदम्‌। सङत्प्रवृत्तमेव हि ते फलदानाय कर्मादायमतिवाहयन्तः स्वातन्त््येणेच 


` शुहादिच गृहान्तरमन्यमन्यं देहं संचरन्तः स्वाधिकारनिर्व्तनायापरिसुषितस्सृतय एव 


देहेन्द्रियप्रकृतिवशित्वान्निर्माय देहान्युगपत्क्रमेण वाऽधितिष्ठन्ति। न चैते जातीस्मरा 
इत्युच्यन्ते, “त एवैते' इति स्सृतिप्रसिद्धेः। यथा हि सुलभा नाम ब्रह्मवादिनी जनकेन 
विवदितुकामा व्युदस्य स्वं देहं जानकं देहमाविश्य, व्युद्य तेन, पश्चात्स्वमेव देहमाविवेशेति 


स्मर्यते । यदि झ्ुपयुक्ते सकृत्मवृत्ते कर्मणि कर्मान्तरं देद्दान्तरारम्भकारणमाविभवेत्त- 


उपलब्ध होता है । कई एक तो वे पूवदेहके पात होने१र अन्य देह ग्रहण करते हैं, ओर कई एक तो 
उस देहके विद्यमान होते ही योग ऐश्वयं वलसे अनेक अन्य शरीर घारण-भ्यायसे अन्य शरीरका 
ग्रहण करते हैं। और वे सब समधिगत सकल वेद अथंवाले सम्यक्‌ ज्ञाता स्मरण किये जाते हैं। 
इसलिए इनकी देहान्तरोत्पत्तिके दर्शन होनेसे ब्रह्मविद्या मोक्षकी पाक्षिक हेतु है अयवा अहेतु है, 
ऐसा प्राप्त होता दै । सिद्धान्ती--इससे उत्तर कहा जाता है-नहीं, लोक स्थितिके हेतुमूत वेदप्रवतंन 
आदि अधिकारोंमें नियुक्त इन अपान्तरतमा आदिकी अवस्थिति अधिकारके अधीन है। जैसे यह 
भगवान सूयं सहस्न युग पयंन्त जगतुका अधिकार चलाकर उसकी समाप्ति होनेपर उदय और अस्तसे 
रहित कैवल्यका अनुभव करते हैं, क्योंकि अथ तत ऊध्वँ०! ( प्राणियोंके न होनेपर प्रारब्ध कमं 
क्षीण होनेपर केवल ब्रह्मस्वरूप हो न उदित ही होगा और न अस्त ही होगा केवल मध्यमें-अपनेमें 
ही स्थिर रहेगा ) ऐसी श्रुति है। ओर जैसे वतंमान ब्रह्मवेत्ता प्रारव्वकर्मोके भोगके क्षय होनेपर 


, ` कैवल्यका अनुभव करते हैं, क्योंकि 'तस्य तावदेव०' ( उसके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 


क्रि वह देह बन्धन-लिङ्ग शरीरसे मुक्त नहीं होता, उसके पश्चात्‌, वह सत्सपन्न-ब्रह्मको प्राप्त हो 
'जाता है 5 श्रुति है बसे ही द्वारा तत्‌ तत्‌ अधिकारोंमें नियुक्त होते हुए अपान्तरतमा 
आदि ईश्‍वर कैवल्यके हेतुभूत तत्त्वज्ञानके होनेपर मी कर्मोके हे व woe रहते हैं 
और कर्मोके क्षीण मुक्त हो जाते हैं, इसमें कोई विरोध नहीं है, क्योंकि अधिकारका फर 
देनेके लिए ला br समाप्त करते हुए एक घरसे दुसरे घरके समान स्वत- 
न्त्रतासे ही अन्य अन्य देहमें संचार करते हुए अपने go हन लिए ns 
खोप द्रियोकी प्रकृति ( स्वभाव ) को अपने अधीन कर युगपत्‌ अथ i 
बनेका पीन उसमें बधिष्ठ्त र हैं। वे जातिस्मर नहीं कहे जाते, क्योंकि “त 
(ये बे ही हैं ) ऐसा स्मूतिमे प्रसिद्ध है। जैसे 'सुछमा नामी ब्रह्मवादिनी जनकके साथ जिते 
कामनासे अपने देहका त्यागकर जनकके थरीरमें प्रवेशकर उसके साथ नि ल 
शरोरमे प्रवेश किया’ ऐसी स्मृति है । यदि एक वार प्रवृत्त हुए उपयुक्त कमग हु 
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तोडन्यदप्यदग्धवीजं कर्मान्तरं तद्वदेच प्रसज्येतेति त्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षहेतुत्वमहे- 
तुत्वं चा शङ्कयेत, नत्वियमाशङ्कायुक्ता, क्ञानात्कमंबीजदाहस्य शुतिस्सृतिप्रसिद्धत्वात्‌। 
धे तथाहि श्रतिः--'मिद्यते हृदयग्रन्थिदिडियन्ते सवैसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे 
परावरे” (झुण्ड० २।२।८) इति । 'स्ट्तिलम्मे सवंगन्थीनां विप्रमोक्षः' (छा० ७२६1२) इति चेव- 
माद्या । स्एतिरपि-'यथैधांसि समिद्धो$ग्निमस्मसात्कुरुते$जुन । ज्ञानाग्निः सवंकर्माणि सस्म- 
सात्कुरुते तथा’ ( म० गो० ४।३७ ) द्रति, 'वीजान्यग्न्युपद्ग्घानि न रोहन्ति यथा पुनः । ज्ञान- 
दग्घेस्तथा क्लेशेर्नात्मा संपद्यते पुतः इति चेवमाद्या । न चाविद्यादिक्लेशदाहे सति क्लेश- 
बोजस्य कर्माशयस्येकदेशदाह एकदेशप्ररोहश्वेत्युपपद्यते, नह्यग्निदग्धस्य शालिबीज- 
स्यैकदेशप्ररोहो इच्यते । ॐ प्रबृत्तफलस्य तु कर्माशयस्य मुक्तेषोरिव वेगक्षयान्निवृत्तिः, 
“तस्य तावदेव चिरस (छा? ६।१४।२) इति शारीरपातावधिक्षेपकरणात्‌। तस्मादुपपन्ना 
यावद्धिकारमाधिकारिकाणामवस्थितिः। नच ज्ञानफलस्यानेकान्तिकता । तथा च श्रुति- 
रविदोपेणेव सचंषां ज्ञानान्मोक्षं दांयति-'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदृभवत्तथरषाणा 
तथा सचुष्याणास्‌' ( वृह० १।४।१० ) इति। ज्ञानान्तरेषु चैश्वर्यादिफलेष्वासक्ताः स्युर्म 
हर्षयः ते पइ्चादैश्वयक्षयदर्शनेन निर्विण्णाः परमात्मज्ञाने परिनिष्ठाः केवल्यं प्रापुरित्यु- 
पपद्यते--'त्रह्मणा सह ते सवें संप्राप्ते प्रतिसंचरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रतिश्चन्ति परं पदम्‌! 
कारणभूत अन्य कमंका आविर्माव हो तो अन्य मी जिसका वीज दग्ध नहीं हुआ हे ऐवा कर्मान्तर 
उसीप्रकार प्रसक्त होगा । इससे ब्रह्मविद्या-पाक्षिक मोक्षका हेतु है अथवा अहेतु है, ऐसी आशङ्का 
होगी । परन्तु यह आशद्धा युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञानसे कमं बीजका दाह श्रुति और स्मृतिमें प्रसिद्ध 
है। जैसे 'मिद्यते हृदयग्रन्थि:०' ( काय-कारणख्पसे उस परब्रह्मका साक्षात्कार होनेपर इस जोवकी 
हृदय ग्रन्थि जड़-चेतन और उनके वर्मोके तादात्म्याध्यासरूप गांठ हूट जाती है, आत्मविषयक सब 
संशय नष्ट हो जाते हैं ओर इसके सब कम क्षोण हो जाते हैं) और “स्मृतिलम्भे०! (तथा स्मृति-“मैं 
ब्रह्म हैं' की प्राप्ति होनेपर सम्पूर्ण ग्रन्थियोंकी निवृत्ति हो जाती है) इत्यादि श्रुति है। और 'ययैधांसि०' 
( हे अजुन ! जैसे प्रज्वलित अग्नि इन्धनको मस्ममयकर देती है, वसे ही ज्ञान सम्पूर्ण कर्मोको मस्म- 
मय-निर्बीज कर देता है) भोर “बीजान्यग्न्यपदुम्घानि० ° ( जैसे अग्निसे मने गये बोज फिर नहीं 
उगते, वेसे ही ज्ञानाग्निसे दग्ध हुए क्लेशोसे पुनः शरीर उत्पन्न नहों होता ) इत्यादि स्मृति भी है। 
उसीप्रकार अविद्या आदि वलेशोंके दाह होनेपर क्लेशके बीज कर्माशयके एक देशका दाह हो और 
एक देशका प्ररोह हो, यह उपंपन्न नहों होता । अग्निसे दग्ध शाली बीजके एक देशका प्ररोह नहीं देखा 
जाता । जैसे छोड़े हुए वाणकी निवृत्ति वेग क्षय होनेसे होती है, वेसे प्रवृत्त फलवाले कर्माशयकी 
निवृत्ति भी वेगक्षय ( भोगक्षय ) होनेपर होती है । क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌०' ( उसे तमी तक 
विलम्ब है ) इसप्रकार शरीर पात पर्यन्त विलम्ब होता है, इसलिए अधिकार पर्यन्त आधिकारियोंकी 
अवस्थिति उपपन्न है। ज्ञानके फलमें व्यभिचार नहीं है, क्योंकि 'तद्यो यो०” ( उसे देवोंमें से जिस- 
जिसने जाना वही तद्रूप हो गया । इसीप्रकार ऋषियों और मनुष्योंमें से मी जिसने उसे जाना वह 
तदर्प-ब्रह्मरूप हो गया ) यह श्रुति समानरूपसे सबका ज्ञानसे मोक्ष दिखळाती है । ऐश्वयं आदि फलको 
देनेवाळो अन्य उपासनाओंमें मर्हाध लोग आसक्त हुए, अनन्तर वे ऐश्वयं क्षय दशंनसे विरक्त होकर 
परमात्माके ज्ञानमें पूणंल्पसे निष्ठावान्‌ होकर कैवल्यको प्राप्त हुए, ऐसा उपपन्न है, क्योंकि 
& अज्ञानके दो अंश हैं-एक Ce 1 आवरण तो ज्ञाने निवृत्त हो 
जाता है, जंसे प्रकाशसे अन्धकार । दुसरा विक्षेप-_प्रारन्धकमं, वह मोगसे क्षय होता है । इसलिए 
शान होनेपर मी प्रारब्ध जन्य शरीर रहता है, अतः ज्ञानके भोक्ष रूप फलमें व्यमिचार नहीं है । 
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इति स्मरणात्‌। & प्रत्यक्षफलत्वाच्च ज्ञानस्य फलविरहादा ड्रानुपपत्तिः । कर्मफरे 
स्वर्गादाबनुभवानारूढे स्यादाशङ्का भवेद्वा न वेति । अनुभवारुढं तु अन 
क्षादपरोक्षादूबहा' (दृ० ३॥४॥१) इति श्रुतेः, 'तस्वमसि' (६ ८७) इति च सिद्धवदुपदेशात । 
नहि “तस्वमसि’ इत्यत्य वाक्यस्यार्थस्तरवं सुतो भविष्यसीत्येवं परिणेतुं जल ब 
इयसृपिर्वासदेवः प्रतिपेदे्हं मनुरमवं यश्च ( बृह७ १।४।१० ) इति च सम्यग्दर्दानक्रालमेव 
तस्फळं सर्वात्मत्वं दशयति । तस्मादेकान्तिकी विदुषः केवल्यसिद्धिः ॥ ३२ ॥ 

( २० अक्षरध्यधिकरणम्‌ । स्‌० ३३ ) 

अक्ष्रथियां त्ववरोधः सामान्यतङ्कावाभ्यामोपसदव ततदुक्तम्‌ ॥ ३३॥ 

पद्च्छेइ- अक्षरधियाम्‌, तु, अवरोवः, सामान्यतद्भ।वाभ्याम्‌, ओपसदवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूचाथ--( अक्षरधियाम्‌ ) ब्रह्म विषयक विशेष प्रतिपेबक सत्र बुद्धियोंका सववत्र (अवरोधः) 
उपसंहार होना चाहिए, ( सामान्यतद्भावाम्थाम्‌ ) क्योंकि द्वत निरसन द्वारा ब्रह्म प्रतिपादन प्रकार 
सवंत्र समान है और वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सवंत्र एकल्पसे प्रत्यमिज्ञात होता है। ( औपसदवत्‌ ) जंसे 
उपसद इष्टि मन्त्र सवंत्र समान हैं ( तदुक्तम्‌ ) यह जेमिनोय सुत्रमें कहा गया है । 

& वाजसनेयके श्रृयते-“पएतद्दै तदक्षरं गार्गि ब्रह्मगा अभिवदन्स्यस्थूळमनण्महस्वमदी- 
घंमलोहितमर्नेहम्‌' (बृह० ३।६।८) इत्यादि । तथाऽऽथवंणे श्रूयते -'अथ परा यया तदक्षरम घि- 
“ब्रह्मणा सह ते०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर और पर-हिरण्यगमका अन्त होनेपर विमल अन्तःकरणवाले 
ज्ञानी ब्रह्माके साथ ब्रह्मस्वरूपको प्राप्त होते हैं ) ऐसी स्मृति-कूमंपुराण है । प्रत्यक्ष फळवाला होनेसे 
ज्ञानमें फल अमावकी आशङ्का नहीं हो सकती । परन्तु अनुभवमें न आनेवाला कमं-फरू स्वगं आदिमें 
“होगा कि नहों' ऐसो आशङ्का हो सकती है । ज्ञानका फल तो अनुमवमें आढ है अर्थात्‌ सिद्ध है, क्योंकि 
“यस्साक्षाद्परोक्षाद्रह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म दै ) ऐसी श्रुति है, ओर तत्वमसि’ इसप्रकार 
सिद्धवत्‌ उपदेश है । 'तत्त्वससि” इस वाक्यका अथं “वह तू मृत होगा’ इसप्रकार परिणित नहीं किया 
जा सकता । 'तद्धेतत? ( उसे आत्मरूपसे अनुभव करते हुए वपि वामदेवने जाना--मैं मनु हुआ 
और सूये मी ) यह श्रुति ठत्वज्ञान कालमें ही उसका फल सर्वात्मत्व दिखलाती है । इसलिए विद्वानुकी 
कैवल्य सिद्धि अव्यमिचरित है ॥ ३२॥ 

चाजसनेयकमें 'एतद्वैतदक्षरस्‌०' ( याज्ञवल्वय-हे गार्गी ! जो तुमने मुझसे पूछा कि आकाश 
किसमें ओत-प्रोत है, वह यह है, ब्रह्मवेत्ता तो उस तत्वको अक्षर कहते हैं, वह अस्थूल, अनणु, 
बह्व, अदीघं, अलोहित ओर अस्नेह है) इत्यादि भूति कहती है । उसी प्रकार आयवणमे अथ परा०' 


# “तत्त्व मसि’ ( तत्‌-तस्य, प्वम्‌, लकी उपासना करके मरणानन्तर उस ब्रह्मका 
होगा ) इस भूति वाक्यका यह अये नहीं हो सकता, क्योंकि वतंमानकाछके उपदेशमे भविष्यतक्ा 
और जीवित दश्चामें मरणका अध्याहार अयुक्त दै और कल्पना ह 2 हु म टी: ल 
अह / ज्ञानके उत्पत्तिकालमें ही विद्वानुको सर्वात्ममाव फळ 
पात्या । र 2 ती विद्याके समान अविरादि मागका उपसंहार नहीं है ॥ ३२ । । 

& इस अधिकरणमें अक्षर ब्रह्मकी प्रमिति करानेवाले निपेध शब्द विषय हैं, उन श्र तियोमें 
जहाँपर जितने निषेथोंका श्रवण दै वे सम्पूणं इतका निषेध कर सकते हैं कि नहीं ? इस प्रकार संसव 
ओर असंभव होनेके कारण “तासाम्‌' इत्यादिसे संशय कहते हैं । पूर्वेपक्षमे लाघव फल है अर्थात्‌ 
उन निषेध शब्दोंकी तत्‌-तत्‌ शाखामें व्यवस्था है, सिद्धान्तमें दोनों दोषोंका अभाव फल है, क्योंकि 
यदि श्रुत निषेय शब्दोंसे श्रश्रुत निषेध शब्द मी लक्ष्य हों, तो लक्षणा प्रयक्त होगी, यदि ये लक्ष्य न हों 
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गम्यते यत्तदद्रेस्यमग्राह्ममगोत्रमव्णम्‌' (सु० १।१।५) इत्यादि, तथेवान्यत्रापि विरोषनिराकर- 
णद्वारेणाक्षरं परं ब्रह्म श्राव्यते। तत्र च कक्षित्केचिदतिरिक्ता विरोषाः प्रतिषिभ्यन्ते । तासां 
विशेषप्रतिषेघवुद्धीनां कि सर्वासां सर्वत्र प्राप्तितत व्यवस्थेति संशये, शुतिविभ्ागाद्व्य- 
चस्थाप्रा्तादुच्यते-अक्षरविषयास्तु विशेषध्रतिषेधवुद्ध्यः खर्चाः सर्वत्रावरोद्धव्याः सामा- । 
न्यतद्वावाभ्याम--समानो हि सर्वत्र विशेषनिराकरणरूपो ब्रह्मप्रतिपादलप्रकारः । तदेव 
च सर्वत्र प्रतिपाद्यं त्रह्माभिन्नं प्रत्यभिज्ञायते । तत्र किमित्यन्यच् छता वुद्धयो5न्यच न 
स्युः? तथा च 'आनन्दादृयः प्रधानस्य’ ( ब्रह्मसूत्र ३।३।११ ) इत्यत्र व्याख्यातम्‌ । तत्र 
विघिरूपाणि विशेषणानि चिन्तितानीह प्रतिपेधरूपाणीति विशेषः। प्रपञ्चाशश्वायं चिन्ता- 
भेदः। % औपसदवदिति निदशनम्‌। यथा जामदग्न्ये$हीने पुरोडारिनीपूपलत्छु चोदि- 
तासु पुरोडाराप्रदानमन्त्राणाम्‌ 'अग्नेवंहोंत्र वेरध्वरम्‌' इत्येचमादीनामुद्वादवेदोत्पज्ञानामप्य- 
ऽवयुभिरमिसंवन्धो भवति, अध्वयुकतेकत्वात्पुरोडाशप्रदानस्य प्रधानतन्त्रत्वाच्याङ्ञानाम्‌। 
(तथा जिससे वह अक्षर परमात्मा अधिगत होता है, वह परा विद्या है । वह जो अद्रेश्य--सव बुद्धि 
इन्द्रियोंका अविषय, अग्राह्य-करमेन्द्रियोंका अविषय, अगोत्र-अनन्वय ओर अथण है) इत्यादि श्र ति कहतो 
है । इसी प्रकार अन्य शाखामें भो विशेष निराकरण दारा अक्षर पर ब्रह्मका श्रवण कराया जाता है। 
उनमें कहींपर कुछ अविरिक्त-अधिक विशेषोंका प्रतिषेव होता है । कया उन विशेष प्रतिषेषक बुद्धियोंको 
सवत्र प्राप्ति है अथवा व्यवस्था है, ऐसा संशय होनेपर श्र तियोंके विमागसे निषेध बुद्धियोंकी तत्‌-तत्‌ 
` झाखामें व्यवस्था प्राप्त होनेपर कहा जाता है- अक्षर विषयक सब विशेष प्रतिषेधक बुद्धियोंका 
सवंत्र उपसंहार होना चाहिए, क्योंकि सामान्य और तद्भाव हे । विद्वेष निराकरणात्मक ब्रह्मका प्रति 
पादन प्रकार सत्र समान है। और वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सत्र अभिन्नरूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है। 
वहाँ एक शाखामें की गई वुद्धियाँ अन्य शाखामें क्यों नहीं होनी चाहिए । उसी प्रकार 'आनन्दाद्यः 
प्रधानस्य’ इस सुनरमें व्याख्यान किया गया है । उसमें विधि रूप विशेषणोंका विचार किया गया है 
ओर यहाँ निषेषरूप विशेषणोंका विचार किया जाता है, इतना इन दोनों अधिकरणोंमें विशेष (भेद) 
है । और यह पुन: किये जानेवाला विचार विशेष उसोके विस्तारके लिए है । ओपसदकें समान । यह 
दृष्टान्त है । जसे जमदरिन द्वारा किये गये अहीन ( चार दिनमें अनुष्ठित अहीन नाकक सोमयाग में 
पुरोडाश्च युक्त उपसद इष्टियोंका विधान होनेपर 'अग्नेषेहोंत्रं वेरध्वरस्‌? ( देवताओंका होत्र 
ओर अध्वर कमं अग्निसे ही सम्पन्न होते हैं ) इत्यादि उद्गाताके वेदमें उत्पन्न हुए पुरोडाश प्रदान 
मन्त्रोका भी अघ्वयुंके साथ सम्बन्ध होता है, क्योंकि पुरोडाश प्रदान अध्वयुं कतूंक होता है और 


अङ्ग प्रघानके अधीन होते हैं। वसे ही यहाँ भी अक्षरके अधीन होनेसे जहाँ कहींपर भी उत्पन्न हुए 
उभके विशेषणोंका सत्र अक्षरके साथ सम्बन्ध है, ऐसा अर्थ है । वह प्रथम काण्डमें 'गुणसुख्य- 


CV सत्यानन्दी दीपिका 
तो सम्पूणं द्ेतका निषेध सिद्ध होनेसे निविशेष ब्रह्मज्ञानका अमाव दोष होगा, अतः एक शाखागत 
निषेध वाक्योका अन्य शाखागत विषेध वाक्योंके साथ एक वाक्यता होनेसे उपसंहार युक्त दै । 

ॐ जमदरग्निः पुष्टिकामश्चत्रात्रेणायजत' ( पुष्टिकी कामनावाले जमदग्निने चार दिनमें अनुष्ठित 


अहीन नामक सोम याग किया ) जमदग्निकृत होनेसे इस यज्ञका नाम भी जामदग्त्यहीन पड़ा है। 
उसमें 'पुरोडाशिन्य उपसदो अवन्ति' इससे पुरोडाद्य साध्य उपसद इष्टियोंका तैत्तिरीयमें विधान है, 


इन इष्टियोंका कर्ता अध्वयु' है, अतः 'अग्नेवहोत्रं वेरध्वरम' इत्यादि सामवेदमें उत्पन्न हुए मन्त्रोंका 
इन उपसद्‌ इष्टियोंमें विनियोग होनेसे अध्वयुसे ही उनका प्रयोग होना चाहिए, उद्गातासे नहीं । 
मन्त्रोंका सामवेदमें उत्पन्न होनेसे उद्गातासे प्रयोग हो और विनियोग विधिसे अध्वयुसे प्रयोग हो 


ad 


Re) 


यह?) २ 
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पचमिहाप्यक्षरतन्त्रत्वात्तद्विरोषणानां यज्ञ कचिद्प्युर्पन्नानामक्षरेण सर्वात्राभिसंवनन्‍्ध 
इत्यर्थः । तदुक्तं प्रथमे काण्डे गुणसुख्यन्यतिक्रमे तद॒थंत्वान्युल्यन घेदसंयोगः' ( जै० सू० 


३।३।८ ) इत्यञ्च ॥ ३३ ॥ 
( २१ इयद्धिकरणम्‌। स्‌० ३४) 
इयदामननात्‌ ॥ ३४॥ 

सून्ञार्थ-विद्या एक ही है, क्योंकि 'द्वा सुपर्णा' ओर “ऋतं पिवन्तौ' इन दोनों मन्त्रोमे भी 
इयत्तासे परिच्छिन्न वेद्य एक ही है। 

$ द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्ष परिषस्वजाते । तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत््यनक्षन्न- 
न्यो अमिचाकश्चीति' ( सु० ३।१।१ ) इत्यध्यात्माधिकारे मन्त्रमाथर्वणिकाः श्वेताश्वतराश्च 
पठन्ति । तथा कठाः “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहाँ प्रविष्टौ परमे पराधे । छायातपौ ब्रह्मविदो 
बदन्ति पञ्चाझयो ये च न्निणाचिकेताः' (क० ३।१) इति । किमत्र विद्येकत्वमुत विद्यानानात्व- 
मिति संशयः। किं तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्यानानात्वमिति। कुतः ! विशेषद्शंनात्‌। द्वा खुपणं- 
त्यत्र ह्येकस्य भोक्तृत्वं इश्यते एकस्य चाभोक्तृत्वं इञ्यते। “ऋतं पिबन्तौ' इत्यत्रोमयोरपि 


ओक्तुत्वमेच इच्यते तदवे यरूपं भिद्यमानं विद्यां भिन्द्यादित्येघँ प्रासे ्रवीति-विद्यैकत्वमिति। 


च्यतिक्रमे०' ( गुण और मुख्यका विरोध होनेपर मन्त्रात्मक वेदका मुख्य-वलवत्तर अघ्वयुंके साथ 
संप्रयोग है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है ) यहाँपर कहा गया है ॥ ३३ ॥ 

द्वा सुपर्णा०' ( सुन्दर पंखवाले नियम्यनियामक माववाले सवदा साथ ही रहुनेवाले, सखा- 
समान आख्यानवाले दो पक्षी शरीर नामक समान-एक वृक्षका आश्रयकर रहते हैं उनमेंसे एक तो 
क्षेत्रज्ञ स्वादिष्ट कमेफलका भोग करता है ओर दूसरा भोग न कर केवल साक्षीरूपसे देखता रहता है ) 
इसप्रकार अघ्यात्मप्रकरणमें आथवंणिक ओर स्वेताइवतर मन्त्र पढ़ते हैं। और “ऋतं पिबन्तौ ०? 
( ब्रह्मवेत्ता कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिरूप गुहाके भीतर प्रकट ब्रह्म स्यानमें प्रविष्ट हुए अपने कमं- 
फलको भोगनेवाले छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण दो [ तत्त्व ] हैं। यही वात जिन्होंने 
तीन वार नाचिकेताग्तिका चयन किया है वे पञ्चाग्निकी उपासना करनेवाले मी कहते हैं ) इसप्रकार 
कठ दाखावाले कहते हैं। क्या यहाँपर विद्या एक है अथवा नाना है, ऐसा संशय होता है, द 
क्या प्राप्त होता है ? पू्वपक्षी--विद्या नाना है । किससे ? इससे कि विशेषका दशंत दै । द्वा सुपंणा 
यहाँ एकमें भोक्तृत्व देखा जाता है और दूसरेमें अमोकतृत्व देखा जाता है । ओर “ऋतं पिबन्तो’ 
इसमें दोनोंमें भी मोक्तृत्व ही देखा जाता है । इसलिए वेदका ख्प भिन्न होता हुआ तिका भिन्न 
करेगा । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते है--विद्या एक है, किससे १ इससे कि दोनों इन 


इसप्रकार गुण और  मुख्यका विरोध होनेपर मुख्य-बलवत्तर अध्वयुके साथ मन्यात्मक वेदका संप्रयोग 
है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है, यह सूत्रका अत है । सामवेदोय मन्त्र उत्पत्ति 
परक हैं ओर उनका विनियोग यजुवंदमे है, अतः उत्पद्यमान विनियुज्यमानके लिए श है, इससे 
उनका अध्वयुंसे ही संप्रयोग होना युक्त है । अधिक द्याबरमाष्यमें देखना चाहिए ॥ ३३ । जे 

ॐ इन दोनों मन्त्रेमि प्रतिपादनका प्रकार मिन्न है ओर ज्ञेय एक मान होता है, अतः “किस्‌ 
इत्यादिसे संशय कहते हैं । “ऋतं पिबन्तौ' इस ऋतपान वाक्यमें “अक्षरं यहा यत्परस्‌ (कठ० १1३1२) 
( जो परम अक्षर ब्रह्म है ) इन ग्रुणोंका श्रवण दै । और 'द्वा सुपर्णा bes हा pa छ 
आदि घमं हैं। पु्वपक्षमे इत घर्मोका परस्पर अनुपसंहार फल है, सिद्धान्तमें घर्मोका उपसद 
ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादक वाक्योंका एक अयं होनेसे उपसहार है॥ ३४॥ 


७०४ ब्रझसूज-जाङ्करभाष्य [ अ०३ पा०३ 


कुतः ? यत उभयोरप्यनयोर्मन्त्रयारियत्तापरिच्छिन्नं द्वित्वोपतं वेद्यरूपमभिन्नमामनन्ति। 
नडु दशितो रूपभेदः नेत्युच्यते, उभावप्येतौ मन्त्रो जीवद्वितीयमीश्वरं प्रतिपादयतः, 
नार्थान्तरम्‌ । {द्वा सुपर्ण’ इत्यन्न ताचत्‌ “अनश्नन्नन्यो अभिचाकशोति' इत्यशानायाद्यतीतः परः 
मात्मा प्रतिपाद्यते। चाक्यदोषेऽपि च स एव प्रतिपाद्यमानो इस्यते । 'जुटं यदा परयत्यन्यमी- 
शमस्य महिमानम्‌” ( श्वे ७७ ) इति। “ऋतं पिवन्तौ' इत्यत्र लु जीवे पिवत्यशानायाद्यतीतः 
परमात्मापि साहचर्याच्छनिन्यायेन पियतीत्युपचर्यते, परमात्मप्रकरणं ह्योतत्‌- “अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' (क० २।१४) इत्युपक्रमात्‌। तद्विषय एच चात्रापि वाक्यशेषो भवति-- 
“यः सेतुरीजानानामक्षरं ब्रह्म यस्परम्‌' ( क० ३।२ ) इति । “गुहां प्ररिष्टावास्मानो हि’ ( ब्रहमसून् 
१।२।११) इत्यत्र चेतत्प्रपञ्चितम्‌। तस्मान्नास्ति वेद्यभेदस्तस्माच्च विद्येकत्वम्‌। अपि च 
त्रिष्वप्येतेषु वेदान्तेषु पौर्चापर्यालोचने परमात्मतिद्येचावगस्यते । तादात्म्यविवक्षयैव 
जीवोपादानं नार्थान्तरच्रियक्षया। नच परमात्मविद्यायां भेदाभेदविचारावतारोऽस्ती- 
त्युक्तम्‌ । तस्मातापद्धार्थ एवैप योगः। तस्माच्चाधिकघर्मापसंहार इति ॥ ३४ ॥ 
( २१ अन्तराधिकरम्‌ । सू० ३५-३६ ) 
अन्तरा भूठग्राम३त्स्वात्मनः ॥ ३५॥। 
पद्च्छेद्--अम्तरा, भूतग्रामवत्‌, स्वात्मनः । 
सूत्रार्थ--यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म' 'य आत्मा सर्वान्तरः' इन दोनों श्रुतियोंमें मी (स्वात्मनः) 


स्वात्माके ( अन्तरा ) सर्वान्तरत्वका कथन है । इससे विद्या एक ही है। ( भूतग्रामवत्‌ ) जैसे भूत- 
समुदायमें एक ही सर्वान्तर आत्मा प्रतिपादित है । 


& यत्साक्षादपरोक्षादूयह्म' “य आत्मा सर्वान्तरः’ (ब्रह ३।४।३-३।५।१) इत्येचं द्विरुष स्त- 
कहोलऽछनयो नेरन्तर्येण वाजसनेयिनः समामनन्ति। तत्र संशयः-विद्यैकत्व॑ वा स्याडिद्या- 


ज NSS पवि 07:22: 6:27. : 
मन्त्रोमें मी इयत्तासे परिच्छिन्न, द्वित्व युक्त वेदरूप अभिन्न ही कहते हैं । परन्तु रूपका भेद दिख- 


लाया गया है ? नहीं, ऐसा कहते है-ये दोनों मन्त्र मी जोव और द्वितीय ईश्वरका प्रतिपादन करते हैं, 
भिन्न अर्थका नहीं । “द्वा सुपर्णा' इस मन्त्रमें तो “अनश्नन्नन्यो अभिचाकशीति’ वुमुक्षा आदिसे 
छतीत परमात्माका प्रतिपादन होता है, ओर “जुट यदा०' ( जव अनेक योगमार्गोंसे सेवित और देह 
आदिसे भिन्न परमातमा और उसकी महिमाको देखता है उस समय शोक रहित हो जाता है ) इस 
वाक्यशेषमें भी वही परमात्मा प्रतिपाद्यमान देखा जाता है। “ऋतं पिबन्तौ' इस मन्त्रमें तो जीवके 
पान करनेपर भूख आदिसे अतीत परमात्मा भी साहचयसे छत्रिन्यायसे पान करता है, ऐसा उपचार 
होता है, क्योंकि “अन्यत्र घर्माद०' ( शास्त्रीय धर्मानुष्ठान तथा उसके फल, कर्ता, करण आदिसे 
पृथक्‌ है, अधमंसे पृथक्‌ है ) इस उपक्रमसे यह परमात्माका प्रकरण है । आथर्वणिक आदि वाक्यके 
समान यहाँ भी “यः सेतुरीजानानामक्षरम्‌? ( जो यजन करनेवाळोंके लिए सेतुके समान है, जो अक्षर 


परब्रह्म है ) यह वाक्यरोष परमात्मविषयक ही है। "गुहा प्रविष्टावात्मानौ हि” इस सूत्रमें इस . 


विपयका विस्तार पूर्वक विचार किया गया है। इसोसे वेद्यका भेद नहीं है और इससे विद्या एक है । 
किञ्च पूर्वापरका विचार करनेपर इन तीनों (आथवेणिक, श्वेताश्वतर और काठक) वेदान्तोंमें परमा:म- 
विद्या ही अवगत होती है और जीवका ग्रहण तो तादात्म्यविवक्षासे है अन्य अथंकी विवक्षासे नहीं 
है। इससे परमात्मविद्यामें भेद अथवा अभेदके विचार करनेका अवतरण नहीं है, ऐसा कहा जा चुका 
है । इसलिए यह सूत्र विस्तारे लिए ही है और इससे अधिक घर्मोका उपसंहार है ॥ ३४॥ 
“यस्साआद्परोक्षादूनह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) 'य आत्मा सर्वान्तरः? ( जो अत्मा 


अधि० २० खू० २६ ] आषाजुवाद-सत्यानन्दी दीपिकासदित ७०५ 


नानात्वं वेति ? विद्यानानात्वमिति तावत्पाप्तम, अभ्याससाम - 
नतिरिक्तार्थ द्विरास्नानमनर्थकमेव स्यात्‌ रा पद तन 
द्विद्याभेद इत्येवं प्राप्ते प्रत्याह-अन्तराम्नानाविशेषात्स्वात्मनो विद्येकत्वमिति । सर्वान्तरो 
हि स्वात्मोभयतराप्यविशिष्टः पृच्छथते च त्युच्यते च। न दि द्वावात्मानावेकस्मिन्देदे 
खर्वान्वरो संभवतः । तदा ह्येकस्याञ्जसं सर्वान्तरत्वमवकरप्येत, एकस्य तु भूतग्रामव- 
जैव सर्वान्तरत्वं स्यात्‌ । यथा च पश्चभूतसमूहे देहे पृथिव्या आपो $न्तरा अद्भ्यस्तेजो- 
5न्तरमिति सत्यप्यापेक्षिके5न्तरत्वे नेव मुख्य सर्वान्तरत्व भवति, त थेहापीत्यथः। अथवा- 
भूतभ्रामवदिति श्रुत्यन्तरं निद्शंयति। यथा-'एको देवः सवभूतेषु गूढः सवंब्यापी सवंभूता- ` 
न्तरात्मा' ( श्वे० ६११ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे समस्तेपु भूतग्रामेष्वेक एव सर्वान्तर आत्माम्ना- 
यते, पवमनयोरपि ब्राह्मणयोरित्यर्थः । तस्माद्वेचेक्याद्विद्येकत्वमिति ॥ ३५ ॥ 


अन्यथा भेदानुपपत्तिरिति चेज्ञोंपदेश्यान्वरवत्‌ ॥ ३६॥ ` 
पद्च्छेद--अन्यथा, भेदानुपपत्तिः २ इति, चेत्‌, न, उपदेशान्तरवत्‌ । 
सूनाथ--( अन्यथा ) यदि विद्याका भेद न माना जाय, तो ( भेदानुपर्पात्तः ) श्रुतिभेद 
अनुपपन्न होता है, ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि ( उपदेशान्तरवत्‌ ) जेसे 
छान्दोग्यमें तत्वमसि’ इसका नौ वार अभ्यास होनेपर भी विद्याभेद बौर अनुपपत्ति नहीं है, वेसे 
प्रकृतमें भी समझना चाहिए । 


सर्वान्तर है ) इसप्रकार उषस्त और कहोलके दो वार प्रश्नोमें नैरन्तयंसे वाजसनेयी कहते हँ । यहाँ 
संशय होता है कि विद्या एक है अथवा विद्या नाना है? पूवपक्षी-विद्याएं धनेक हैं, ऐसा प्राप्त 
होता है, क्योंकि अभ्यासकी सामथ्यं है । अन्यथा न्यूनता और अधिकतासे रहित अथंमें दो वार कथन 
निरथंक होगा । इससे जैसे 'यजति' पदके अभ्याससे कर्मका भेद है, वसे ही अम्याससे विद्याका भेद 
है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण करते हैं-स्वास्मामें सर्वान्तरत्व दोनों श्रुतियोमें 
समानरूपे कहा गया है, अतः विद्या एक है, क्योंकि सबके आम्यन्तर स्वात्माके विषयमें दोनों स्थलों- 
में भी समानरूपसे प्रदन और प्रतिवचन है । एक देहमें दो आत्माओंका सर्वान्तरत्व संभव नहीं है, 
यदि एकका कहो तो सर्वन्तरत्व मुख्यरूपसे हो सकता है ओर दुसरेका भूतग्रामके समान सर्वा- 
न्तरत्व नहीं होगा । जैसे पाँच मूतोके समूहदेहमें पृथिवीसे जल आम्यन्जर है और जलसे तेज आन्तर 
दे इसप्रकार आपेक्षिक आन्तरत्व होनेपर मी उनमें मुख्य सर्वान्तरत्व नहीं है, वसे यहाँ मी समझना 
चाहिए, ऐसा अयं है । अथवा भूतग्रामवत्‌ अन्य थुतिका दृशन्त कहते हैं-जेसे “पको देवः०' ( सम्पूण 
प्राणियोमें स्थित एक देव है, वह सबंव्यापक ओर समस्त मूतोंका बन्तरास्मा है ) इस मन्त्रर्मे समस्त 
भूत समुदायमें एक ही सर्वान्तर आत्मा कहा जाता है, वंसे इन दोनों ब्राह्मणोंमें मी एक ही आत्माका 
सर्वान्तरत्व है, ऐसा अथं है । इसलिए वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक है॥ ३५॥ 
8४४2 : ( बृइ० ३।४।१ ) इसप्रकार 
१४ 'यत्साक्षादपरोक्षाद्ग्रह्म य आत्मा स eR 
उषस्त चाक्रायणने याज्ञवल्यसे प्रश्‍न किया उसके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने प्राण आदिके प्रेरक सबके साक्षी 
आत्माका प्रतिपादन किया, और "यदेव साक्षादपरोक्षाद्महझ' (बृह० २1५14 ) इसतरह कहोलके प्रश्‍नके 
उत्तरम याज्चवल्क्यने भूख आदिसे अतीत ब्रह्मका प्रतिपादन किया है । इसप्रकार इन दोनों ब्राह्मणोंमें प्रश्‍न 
। आदिके अस्यासते और सर्वान्तरके प्रत्यमिज्चानसे एक विद्या है अथवा बट ? Dn 
47 पुर्वेपक्षमे अनेक विद्याएं हैं, क्योंकि 'समिधो यजति' “स्वाहाकार यजति' जसे यहाँ अम्याससे 
| “ ८९ 
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अथ यदुक्तम--अनभ्युपगस्यमाने विद्याभेद आम्नानभेदाञुपपत्तिरिति, तत्परिह- 
तव्यम्‌ । अन्रोच्यते-नायं दोषः, उपदेशान्तरचदुपपत्तेः। यथा ताण्डिनासुपनिषदि पष्टे 
प्रपाठके 'स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति नचक्कत्बोऽप्युपदेरो न विद्याभेदो 
भवत्येवमिहापि भविष्यति । कथं च नचङृत्वोऽप्युपदेरो विद्यासेदो न भवति ? उपक्रमो- 
पसंहाराभ्यामेकार्थतावगमात्‌, सूय एव मा भगवान्विज्ञापयतु' ( छा० ६।८।७ ) इति चेक- 
स्यैवार्थस्य पुनः पुनः प्रतिपिपादयिषितव्यत्वेनोपक्षेपात्‌, आइाङ्कान्तरनिराकरणेन चास- 
कृदुपदेशोपपत्तेः | एवमिद्दापि प्रइनरूपाभेदात्‌ ‘अतोऽन्यदातंम' (ब्ृह० ३।४।२-३।५।१) इति 
च परिसमाप्त्यविशेषादुपक्रमोपसंहारो तावदेकार्थविषयो इश्येते । “यदेव साक्षादपरोक्षा- 
द्ह्म' ( बृह० ३।५।१ ) इति द्वितीये प्रश्‍न एवकारं प्रयुञ्जानः पूर्व्ररन गतमेचार्थुत्तरच्राचु- 
कृष्यमाणं दर्शयति । पूर्वेस्मिश्च ब्राह्मण कार्यंकरणव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः कथ्यते, - 
उत्तरस्मिस्तु तस्यैवाशनायादिसंसारघर्मातीतत्वं कथ्यते, इत्येकार्थतोपपत्तिः। तस्मा- 


देका चिद्येति ॥ ३६ ॥ 
( २३ व्यतिद्दाराधिकरणम्‌ । सु० ३७ ) 
व्यतिहारो विशिंषन्ति हीतरवत्‌ ॥ ३७॥ 

पद्च्छेद्‌-व्यतिहारः, विशिषन्ति, हि, इतरवत्‌। 

सून्राथ--( इतरवत्‌ ) सर्वात्मत्व आदि गुणोंके समान ( व्यतिहारः ) यह व्यतिहार भी 
उपासनाके लिए कहा गया है, ( हि) क्योंकि शतिको कहनेवाले 'त्वं वा अहमस्मि’ इस प्रकार उमय- 
का निर्देशकर ( विशिंषन्ति ) उन्हें विशिष्ट करते हैं । 

+ तथा--'तयोःहं सोऽसौ योऽसौ सोऽहस्‌' इत्यादित्यपुरुषं प्रकृत्यैतरेयिणः समा- 

जो यह कहा गया है कि विद्याभेद स्वीकार न करनेपर मन्त्रोंके भेदकी अनुपपत्ति होती है, 


उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते है--यह दोष नहीं है, क्योंकि अन्य उपदेशके समान 
उपपत्ति होती है । जैसे ताण्डयोंके उपनिषद्के छठे अघ्यायमें 'स आत्मा तत्वमसि’ ( वह आत्मा 


है, स्वेतकेतु ! वह तु है ) इसप्रकार पिता उद्दालक द्वारा नौ वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका 
भेद नहीं है, बसे यहाँ भी होगा । परन्तु नो वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका भेद क्‍यों नहीं 
होता ? इससे नहीं होता कि उपक्रम और उपसंहारसे एक अथं अवगत होता है। “भूय एव०' (हे 
भगवन ? आप मुझे फिर समझाइये ) इसप्रकार एक ही अथंकी पुनः पुनः प्रतिपादनकी इच्छाका 
विषय होनेसे ओर अन्य आाशङ्काके निवारणसे वार-वार उपदेश उपपन्न होता है, अत। विद्याका 
भेद नहीं होता । वसे ही यहाँ भी प्रश्‍्नरूपके अभेद होनेसे विद्याका भेद नहीं है । “अतोऽन्यदातंस' 
( उस आत्मासे भिन्न विनाशी है ) इसप्रकार परिसमाप्तिका मी एकरूप होनेसे उपक्रम ओर उपसंहार 
एकाथंविषयक देखनेमें आते हैं । 'यदेव साक्षादपरोक्षाद्न्रह्' इसप्रकार द्वितीय प्ररनमें मी 'एव' का 
प्रयोग करनेवाले ऋषि पूव॑प्रष्नगत अथंका उत्तर प्रस्नमें अनुकषंणकर दिखलाते है । पुव ब्राह्मणमें 
कायं-करणसे भिन्न झात्माका अस्तित्व कहा जाता है और उत्तर ब्राह्मणमें उसको ही भूख आदि संसार 
घमसि अतीत कहा जाता है, इसप्रकार एकाथंता उपपन्न होती है, इससे एक विद्या है ॥ ३६॥ 

जसे 'तद्यो$हं०' ( जो मैं हूं वही आदित्य मण्डलस्य पुरुष है और जो वह है वह मैं हुँ) इस 


सत्यानन्दो-दीपिका 
फमंका भेद है, वेसे आत्माके अम्याससे यहाँ विद्यामें भेद है । इसलिए इनके: परस्पर धर्मोका अनुपसंहार 
है, सिद्धान्तमें इनके घर्मोका परस्पर उपसंहार है । सिद्धान्ती-एक विद्या है, क्योंकि दोनों ब्राह्मणोंमें 
प्रश्‍न और प्रतिवचन एक आत्मविषयक है । इसलिए वेद्य एक होनेसे विद्या मी एक है ॥ ३५ ॥ 
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मनन्ति, तथा जाबालाः--'त्वं वा अहमस्मि भगवो देवतेऽहं वै खमसि' 
किमिह व्यतिहारेणोभयरूपा मतिः कर्तव्योतैकरूपैचेति १ कल सक ना 
त्मन इश्वरे णेकत्वं मुकर्वाऽन्यरिकचि च्चिन्तयितव्यम र्ति । यदि चैवं चिन्तयितब्यो विशेष 
परिकल्प्येत, संखारिणसचेश्वरात्मत्वमोश्वरस्य संसार्यात्मत्वमिति । तत्र संसारिणस्ताव- 
दीश्वरात्मत्वे उत्कर्षो भवेत्‌, ईइचरस्य तु संसार्यात्मत्वे निकषः ऊतः स्यात्‌, तस्मादैक- 
रूप्यमेव मतेः। व्यतिद्दारास्नायस्त्वेकत्वरढीकाराथं इति । & एवं प्रासे प्रत्याह-व्य ति- 
हरोऽयमाध्यानायास्नायते, इतरवत्‌ । यथेतरे गुणाः सर्वातमत्वप्रशुतय आध्यानायाम्ना- 
यन्ते, तद्वत्‌ । तथा हिं विशिषन्ति समाम्नातार उभयोच्चारणेन 'त्वमहमस्म्यहं च स्वमसि' 
इति । तञ्चोभयरूपायां मतौ कतंव्यायामर्थवद्ववति । अन्यथा हीदं विशेषेणोमयाम्ना- 
नमनर्थक स्यात्‌, एकेनैव कृतत्वात्‌ । ननूभयाम्नानस्यार्थेविरोषे परिकल्प्यमाने देवतायाः 
संसार्यात्मत्वापत्तेनिकर्षः प्रखज्येतेत्युकम्‌-नेष दोषः, पेकात्म्यस्यैवानेन प्रकारणानु- 
चिन्त्यमानत्वात्‌। नन्वेचं सति स पवैकस्वदढीकार आपद्ये त। न बयमेकत्वदृढीकारं 


चारयामः । किं तहिं? व्यतिद्दारेणेह द्विरूपा मतिः कर्तव्य, वचनप्रामाण्यात्‌, नेकरूपे- 


प्रकार आदित्य पुरुषको प्रस्तुतकर ऐतरेयश्चाखावाले कहते हैं, ओर “स्वं वा०” (हे देवता ! तू ही 
मै हुँ और मैं ही तु है इस प्रकार जावाळ कहते हैं। यहाँ संशय होता दै कि क्या यहाँ व्यतिहार 
( विशेषणविरोष्यमाव ) से उमथरूप मति करनो चाहिए अथवा एकल्प हो? पू्पक्षी-ऊहते हैं-- 
एकरूप ही मति करनी चाहिए, क्योंकि इस व्यतिहारमें आत्माका ईस्वरके साथ एकत्वके विना 
अन्य कुछ भी चिन्तनीय नहीं है । यदि जोवको ईश्वररूपता ओर ईस्वरमें जोवल्पता इस प्रकार 
चिन्तन योग्य विशेषकी कल्पनाकी जाय तो संसारी जीवको ईरवरात्मत्व होनेपर उसका उत्कष होगा 
और ईश्वरको जीवात्मत्व स्वीकार करनेपर उसका अपकषं होया, इसलिए मति एकरूप ही है । “स्वं वा! 
यह व्यतिहार श्रुति तो एकत्वको दृढ करनेके लिए है। सिद्धान्ती--ऐसा प्रा होनेपर निराकरण 
करते हैं--यह व्यतिहार उपासनाके लिए कहा जाता है, अन्यके समान, जैसे सर्वात्मत्व आदि अन्य 
गुण उपासनाके लिए कहे गये हैं, वेसे यह व्यतिहार भी कहा गया है। क्योंकि श्रुति कहुनेवाले 
'त्वमइमस्न्यहं च त्वसि’ इसी प्रकार दोनोंके उच्चारणे उन्हें इस तरह विशिष्ट करते हैं । और वह- 
उमयोच्चारण उमयरूपसे मति करनेपर साथक होता है, नहीं तो इस विशेषसे उभय श्र ति अनथंक होगी, 
क्योंकि एकके उच्चारणे हो एकरूप मति सिद्ध होगी । परन्तु यह कहा गया है कि उमय ध्‌ तिमें अथं 
विशेषक कल्पनाकी जानेपर देवतामें संसारो जोवात्मत्व आजानेसे अपकषत्व प्रसक्त होगा । यह दोष 


. नहीं है, क्योंकि एक स्वरूपताका ही इस प्रकारसे अनुचिन्तन है । परन्तु ऐसा होनेपर वहो एकत्वका 
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& जीष और ईष्वर दोनोंके परस्पर विशेषण-विशेष्यमावकों व्यतिहार कहा जाता है। यह 
व्यतिहार शति प्रतिपादित होनेसे और “इङ्ष्टष्िनिङृष्ट छता फळवती'' 'निकृष्टमें की गई उत्कृष्ट दृष्टि 
फलवाली होती है” इस न्यायसे संशय दी “ र स्पायसे जीवमें ईश्वर बुद्धि करनी चाहिए । 
पुवपक्षमें लाघव फल है, सिद्धान्तमें उसयभुति साथक ६ । 

सिद्धान्ती-_“त्व वा अहमस्मि भगवो देवतेऽहं वे त्वमसि" स आ 
भ अतः दोनोंमें दो प्रकारके चिन्तनका विधान किया जाता है। यदि एक बु 
पका विषान होता है. अतः असमान “बमो सोम्य ( जो वह है वह मं है ) बमहमस्मि इस 
प्रकार एक उच्चारण ही पर्याप्त था, तो पुनः व्तद्यो$इ सोऽसौ' ( जो मैं है सो वह दै) “अहं सो 
( मैं तु है) यह उच्चारण व्यथं होगा, अतः दोनों उच्चारणोंकी साथकताके छिए दो मति 


चाहिए । संदिग्ध अयेमें तो उक्त न्याय चरितायं हो सशता है, परन्तु यहाँ तो श्रुति प्रमाण है, बतः 
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त्येतावदुपपादयामः । फळतस्त्वेकत्वमपि डढीभवति। यथाऽऽध्यानाथ ऽपि सत्यकामादि- 
शुणोपदेशे तद्गुण ईश्वरः प्रसिद्ध थति, तद्वत्‌। तस्माद्यमाभ्यातव्यो व्यतिददारः समाने 
र विषय उपसंहतंन्यो अवतीति ॥ ३७ ॥ 
(२४ खत्याद्यधिकरणस्‌ । सू० ३८ ) 
सैव हि सत्यादयः ॥ ३८॥ 

पद्च्छेद्‌-सा, एव, हि, सत्यादयः । 

खून्नाथ--( सैव ) सत्यविद्या एक ही है, ( हि) क्योंकि “वद्यसत्सत्यम्‌' इसमें प्रकृत उपास्य 
हिरण्यगमंका आकर्षण है, अतः विद्याका भेद नहीं है, इसलिए समी ( सत्यादयः ) सत्य आदि 
गुणोंका अन्यत्र भी उपसंहार होना चाहिए । 

४ 'स यो हैतं महद्यक्षं प्रथमजं वेद सत्यं ब्रह्म! (वृह० ५।४।१) इत्यादिना वाजसनेयके 
सत्यविद्यां सनामाक्षरोपासनां विधायानन्तरमास्चायते-'तययत्तव्सत्यमसौ स आदित्यो य पुष 
एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्षिणेऽक्षन्धुरुपः’ (बृह० ५५।२) इत्यादि । तन्न खंदायः--कि हे 
एते सत्यविद्ये किंचैकेचेति ? द्वे इति तावत्प्राप्तम्‌ । भेदेन हि फलसंयोगो भवति-'जयती- 
साँछोकान्‌' ( बृह० ५।४।१ ) इति पुरस्तात्‌, ‘हन्ति पाप्मानं जहाति च' (बृह० ५।५।३।४) इत्यु- 
परिष्ठात्‌। प्रकृताकषंणं तपास्येकत्वादिति। & एवं प्रासे बूमः-एकेवेयं सत्यविद्येति। कुतः? 
इढीकरण प्रसक्त होगा । हम एकत्वके दृढीकरणका वारण नहीं करते, किन्तु यहाँ भर तिवचन प्रामाण्यसे 
व्यतिहारसे द्विरूप मति करनी चाहिए एकरूप नहीं, केवल यही हम उपपादन करते हैं। फलतः- 
अर्थंतः तो एकत्व भी दृढ होता है । जेसे सत्यकामत्व आदि गुणोंका उपदेश आव्यानके लिए होनेपर 
शी उन गुणोंवाला ईश्वर प्रसिद्ध होता है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए । इसलिए यह व्यतिहार 
ध्यान करने योग्य है ओर समान विषयमें उपसंहार करने योग्य है ॥ ३७॥ 

“स यो हैतं०' ( जो भी इस महत्‌, यक्ष-पूज्य प्रथम उत्पन्न हुएको 'यह सत्य ब्रह्म है” ऐसा 
जानता है वह इच लोकोंको जीत लेता है ) इत्यादिसे वाजसनेयकमें नाम अक्षरको उपासनाके साथ 
सत्यविद्याका विघानकर अनन्तर “तथत्तत्सत्यमसौ०? ( वह जो सत्य है वह यह आदित्य है । जो इस 
आदित्य मण्डळमें पुरुष है और जो भी यह दक्षिण नेत्रमें पुरुष हे ) इत्यादि श्रुति है । उसमें संशय 
होता है कि क्या ये दो सत्य विद्याएं हैं अथवा एक ही है? पूवपक्षी -दो हैं, ऐसा प्राप्त होता है । 
क्योकि “जयतीमाँल्लोकान्‌' (वह इन छोकोंको जीत लेता है अर्थात्‌ प्राप्त करता है) इस प्रकार पूवंकी 
उपासनामें ओर “हन्ति पाप्मानं ०” ( जो ऐसा जानता है वह पापका नाश करता है और उसे त्याग 
देता है ) ऐसा अन्तिम उपासनामें फलका संयोग भिन्नरूपसे है । प्रकतका आकपंण तो उपास्यके 
एकत्वसे है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यह सत्य विद्या एक ही है, किससे ? इससे कि 
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लन्योन्यास्मत्वका घ्यान करना चाहिए । ब्रह्ममें मनोमयत्व आदिके समान, जीवात्मत्वका ध्यानके 
लिए आरोप होनेपर भी अपकर्षत्व प्रसत नहीं होता । जहाँ उमय मति होती है, वहाँ एकत्व अथंसे 
सिद्ध होता है। इसलिए अहंग्रहोपासनामें इस व्यतिहारका उपसंहार करना चाहिए ॥ ३७॥ 

ॐ 'सत्यस्‌' यह नाम “तत्‌, यत्‌, तत्‌’ इन तीन आक्षरोंका है । प्रथम और अन्तिम अक्षर 
सत्य हैं और मध्य अक्षर अनृत है। वह दोनों ओरसे सत्यके साथ संपुटित होनेसै सत्य प्राय! ही होता 
दै, ऐसी सत्यविद्याके अङ्गरूपसे नाम बक्षरकी उपासना की गई है । जो वह पूर्वेमे कहा गया हृदयारूय 
है, वह पूर्वोक्त यक्षत्व शादि गुणवाळा ब्रह्म है, वह आदित्य मण्डलमें अक्षिमें जो पुरुष है वह है। 
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'तद्तत्सत्यस्‌ ( ३० ५।५।२ ) इति प्ररृताकपंणात्‌ । नचु चिद्याभेदेपि प्रकताकर्षणसुपास्यै- 
कत्वादुपपद्यत इत्युक्तम्‌। नेतदेवम्‌, यत्र तु विस्पात्कारणान्तराद्विदयाभेदः प्रतीयते ततरै- 
तदेचं स्यात्‌। अत्र तूभयथा संभवे तदचत्तत्सत्यमिति प्रकृताकपंणात्पूर्वविद्यासंबद्धमेव 
सत्यसुत्तरवाळष्यत इत्येकविद्यात्वनिश्चयः। यत्पुनरुक्त फलान्तरश्रवणाद्विद्यान्तरमिति 
अत्रोच्यते -तस्योपनिषद्षरहमिति चाङ्गान्तरोपदेरास्य स्तावकमिद्‌ फलान्तरश्चवणमित्य- 
दोषः। अपि चाथबादादेव फले कल्पयितव्ये सति विद्येकत्वे चावयवेषु भ्रयमाणानि 
बहुन्यपि फळाल्यवयविन्यामेव विद्यायामुपसंदतंव्यानि भवन्ति । तस्मात्सैवेयमेका सत्यः 
विद्या तेन तेन विशेषेणोपेतास्नातेत्यतः सवे एव सत्यादयो गुणा पकस्मिन्नेव प्रयोगे 
उपसंदरतंव्याः। & केचित्पुनरस्मिस्सूत्र इदं च वाजसनेयकमक्यादित्यपुरुषविषयं 
चाक्यम्‌, छान्दोग्ये च-'अथ य पपोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुपो इश्यते (छा० १।६।६), 'अथ य 
पषोऽक्षिणि घुरुपो इइ्यते ( छा० ४।१५।१ ) इत्युदाहृत्य सैवेयमक्ष्यादित्यपुरुषबिषया विद्यो- 


अयत्रेकैवेति कृत्वा सत्यादीन्गुणान्वाजसनेयिभ्यर्छन्दोगानामुपसंह्यन्मन्यन्ते। तन्न 


'तद्यत्तस्सत्यस्‌' इस प्रकार प्रकृतका आकर्षण है । परन्तु ऐसा कहा गया है कि विद्याका भेद होनेपर मी 
प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे. उपपन्न होता है । किन्तु ऐसा नहीं, जहाँ तो विस्पष्ट अन्य कारण 
(प्रकरण) से विद्याका भेद प्रतीत होता है, वहाँ प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे मले ही हो, परन्तु 
यहाँ तो विद्याका भेद और अभेद दोनों प्रका रोसि संभव होनेपर 'तथत्त त्सत्यस्‌' इस प्रकारका प्रकृतका आक- 
षंण होनेसे पूव विद्यासे सम्बद्ध सत्यका ही उत्तर विद्यामें आकर्षण होता दै, इससे एक विद्याका निश्चय 
होता है । और जो यह कहा गया है कि अन्य फलकी श्रुति होनेसे विद्याका भेद है, उसपर कहा जाता 
है-उसके रहस्य नाम 'अहः' और “अहम! इसप्रकार अन्य अङ्गके उपदेशमें यह अन्य फलका अवण 
केवल स्तुतिमात्र है, अतः दोष नहीं है । किच अथंवादसे ही फछकी कल्पना होनेपर विद्याके एकत्व- 
में अवयवों ( अङ्गों ) में भूयमाण बहुत फळोंका मी अवयविन विद्यामें उपसंहार होना चाहिए । 
इसलिए वही एक सत्य विद्या तत्‌ तत्‌ विशेषणसे युक्त कही जाती है, मतः सत्य आदि सभी गुणों- 
का एक ही प्रयोगमें उपसंहार होना चाहिए। दूसरे कई टीकाकार इस सूत्रमे वाजसनेयियोंका 
यह वाक्य अक्षिपुरुष और आदित्मपुरुष विषयक है, ओर छान्दोग्ये “अथ य एषो०' ( तथा यह 
जो आदित्य मण्डलके अन्तगंत सुवर्णमय-सा पुरुष दिखाई देता है) “अथ एषो०' ( जो यह बध्षिमें 
पुरुष दिखाई देता है) इन दोनों वाक्योंका उदाहरण देकर वही यह अक्षिपुर्ष ओर आदित्य- 
पुरुष विषयक विद्या दोनों स्थलोमें एक ही दै, ऐसा मानकर वाजसनेयियोंके उपसंहार योग्य सत्य 


उसके 'अहः' आर 'अहस" दो रहस्य नाम जाननेसे पाप.क्षयरूप फल होता है। यहाँ पुवेवाक्यमें और 
उत्तरवाक्यमें फल भिन्न-भिन्न है । इस प्रकार भूति प्रमाण होनेसे ओर पुव. वाक्यमें जो प्रकृत है 
उसका उत्तर वाक्यमे आकर्षण होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं । पूवपकषमे गुर्णोकी व्यवस्थासे 
अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें एक अनुष्ठान है । १ 1 
क सिद्धान्ती-केवरू विशेष्य ब्रह्मका आकर्षण ठीक नहीं है, क्योंकि क्व, यत्‌, तत्‌ इन 
सवंनामोंे पूर्वोक्त गुणोंसे युक्त ब्रह्मका आकर्षण का बाराला और अक्षिस्थान आदि गुणोंका 
विधान है । इसलिए उपास्यके एक होनेसे विद्या एक ६ 
ह ळे दोनों शाखाओंमें उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है । इसलिए अज्भूमूत पेशी 
सत्य विद्या-ह्रण्पगम॑ विद्या भिन्न होनेसे सत्य आदि गुणोंका उपसंहार नहीं है, यह एफ देशका 
आशय है । सिद्धान्त तो पूवंमें कहा गया है ॥ २८ ॥ 
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साधु लक्ष्यते, छान्दोग्ये दि ज्योतिष्टोमकमेसंवन्धिनीयमुद्गीथव्यपाथया विद्या विज्ञायते । 
तत्र ्यादिमध्यावसानेषु हि कर्मेसंबन्धिचिह्वानि अवन्ति 'इयमेषगेरिनः सास' (छा० १।६।८) 
इत्युपक्रमे, “तस्यक्चं साम च गेष्णौ तस्मादुदूगीथः' (छा० १।६।८) इति अध्ये, 'य एवंविद्वा- 
न्साम गायति' ( छा० १७५९ ) इत्युपसंद्दारे। नेवं वाजसनेयके किंचित्कर्मसंयन्धि चिह- 
अस्ति । तत्र प्रकमभेदाद्विद्याभेदे खति शुणव्यवस्थेव युक्तेति ॥ ३८ ॥ 
( २५ कामाद्यधिकरणम्‌ । सू० ३९ ) 
कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्यः ॥ ३९ ॥ 

पद्च्छेद्‌- कामादि, इतरत्र, तत्र, च, आयतनादिभ्यः । 

सृजाथे--( कामादि ) सत्यकामत्व आदि गुण समुहका ( इतरत्र ) अन्यत्र-वृह्दा रण्यकमें 
सवे वञित्व आदि गुण समूहुका भी ( तत्र ) छान्दोग्यमें उपसंहार होना चाहिए, ( थायतनादिम्यः ) 
क्योंकि उन दोनोमिं आयतन आदि समान हैं। 

“अथ यदिद्मस्मिन्य़रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेशम दृहरोऽस्मिन्नन्तराका्ञः' (छा० ८।१।१) इति 
प्रस्तुत्य छन्दोगा अघीयते-“एष आत्माऽपहतपाप्मा विजरो बिखत्युविशोको विजिवस्सोऽपिपासः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( छा० ८।१।५ ) इत्यादि । तथा वाजसनेयि्ः-'स वा एष महानज | 
आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु य एषोऽन्तहृदय आकाास्तस्मिन्छेते सर्वस्य वशी’ (ब्ृह०४।४।२२) 
इत्यादि । त्र विद्यैकत्वं परस्परगुणयोगश्च, कि वा नेति सं शये विद्येक्वमिति । तज्रेद्‌- 
मुच्यते-कामादीति सत्यकामादीत्यर्थः। यथा देवदत्तो दत्तः सत्यभामा भामेति। यदेत- 
च्छान्दोग्ये हृदयाकादास्य सत्यकामत्वादिगुणज्ञातमुपळभ्यते, तदितरत्र वाजसनेयके 'स 
वा एष महाजन आत्मा! इत्यत्र संबध्यते, यच्चवाजञलनेयके वशित्वाद्युपलभ्यते तद्पीतरत् 
आदि गुणोंका छन्दोगोंको उपसंहार करना चाहिए, ऐसा मानते हुँ। परन्तु यह ठीक ज्ञात नहीं होता, 
क्योंकि छान्दोग्यमें ज्योतिष्टोम कमं सम्बन्धी यह उद्गोथाश्रित विद्या ज्ञात होती है, कारण कि उसमें 
आदि, मध्य और अन्तमें कमं सम्बन्धी चिह्न दै-'इयमेवगंग्निः सामः' ( यह पृथिवी ऋक्‌ ओर अन्नि 
साम है ) यह उपक्रममें, “तस्यक्च०' ( ऋक्‌ ओर साम उसके पवे हैं, इसीसे वह देव उद्गीथरूप है) 
यह मब्यमें ओर “य एवं विद्वान्‌०' ( जो इसप्रकार जाननेवाला होकर साम गान करता है ) इसप्रकार 
उपसंहारमें है । किन्तु इसप्रकार वाजसनेयकमें कोई कमं सम्बन्धी चिह्न नहीं है । इसलिए यहाँ उप- 
क्रमके भेदसे विद्याका भेद होनेपर गुणोंकी व्यवस्था ही युक्त है ॥ ३८ ॥ 

“अथ यदिदम०? ( अब इस ब्रह्मपुरके मोतर जो यह सुक्ष्म कमछाकार स्थान है, इसमें जो 
सुक्म आफाद है ) इसप्रकार उपक्रम कर छन्दोग “पष आत्मा०' ( यह आत्मा. धर्माधमंसे शून्य, 
जराहीन, मृत्युरहित, शोकातीत, भोजनेच्छारहित, पिपासा रहित, सत्यकाम ओर सत्यसङ्कल्प है ) 
इत्यादि पाठ करते हैं। उसीप्रकार वाजसनेयी “स वा एष महानज०' ( वह यह महान्‌ अजन्मा 
आत्मा जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है, जो यह हृदयमें आकाश है उसमें शयन करता है, वह सबको 
बशमें रखनेवाळा है ) इत्यादि अध्ययन करते हैं । उनमें विद्याका एकत्व और परस्पर गुर्णोका योग- 
उपसंहार है अथवा नहीं ? ऐसा संचय होनेपर विद्या एक है, यह सिद्धान्त है। उसपर यह कहते 
हैं-'कामादि' सत्यकाम आदि, ऐसा मथ है । जैसे कि 'देवदत? 'दत्त' कहा जाता है और सत्यभामा . 
मामा कही जाती है । छान्दोग्यमें हृदयाकाशके जो यह सत्यकामत्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता 
है वह अन्यत्र “स चा एष महानज आतमा” इस वाजसनेयकर्मे सम्बद्ध होता है और जो वाजसतेयकमे 
वशित्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता है वह मी अन्यत्र-छान्दोग्यमें 'य आत्माऽपहतपाप्मा. 
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छान्दोग्ये "एष आत्मा5पहतपाप्मा' (छा० ८।१ i) इत्यन्र संवध्यते । कुतः ? आयतनादिसा- 
मान्यात्‌ । समानं ह्युभयत्रापि हृदयमायतनं समानश्च वेद्य ईश्वरः समानं च तस्य लोकाः 
संभेदप्रयोजनमित्येचमादि बहु सामान्यं ड्यते। ननु विशेषो5पि इच्यते छान्दोग्ये 
हृदयाकाइास्य गुणयोगो वाजसनेयके त्वाकाशाअयस्य ब्रह्मण इति। न । 'दहर उत्तरेम्यः? 
(बह्मसूत्र १।३।१४) इत्यत्र छान्दोग्ये5प्याकाशशब्द ब्रह्मचेति प्रतिष्ठापितत्वात्‌ । अयं त्वन्न 
विद्यते बिशेषः-सगुणा हि ब्रह्मविद्या छान्दोग्य उपद्दियते, 'अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्ये- 
तांश्च सत्यान्कामान' ( छा० ८।१।६ ) इत्यात्मवत्कामानामपि वेद्यत्वश्चवणात्‌। वाज्जसनेयके 
तु निर्गुणमेव परं त्र्मोपदिइयमानं इञ्यते, 'अत उध्वं विभोक्षाय मूद’ ( बृह ४।३।३४ ), 
'असङ्गो हयं पुरुष” ( बृह० ४।३।१५ ) इत्यादिप्रस्नप्रतिवचनसमन्वयात्‌। वशित्वादि तु 
तस्स्तुत्यर्थमेच गुणजातं वाजसनेयके संकोत्यंते । तथा चोपरिष्टात्‌ 'स एष नेति नेत्यात्मा’ 
( दृइ० ३।९।२६ ) इत्यादिना निर्गुणमेव ब्रह्मोपसंहरति। गुणवतस्तु ब्रह्मण पकत्वाद्वि- 
भूतिप्रदर्शानायायं शुणोपसंद्दारः सूत्रितो नोपासनायेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ३९॥ 
( २६ आद्राधिकरणम्‌ । सू० ४०-४१ ) 
आद्रादरोपः ॥ ४०॥ 

पद्च्छेइ--आदरात्‌, अलोपः । 

सूज्ञाथ-मोजनका लोप होनेपर भी अग्निहोत्रका ( अलोपः ) लोप नहीं है, ( आदरात्‌ ) 
क्योंकि 'पूर्वोऽतिथिम्योऽरनीयात्‌' इत्यादि जाबाल श्रुतिने प्राणाग्ति होत्रका आदर किया है । 

छान्दोग्ये वैद्वानरविद्यां प्रकृत्य भूयते--*तचञ्भकतं प्रथममागच्छेत्तद्वोमीयं स यां प्रथमा- 
साहुतिं जुहुयात्तां जुहुयाथ्ाणाय स्वाहा ( छा० ५।१९।१ ) इत्यादि । तत्र पञ्च प्राणाहुतयो 


विहिताः, ताखु च परस्तादग्निहोत्रदाब्दः प्रयुक्त--'य पवदेवं विद्वानग्निहोन्न जोति ( छा० 


सम्बन्धित होता है, किससे? इससेकि दोनोंमें आयतन आदि समान है । दोनों द्याखागोमें हृदय स्थान 
समान ही है, वेद्य ईश्वर समान है ओर लोक मर्यादाके थसंकर प्रयोजनवाळा उसका सेतुत्व समान है, 
इत्यादि बहुत सामान्य देखा जाता है। परन्तु विशेष भी दिखाई देता है-छत्दोग्यमें हृदयाकाशे 
गुणोंका योग है और वाजसनेयकमें आकाशके आश्रय ब्रह्ममें गुणोंका योग है। ऐसा नहीं, क्योंकि 
“दृहर उत्तरेम्यः' इस. सूत्रें छान्दोग्यमें मी आफाशदन्द ब्रह्म वाचक हो है, ऐसा सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है । परन्तु यहाँ यह विशेष विद्यमान है-छान्दोग्यमें सगुण ब्रह्मविद्या उपदिष्ट है-- अथ 
य०' ( जो यहाँ आत्मको और सत्यकामोंको जानकर परलोक जाते हैं) इसभ्रकार आत्माके समान 
सत्यकामो वैद्यत्वका श्रवण है । वाजसनेयकमें तो 'अत ऊच्वं०' ( अब आगे मुझे मोक्षके छिए उप- 
देश कीजिए ) 'असज्ञो छायं पुरुष? ( यह पुरुष बसे है ) इत्यादि प्रस्न और प्रतिवचनके समन्वयसे 
निगु'ण परब्रह्म ही उपदिश्यमान दिखाई देता दै । इसलिए वशित्व आदि गुण समूह तो उसकी स्तुति- 
के खिए वाजसनेकमें कहा गया है । उसीप्रकार आगे भी 'स पुष” ( नेति नेति, ऐसा कहकर जो 
निरूषण किया गया है, वह यह आत्मा है ) इत्यादिसे थुति निगुण ब्रह्मका ही उपसंहार करती है । 
सगुण ब्रह्मके एक होनेसे उसकी विभूति प्रद्वनके लिए यहु गुणोपसंहार सूनित किया गया है । उपा- 
सनाके लिए नहीं, ऐसा समझना चाहिए ॥ २९॥ 

छान्दोग्यमें वैश्वानरविद्याको प्रस्तुतकर 'द्यद्धक्त०” (अतः सोजनके समय जो अन्न पहले बाजे, 
उसका हवन करना चाहिए, उस समय वह भोक्ता जो पहली आहुति दे उसे ळी यहा 
कहकर दे) इत्यादि थुति है । उसमें पाँच प्राण आहुतियाँ विहित है । बोर | 


~ 
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५।२४।२) इति, 'यथेह क्षुघिता बाला मातरं पर्युपासते। एवं सर्वाणि भृतान्यभिह्दोन्रमुपासते! (छा० 
५२४५) इति च । तत्रेदं विचार्यते-कि भोजनळोपे लोपः प्राणाग्निहोत्रस्योतालोप इति। 
तद्यद्धक्तमिति अक्तागमनसंयोगश्रवणाद्धक्तागमनस्य च भोजनाथेत्वाद्वोजनळोपे लोपः 
प्राणाग्निहोत्रस्येति । एवं प्राप्ते न लुप्येतेति तावदाह। कस्मात्‌? आद्रात्‌। तथा हि 
चैश्वानरविद्यायामेव जाबालानां श्रुतिः-पूर्वोचतिथिम्योञक्षीयात्‌ । यथा ह वै स्वयमहुत्वाउम्ति- 
होत्रं परस्य जुहुयादेवं तत्‌' दत्यतिथिभोजनस्य प्राथस्यं निन्दित्वा स्वामिभोजनं प्रथमं प्राप- 
यन्ती प्राणाग्निहोत्रे आदरं करोति । या हि न प्राथम्यलोपं सहते नेतरां ला प्राथस्यव- 
तोऽग्निोत्रस्य लोपं सहेतेति मन्यते। * नु भोजनार्थभक्तागमनसंयो गाद्गोजनलोपे 
लोपः प्रापितः--न, तस्य द्रव्यविशेषविधानार्थत्वात्‌। प्राङृते द्यग्निहोत्रे. पयःप्रशृतीनां 
द्रव्याणां नियतत्वादिहाप्यग्निहोत्रदाब्दात्कोण्डपायिनामयनवत्तद्वर्मप्राप्तौ सत्यां अक्तः 
द्रव्यैकतागुणविशेषविघानार्थमिदं वावयं तद्यद्भक्तमिति। अतो गुणलोपे न सुख्यस्येत्येवं 
प्रातम्‌, भोजनलोपेऽप्यद्भि्वाऽन्येन वा द्रव्येणाविरुद्धेन प्रतिनिधानन्यायेन प्राणाग्नि- 
होत्रस्याचुष्ठानमिति ॥ ४० ॥ 
अत उत्तरं पठति-- | 

(जो इस-वेश्वानरको उस प्रकार जाननेवाला पुरुष अग्निहोत्र करता है) और 'यथेह क्षुघिता वाळा०' 
( जिस प्रकार इस छोकमें भूखे बालक सब प्रकार माताकी उपासना करते हैं उसी प्रकार सम्पूणं प्राणी 
इस ज्ञानीके जोजनरूप अग्निहोत्रकी उप्सना करते हैं कि यह मोजन कब करेगा ) इस प्रकार अग्निहोत्र 
शब्द प्रयुक्त है। उसपर यह विचार किया जाता है कि भोजनका लोप होनेपर दया अग्निहोत्र होमका 
लोप होता है अथवा लोप नहीं होता ? परन्तु 'तदद्भधक्तम! इस प्रकार अन्न आगमन सम्बन्धका श्रवण 
होनेसे ओर अन्न आगमनको भोजनके लिए होनेसे भोजनका लोप होनेपर प्राणाग्नि होत्रका लोप होना 
चाहिए ? ऐसा प्राप्त होनेपर पुवपक्षी कहते है--प्राणाग्निहोत्रका लोप नहीं होना चाहिए, किससे ? 
इससे कि उसका श्रृतिमें आदर है । उसी प्रकार वेश्‍्वानरविद्यामें जाबालोकी 'पूर्वोऽतिथिम्यो०' 
( उसको आअतिथियोंसे पूवं भोजन करना चाहिए, जैसे वह अपना अग्निहोत्र होम न कर अन्यका 
अग्निहोत्र होम करे, वसे ही वह है ) यह भ्रुति अतिथि भोजनकी प्रथमताकी निन्दाकर स्वामी भोजनको 
प्रथम प्राप्त कराती हुई प्रणारिन होत्रहोममे आदर करती है, क्योंकि जो श्रुति प्रथमताका लोप नहीं 
सह सकती ऐसे प्रथमतावाले अग्निहोत्रका लोप तो बिल्कुळ नही सह सकेगी, ऐसा माना 
जाता है। परन्तु भोजनके लिए अन्नके आगमनका प्राणाग्निहोत्रके साथ सम्बन्ध होनेसे 
मोजन लोप होनेपर उसका लोप प्राप्त है ? नहीं, क्योंकि वह द्रव्य विशेषके विधानके लिए है ।_ प्राकृत 
अग्निहोत्रमें दुध आदि द्रव्योके नियत होनेसे यहाँ भी अग्निहोत्र शब्दसे कुण्डपाथियोंके अयनके 
समान उसके धमकी प्राप्ति होनेपर अन्नरूप द्रव्यके एकतारूप गुण विद्येषके विधानके लिए 'तदयद्धक्तम” 


यह वाक्य है । इसलिए गुणके लोप होनेपर मुख्यका छोप नहीं है, ऐसा प्राप्त हुआ । भोजनका लोप 
होनेपर भी जलसे अथवा अविरुद्ध अन्य द्रव्यसे प्रतिनिधि न्यायसे प्राणास्निहोश्नका अनुष्ठान है ॥ ४० ॥ 
इसपर उत्तर कहते है-- ८ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कॅ. जैसे कुण्डपायियोंके सत्रगत “मासमग्निहोत्रं जुहोति’ इस मास अग्निहोत्र होममें नित्य 
अग्निहोत्र वाचक गोण अग्निहोत्रशब्दस नित्य अग्निहोत्रके धम पयः, दघि द्रव्य आदि अतिदेशसे 
प्राप्त होते हैं, वेधे यहाँ भी प्राणाहुतिमें अग्निहोत्र शब्दके वळसे पयः, दधि द्रव्य आदि उत्सगेसे 
प्राप्त होनेपर मोजनाथ अग्न द्रव्यकी विधिसे उसका अपवाद किया जाता है, अतः अन्त विधिके 
त्रपवादार्थंक होनेसे अन्नका लोप होनेपर मुख्य अग्निह्योत्रका छोप नहीं होता, क्योंकि अपवादके अमाव- 
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होमका विधान है । इसलिए प्रहृत अलका 
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उपस्थितेऽतस्तद्दचनात्‌ ॥ ४१॥ 
पद्च्छेद्‌--उपस्थिते, अत), तदचनातु । 

सूज्ञाथं-( उपस्थिते ) भोजन द्रव्ये उपस्थित होनेपर ( अतः ) इसी प्रथम प्राप्त मोजन 

व्यसे प्राणाग्निहोत्र करना चाहिए, | 'तद्यद्भक्तम्‌' 
तो भोजन प्राप्ति a 200 आल 38200 0075: 
६8 उपस्थिते भोजनेऽतस्तस्मादेच मोजनद्रव्यात्प्रथमोपनिपतितात्प्ाणाग्निहोतरं 
निर्वतेयितव्यम्‌। कस्मात्‌ ? तद्वचनात्‌। तथा हि-'तयद्गक्तं प्रयसमागच्छेतद्धोसीयस्‌' 
( छा० ५।१९।१ ) इति । सिद्धवङ्कक्तोपनिपातपरामशंन पराथंद्रव्यसाध्यतां प्राणाहु- 
तीनां विद्ाति । ता अप्रयोज्ञकळक्षणापन्नाः सत्यः कथं भोजनलोपे द्रव्यान्तर प्रति- 
निधापयेयुः | न चा प्राकृतार्तिहोत्रधमंप्रापतिरस्ति। कुण्डपायिनामयने हि “मासमरिनि- 
होन्न' जुहोति' इति विध्युद्देशगतोऽरिनिहोत्रशब्दस्तहृद्भाचं विघापयेदिति युक्ता तद्धम॑- 


तायनीतत्रव्याखथत्थाचयास्य १११ क क 

सिद्धान्ती--भोजनके उपस्थित होनेपर उस प्रथम प्राप्त मोजन द्रव्यसे ही अग्निहोत्र सम्पन्न 
करना चाहिए, क्योंकि उसका वचन है । जेसे कि 'तद्यज्भक्त०' ( धतः जो अन्न-मोजन प्रयम प्राप्त हो 
उसका हवन करना चाहिए ) यह श्रुति सिद्धवत्‌-अ्रकृत प्राप्त मक्त-मोजनका जो आगमन उसके ( तत्‌ 
शब्दसे ) परामसंसे पराथं ( भोजनाथं-तृप्तिके लिए ) द्रव्यसे साध्य प्राण आहुतियोंका विधान करती 
है । वे आहुतियाँ तृप्तिख्प अ्थंकी अप्रयोजक'-प्रयोजक लक्षण ( द्यक्षेपत्व ) के अमावसे युक्त होती 
हुई मोजनके लोप होनेपर किस प्रकार अन्य द्रव्यका प्रतिनिधापन ( प्रतिनिधित्यायसे आक्षेप ) कर 
सवगो । और यहाँ प्राकृत अग्निहोत्र घमंकी प्राप्ति नहीं है । कुण्डपायियोके अयनमें तो “मासपयंत्त 
झग्निहोत्र होम करे” इस विधिके उद्देश्यमें प्राप्त जो अग्निदो शब्द है वह 'तद्दज्ञाव' प्राकृत अग्निहोत्रके 
समान भाव-घमं विधान कराएगा, इससे उसमें उसके घमंकी प्राप्ति युक्त दै । परन्तु यहा-प्राणारित 
होत्रमें अथंवाद गत अग्निहोत्र शब्द प्रकृत अग्निहोत्रके सहृ धर्मॉका निघान नहीं करा सकता । यदि 
प्रकृत शग्निहोत्रके घमंकी प्राप्ति स्वीकार की जाय तो उस अग्निके उद्धरण आदि वी होने चाहिए । 

| ( प्राणाग्निहोत्रमें ) उनका संभव नहीं दै, क्योंकि अग्निका उद्धरण झधिकरणत्वके 
रि है बोर मद शव दम प्रकृत इ शत क्योंकि मोजनके छिए है, उसका [ प्रकृत 


झनुष्ठेय होते हैं। यदि उनमें श्त द्रव्यकी प्राप्ति न हो तो प्रतिनिधि द्रव्यसे 
श्रुत कुशाके अमावमें शरसे कमं किया जाता है, यह प्रतिनिधि न्याय है 1 अतः 
भी अन्य पय आदि इवय प्राणाग्तिहोत्रका अनुष्ठान करना युक्त है। पूव॑पक्षमें भोजन लोप होनेपर मी 
अन्य द्रव्यसे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान है, सिद्धान्तर्मे उसका लोप है ॥ ४० ॥ 

& 'तद्धोमीयस' यहां 'तत' शब्दे मोजनके लिए जो सिद्ध बन्न है उसका आयकर मुखगत 
“त॒त्‌? पदसे परामधकर भोजनके लिए प्राप्त द्रव्यसे 


ए. उह्ेयामावे सत्युपादेयस्यापदत्तेमोंजनायहन्यछोपे छोप एव प्राणाम्निहोन्नस्प । 
९० 
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इत्यस्याधाराभेवेपां होमनिन्वेत्ति दशयति । $ अत एव चेहापि सांपादिकान्येवाग्नि- 
होत्राङ्कानि दर्शायति--'डर एव वेदिर्लोमानि बहिहृंदयं गाहंपत्यो मनोऽन्वाहार्यपचन आस्यमाहव 
नीयः' ( छा० ५१८२ ) इति । वेद्श्रुतिश्वात्र स्थण्डिलमात्रोपलक्षणार्था द्रष्टव्या, मुख्या- 
ग्निहोत्रे वेद्यमावात्‌, तदङ्गानां चेह संपिपादयिषितत्वात्‌ । भोजनेनेच च ऋृतकालेन 


संयोगान्नाग्निहो्रकालावरोघसंभवः । एवसन्ये5प्युपस्थानादयो धर्माः केचित्कथंचिद्धि- . 


रुध्यन्ते। तस्माद्गोजनपक्ष एवेते मन्चद्रव्यदेवतासंयोगात्पञ्च होमा निर्वर्तयितव्याः । 
यर्वादरदर्शानवचनं, तद्गोजनपक्षे प्राथस्यविधानार्थम्‌ । न ह्यस्ति चचनस्यातिभारः। न 
त्वनेनास्य नित्यता शक्यते दशीयितुम्‌। तस्माद्‌ओोजनलोपे लोप एव प्राणार्निहोत्रस्येति। 
( २७ तन्निर्धारणाधिकरणम्‌ । सू० ४२ ) 
तनिर्घारणानियमस्तद्दष्टे; पृथर्ष्यप्रतिबन्धः फलम्‌ ॥ ४२॥ 
पद॒च्छेद--तत्निधारणानियमः, तद्दृष्टे,, पृथक्‌, हि, अप्रतिवन्थः, फलम्‌ । 
सूज्ाथ--( तश्षिर्धारणानियमः ) कर्माङ्गोके आश्रित उपासनाओंका नित्यके समान अनुष्ठान 
नहों है, क्योंकि यह अनियम ( तद्दृष्टे: ) 'तेनोमौ कुरुत:” इत्यादि शुतिमे प्रतिपादित है। 
(पृथर्यप्रतिवन्धः फलम्‌) उन उपासनाओंका कर्मफलसे पृथक्‌ अप्रतिबन्ध फल विशेष उपलब्ध होता है। 


आग्नके सह्य धर्मोके स्वीकार करनेपर ] व्याघात प्रसङ्ग होगा, इसलिए मोजनःथं प्राप्त द्रव्यके साथ 
सम्बन्ध होनेसे मुखमें ही यह होम होता है । उसी प्रकार 'पूर्वोऽतिथिभ्योऽइनीयात्‌? यह जावाल श्रुति 
भी मुखमें ही इस होमकी निष्पत्ति दिखळाती है । इसोसे यहाँ भी कल्पनासे संपादन किये गये भग्निहोत्रके 
अङ्गोंको 'डर एब०' ( इस वेश्वानर उपासकका वक्ष:स्थल वेदी है, लोम दमं हैं, हृदय गाहपंत्याग्नि है, 
भन अन्वाहायंपचन ( दक्षिणाग्नि ) और मुख आहवनीय अग्नि है ) यह श्रुति दिखलाती है । यहाँ 
प्राणानिह्रोत्रमे वेदीकी श्रुति स्थण्डिळमात्र उपलक्षणार्थक समझनी चाहिए, क्योंकि मुख्य अग्निहोत्रमें 
वेदीका अमाव है और प्राणाग्निहोत्रमें उसके अङ्गोंका संपादन करना अभीष्ट है। भोजनके द्वारा ही 
निश्चित होनेवाले कालके साथ [ प्राणाग्निहोत्रका ] सम्बन्ध होनेसे मुख्य अग्निहोत्रके कालके साथ 
अवरोध सम्मव नहीं है । इसी प्रकार उपस्थान आदि अन्य भी कई एक घमं कथंचित्‌ विरुद्ध होते हैं। 


इसलिए मन्त्र, द्रव्य और देवताके सम्बन्धसे मोजन पक्षमें ये पाँच होम निष्पन्न होने चाहिए । और जो | 


. आदरदशंन वचन है, वह तो भोजन पक्षमें प्रथमता विधान करनेके लिए है । इसमें वचनका कोई 


भार नहों है, क्योंकि इस ( प्रथमतावचन ) से इस प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता नहीं दिखाई जा सकती । 
इसलिए भोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोत्रका लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ 


“प्राणाय स्वाहा, अपानाय स्वाहा! सात होती हुँ । भोजनके लोप होनेपर उनका 
भी लोप ही होता है, इससे ये आहुतियाँ अन्य द्रव्यका आक्षेप नहीं करतीं । जैसे क्रतुसे प्रयुक्त अप्‌ 
आनयनके आश्रित गोदोहनपात्रका क्रतुके लोप होनेपर लोप ही होता है । 

अतएव-नित्य अग्निहोत्रके धर्मोकी प्राप्ति न होनेसे ही प्राणाग्निहोत्रमें कल्पनासे झग्निहोत्रके 
अङ्गोंका संपादन किया गया है, अन्यथा संपादन व्यथे हो जायगा । परन्तु जिन श्रुति और स्मृतियोंमे 
स्वामी ( उपासक ) का मोजनकाल अतिथि भोजनकाळके पश्चात्‌ विहित है, वह 'पूर्वोऽतिथिम्योऽइनी- 
यात? इस वचनसे कंसे बाधित होगा ? इस विशेषवाक्यसे सामान्यवाक्य बाधित होता है, क्योंकि 
विशेष वचनको सामान्य वचनके वाधमें कोई.मार नहीं है। सामात्य वचन उपासकसे भिन्न भोक्ताके 
लिए है । इस प्राथम्यवचनसे प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता सिद्ध नहीं होती । प्राण उपासकको भोजन प्राप्त 
होनेपर प्राथम्यके अथंमें आदर होनेसे आदर शब्द अन्यथासिद्ध है। इससे यह शिद्ध हुआ कि 
सोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोश्रका लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ 


बु 
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सन्ति कर्माज्ञव्यपाश्रयाणि विज्षालानि-'ओमित्येतदक्षरसुदगीथसुपासीत' (छा० 
इत्येवमादीनि । कि तानि नित्यान्येव स्युः कमंसु, परम हक 
इनादिवदिति विचारयामः । कि तावत्प्राप्तम्‌ !-नित्यानीति। कुतः ! a 
हात्‌। अनारम्थाचीतान्यपिह्येतान्युद्गीथादिद्वारेण क्रतुसंवन्धात््रतुप्रयोगवचननेनेवाङ्गा- 
न्तरवत्संस्पुद्यन्ते । यच्वेषां स्ववाक्येषु फलश्रचणम्‌-आपयिता ह चै कामातां भवति’ ( छा० 
१।१।७) इत्यादि, तद्व त॑मानापदेशरूपत्वादर्थवादमातरमेवापापन्छोकश्रवणादिचज् फलप्रधा- 
नम्‌। तस्माद्यथा ‘यस्य पर्णमयी जुहूर्मवति न स पापं शोकं णोति' इत्येवमादीनामप्रकरण- 
पठितानामपि जुदादिद्वारेण क्रतुप्रवेशाकरणपठितवल्ित्यतै वसुद्गीथाद्यपासनानाम- 
पीति । एवं प्रासे नूमः-तन्निर्धारणानिथम इति । यान्ये तान्युद्गोथादिकमंगुणयाथात्म्यनि- 
घारणानि रखतम आशिः सम्द्धिसुंख्यप्राण आदित्य इत्येवमादीनि नेतानि नित्यवत्कमंसु 
नियस्येरन। कुतः? तद्डऐे!। तथाह्यनियतत्वमेवंजातीयकानां दर्शायति श्रतिः-पेनोमो 
कुरुतो यइचेतदेवं वेद यश्च न वेद! (छा० १।१।१०) इत्यविदुपो5पि क्रियाभ्यजुक्षानात! प्रस्तावा- 
दिदेवताविक्षानविद्दीनानामपि प्रस्तोत्रादीनां याजनाध्यवसानद्शंनात्‌ “अस्तोतर्या देवता 
प्रस्तावमन्वायत्ता ता चेद्विद्वान्परस्तोष्य सि! (छा०१।१०।९), “ताँ चेदविद्वानुद्गास्यति' (छः०१।१०।१०) 


वा चेद्विद्वान्मरतिहरिष्यसि' ( छा० ११०११ ) इति च। अपि चैवंज्ञातीयकस्य कमंव्यपा_ 


'ओमित्येतदक्षरसु ०” ( उद्गीयके अवयव इस ॐ अक्षरको उपासना करनी चाहिए ) 
इत्यादि कमं-ज्योतिष्टोम आदिके अज्भोंका आश्रयण करनेवाली उपासनाएं हैं। क्या ये उपासनाएँ कर्मोमें 
पर्णमयीत्व आदिके समान नित्य हैं अथवा गोदोहन आदिके समान अनित्य हैं?! इस विषयपर हम 
विचार करते हैं, तो क्या प्राप्त होता है? पूर्वेपक्षी- नित्य हैं। किससे ? इससे कि प्रयोग वचनका 
परिग्रह है । क्रतुके प्रकरणमें न पठित होनेवाली इन उपासनाओंका उद्गीथ आदि द्वारा क़तुके साथ 
सम्बन्ध होनेसे क्रतुके प्रयोग वचनसे हो अन्य अङ्के समान ये मी सम्पन्धवाली होती हैं। जो इन 
विज्ञानोंका अपने वाक्योंमें “आपयिता ह वै०' ( जो. विद्वानु-उपासक इस प्रकार इस उद्गीघरूप अक्षरकी 
उपासना करता है वह (यजमानकी) ( सम्पूण कामनाओं प्राप्त करानेवाळा होता दै ) इत्यादि फलका 
श्रवण है । वह फळ श्रवण वाक्यमें वतमान कालका उपदेश होनेसे अर्थवाद मात्र ही है-अपाप- 
इलोक श्रवण आदिके समान फळ प्रधान नहीं है । इसलिए जैसे “यस्य पर्णमयी०? ( जिसकी पणमयी 
( पछासकी ) जुहू होती है वह छोकमें पाप इलोकका श्रवण नहीं करता ) इत्यादि क्रतुके प्रकरणें 
अपठितोंका भी जुहू आदि द्वारा क्रतुमे प्रवेश-पम्बन्ध होनेते प्रकरणें पठितके समान नित्यत्व है, 
वैसे उद्गीथ आदि उपासनाओंकों भी समझना चाहिए । 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--उ पासनाके निर्धारणका अनियम है, 'रसोमें 
वह श्रेष्ठ, कामनाबोंकी प्राप्ति करानेवाला, समृद्धि देनेवाळा, एश प्राण आदित्य है. इत्यादि उद्गीय 
आदि कर्माज्ञोंके यथावत्‌ स्वरूप रसतमत्व आदि! का निर्धारण करनेवाली जो ये उपासनाएं हैं, 
वे निश्य कर्माज्ञोंके समान [ पणंमयीत्वकें समान ] कर्मोमि नियमित नहीं होनी चाहिए, क्योकि 
शृतिमें ऐसा ही हृष्ट है । कारण कि इधीम्रकारकी उपासनाएँ अनित्य हैं, श्रुति न 
'तिनोमौ कुरुतः०' (जो उद्गीथावयव भूत इस ॐ अक्षरको रसतमत्व आदि विशिष्ट जानता कट 
नहीं जानता है वे दोनों ही उसके द्वारा कमं करते हैं ) इसम बवदा लिए भी कर्म 
अनुज्ञा है । और 'प्रस्तोतर्या०! ( हे प्रस्तोता | जो देवता प्रस्वाव-मक्तिमें बुत 
जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) “वॉ चेदविद्ाबुद्शास्यति० , (हे उपाव । यर 
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यस्य विज्ञानस्य एथगचे कर्मणः फलघुपळभ्यते कर्मफळसिद्धथप्रतिबन्घस्तत्ससुद्धिरति- 
शायविशेषः कश्चित्‌ 'तेनोभी कुरुतो यइचेतदेव॑ वेद यश्च न वेद्‌। नाना तु विद्या चाविद्या च यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवचरं मवति’ (छा० १।१।१०) इति । तत्र “नाना तु' इति विद्र 
द्विद्वत्रयोगयोः पृथक्करणाद्वीयंचत्तरमिति च तरप्प्रययप्रयोगाद्वि्याचिहीनमपि कर्म वीर्य- 
बदति गस्यते। तच्चानित्यत्वे विद्याया उपपद्यते नित्यत्वे तु कथं तह्चिद्दीन॑ कमं वीर्यचदित्य- 
चुक्षायेत । सर्वाङ्गोपसंहारे हि वीयंबत्कर्मेति स्थितिः । ® तथा लोकसामादिणु प्रतिनियतानि 
प्रत्युपासन फलानि शिष्यन्ते-'कत्मन्ते हास्मे लोका ऊर्ध्वाइचादृत्ताइच' ( छा० २।२।३ )इत्येच- 
मादीनि, नचेदं फळश्रवणमर्थवाद मात्रं युक्तं प्रतिपत्तुम्‌ । तथा हि शुणवाद्‌ आपद्येत । 
फंलोपदेशे तु सुख्यवादोपपत्तिः। प्रयाजादिषु त्वितिकतंव्यताकाङ्कस्य क्रतोः प्रकृतत्व- 
त्तादथ्ये सति युक्तं फलथतेरथंवादत्वम्‌ । तथानारभ्याघीतेष्वपि पर्णमयीत्वादिषु। 
उसे विना जाने उद्गान करेगा ) ओर 'तां चेद विद्वान्प्रतिह रिष्यति०' (हे प्रतिहर्ता ! यदि तु उसे विना 
जाने प्रतिहार मक्तिका गान करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) इसप्रकार प्रस्ताव आदिके देवताके 
विज्ञानसे रहित प्रस्तोता आदिमें याजनका निश्‍चय देखा जाता है। और इसभ्रकारफे कमंके आश्रित 
विज्ञानका कमंफलय़े पृथक्‌ फळ उपलब्ध होता है-कमफल सिद्धिके प्रतिवन्धसे रहित उसका कोई 
समृद्धिरूप अतिशय विशेष फल विज्ञानमें उपलब्ध होता है--'तेनोभो कुरुतो०' ( जो उद्गीथके अव- 
यव भूत इस ॐ अक्षरको रसतमत्वादि विशिष्ट जानता है अथवा जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कमं करते हैं, किन्तु विद्या ओर अविद्या दोनों भिन्न भिन्न हैं । जो कमं विद्या-भ्रद्धा और योगसे 
युक्त होकर किया जाता है वही अविद्वान कमंसे वीयंवत्तर--अधिक फरवाला होता है ) इस श्र तिमें 
“नाना तु! इस-शब्दसे विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ कृत प्रयोगोंमें पृयककरण होनेसे 'वीर्यचत्तरम्‌' इसमें 
तरपप्रत्ययका प्रयोग होनेके कारण उपासना हीन कमं मी वीयंवत्‌ फलवाला होता है, ऐसा ज्ञात 
होता है । वह विद्याके अनित्य होनेपर उपपन्न होता है । यदि विद्या नित्य हो तो उससे विहीन कमे 
वीयंवत्‌ है, ऐसी अनुज्ञा किस प्रकार होती, क्योंकि सब अज्भोंका उपसंहार होनेपर कम वीयंवत्‌ होता 
है, ऐसी स्थिति है। तथा लोकदृष्टि आदिसे साम थादिकी प्रत्येक उपासनामें--'कल्पन्ते हास्मै०' 
( इससे जो इसप्रकार जाननेवाला पुरुष लोकोंमें पश्चविध सामकी उपासना करता है उसके प्रति 
ऊध्वं और अधोमुख छोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि प्रतिनियत फल उपदिष्ट हैं। भोर 
` यह फल श्रुति अथंवाद मात्र समझना युक्त नहीं है, क्योंकि उसे अथंवाद माननेपर गुणवाद प्रसक्त 
होगा । किन्तु फळके उपदेशमें तो मुख्यवाद उपपन्न होता है। प्रयाज आदिमें तो इतिकतंव्यताकी 
आङ्धाक्षा रखनेवाले क़तुके प्रकत होनेसे प्रयाज आदि क्रतुके लिए होनेपर उनमें फळ श्रुति अथंवाद 
हो यह युक्त है। इसीप्रकार कमंभ्रकरणके आरम्ममें पठित न होनेवाले पर्णमयीत्व आदिमें मी फल- 
शृति अ्थंवाद है। अक्रियात्मक पर्णमयीक्ष्व झादिमें आश्रयके विना फल सम्बन्ध नहीं हो सकता । 


सत्यानन्दी-दीपिका 

® 'तेनोमौ करत” इसके भी विद्या कमंका अङ्ग नहीं है। और साम आदिमें 'यह पृथिवी 
ऋक है अग्नि साम है! इसप्रकार लोक दृष्टिरूप उपासलाओंमें कर्म-समृद्धिसि भिन्न लोक आदि फल 
श्रृतिमें प्रतिपादित हैं। किच यूपके लिए प्रथम “खादिरो यूपो मवति' इस विधिसे यूप विहित होनेके 
कारण क्रतुको अङ्गूप यूपकी आङ्घाक्षा नहीं है, 'बैल्वमन्नायकामस्य खादिरं वीयकामस्य? ( अन्ना 
कामनावाळेका वैल्वयूप ओर वीयंकामनावालेका लादिर यूप हो ) अतः यूपके लिए पुनः बैल्व झादिका 
विधान फलके लिए ही है। इसलिए यह फछाय॑ विधि दै अथंवाद नहीं दै। इसके अतिरिक्त पर्ण- 
मयीत्वको कोई प्रकृतका आश्रय नहीं है, यह जुहुको आश्रय मानें तो जुहुको प्रकृति प्रव्यकी धाद्धाक्षा 


~ 5 
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नहि पर्णमयीत्वादीनामक्रियात्मकानामा्यमन्तरेण फळसंवन्धो वकल्पते । गोदोहना- 
दीनां दि प्रझताप्णयनाद्या्यलाभादुपपन्न, फलविधिः। तथा वेल्वादीनामपि प्रकृत- 
युपाद्याश्रयलाभादुपपक्षः फलविधिः, नतुं प्णमयीत्वादिष्वेचंविधः कञ्चिदाभ्रयः प्रकृतोऽ- 
स्ति। चाक्येनेव तु जुदाद्याश्रयतां विवक्षित्वा फळेऽपि विधि विवक्षतो वाक्यभेदः 
स्यात्‌। उपासनानां तु क्रियात्मकत्वाद्विशिष्टविधानोपपत्तेरुद्गीथाद्याश्नयाणां फले 
विधान न विरुध्यते । तस्माद्यथा क्रत्वाश्रयाण्यपि गोदोहनादीनि फलसंयोगादनित्यान्येव- 
मुद्गीथाष्युपासनान्यपीति द्रष्टव्यम्‌ । अत एव च कल्पसूघकारा नेवंजातीयकान्युपास- 
नानि क्रतुणु कस्पयांचक्रुः ॥४२॥ 
(२८ प्रदानाधिकरणम्‌ । स्‌० ४३ ) 
प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ॥ ४३॥ 

पद्च्छेद्‌--प्रदानवत्‌, एव, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सृचाथ---( प्रदानवत्‌ ) 'ययेन्द्राय राज्ञे’ इससे उक्त इन्द्र देवताके एक होनेपर मी राजा, 
अधिराज आदि गुणभेदसे देवताका भेद होता है, वसे एक विद्यामें भी वायु, प्राणके स्वरूप अभेद 
होनेपर भी आध्यात्मिक आदि अवस्था भेदसे गुणभेद है, अतः प्रयोग मंद है। ( तदुक्तम्‌ ) “नाना वा' 
इत्यादि सूत्रसे जैमिनि मुनिने पूवंकाण्डमें कहा है । 

% चाजसनेयके--'वदिप्याम्येवाहमिति वाग्दध्रे (बृह० १।५।२१) इत्यत्राध्यात्मं वागा- 
दीनां प्राणः भ्रेष्ठोऽवघारितोऽधिदैवतमग्त्यादीनां घायुः। तथा छान्‍्दोग्ये--वायुर्वाव 


संवर्गः' ( छा० ४।३।१ ) इत्यत्राधिदैवतमर्त्यादीनां वायुः संवर्गाोऽवघारितः आणो वाव 


किन्तु गोदोहन आदिमे तो प्रकृत जल प्रणयन आदि आश्रय लाम होनेसे फलाथं विधि उपपन्न है । 
उसीप्रकार बैल्व आदिमें भी प्रकृत यूप आदि आश्रय लाम होनेसे फलाथ विधि उपपन्न है, परन्तु पणं- 
मयीत्व आदिमें इसप्रकारका कोई आश्रय प्रकृत नहीं है, वाक्यसे ही जुहु आदिको आश्रय कहनेको 


इच्छाकर फलमें भी विधिकी विवक्षा करनेवाळेको वाक्य भेद होगा । क्रियात्मक होनेसे उपासनाओंका 
विशिष्ट विधान हो सकता है, अतः उद्गीय आदिके आश्रित इन उपासनाओंका विधान कमं फछमें 


विरुद्ध नहों है । इसलिए जैसे यज्ञके आश्रित गोदोहन आदि पृथक, फलके सम्बन्धे अनियमित हैं, 
वैसे ही उद्गीथ आदि उपासनाएँ मी अनियमित हैं, . ऐसा समझना चाहिए । अतएव-अनित्म होनेसे 
ही छल्पसूत्रकारोंने इसप्रकारकी उपासनाओंकी क्रतुमे कल्पना नहीं की है ॥ ४२ ॥ 

वाजसनेयकमें 'वदिप्याम्येवाहमिति०' ( ऐसा वाणीने A किया कि मै बोलती ही रहेंगी ) 
यहाँ अध्यात्म वाणी आदियें प्राण श्रेष्ठ अवधारित है और अधिदवत ब is न 1 
घारित है । तथा छान्दोग्यमें “वायुर्वाव संवर्ग” ( वायु ही संवर्ग है ) यहाँ अधिदेवत अग्नि आदिम 
वायु संवगंरूपसे अवधारित है और 'प्राणो वाव संवर्ग” (प्राण ही संवर्ग है ) यहाँ अध्यात्म वाग्‌ 
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होनेके कारण इसी वाकयसे क्रतुके अङ्गूपमें जुहुका प्रकृति यके साथ समब विघेय होता है 
पदचात्‌ निराकांक्ष जुहुका आश्रयण कर उसी प्रकृति जुहू द्रव्यका फल सम्बन्ध विधेय होता है, न 
वाक्यभेद हो जायगा । और जेथे स्वयं क्रियात्मक होनेसे यागका विधान है, वसे उपासना Re 
क्रियात्मक ( मानसिक क्रियारूप ) होनेसे विशिष्ट विधान युक्त है। इसलिए उपासनाए ब्र 
योगच अनित्य होनेसे बा आदि कर्मोके अङ्ग नहीं हो सकतीं । पूवपक्षमें उपासनाएं 

और सिद्धान्तमें अनित्य हैँ ॥ ४२ ॥ र 

& “वायुर्वाव संवर्ग” “पराणो बाव संवगः इत्यादि शुतिवाक्योंचे वायु हावी दोनोंका 
भेद और 'य प्राणः स वायुः' इत्यादि श्रतिवाकयसे दोनोंका अर्द प्रतिपादित होनेसे 'तत्र' इत्यादि 
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संवर्ग” ( छा» ४।३।२ ) इत्यत्राध्यात्मं चागादीनां प्राणः । तत्र संशय*--किं पृथगेवेमरौ 
चायुध्राणाचुपंगन्तव्यौ स्यातामपृथस्वेति। अपूथगेवेति तावत्परात्तमू, तत्त्वाभेदात्‌ । न 
ह्यांभन्ने तत्त्वे पृथगञुचिन्तनं न्याय्यम्‌ । दशयति च श्रुतिरध्यात्ममघिदैवतं च तत्त्वा- 
भेदम्‌--'अग्निवाग्भूरवा सुखं प्राविशत्‌' ( ऐ० २1४ ) इत्यारभ्य तथा “त एते सचे एवं समाः 
सर्वे$नन्ताः' ( बृह० १।०।१३ ) इत्याध्यात्मिकानां प्राणानामाधिदेविकी विभूतिमात्मभूतां 
दर्शायति । तथाऽन्यत्रापि तत्र तत्राध्यात्ममघिदेवतं च बहुधा ठत्वाभेद्द्शन भवति । 
चिच्च 'यः आणः स वायुः' इति स्पष्टमेब वायुं प्राणं चैकं करोति । तथोदाहृतेऽपि वाज- 
सनेयित्राह्मणे “यतश्चोदेति सूयः? ( बृह० १।५।२३ ) इत्यस्मिन्युएसंह!ररलोके प्राणाद्वा एष 
उदेति प्राणेऽस्तमेति’ ( बृह० १।५।२३ ) इति प्राणेनेवोपसंहरन्नेकतवं द्‌शायति । “तस्मादेकमेव 
तरतं चरेतप्राण्याचचेवापान्याच्' ( बृह० १।५।२३ ) इति च प्राणब्रतेनेकेनोपसंहरन्नेतदेच द्रढ- 
यति । तथा छान्दोग्येऽपि परस्तात्‌ 'महात्मनइचतुरों देव एकः कः स जगार भुवनस्य 
गोपाः? ( छा० ४।३।६ ) इत्येकमेव संवर्ग गमयति, न त्रवीत्येक एकेषां चतुर्णां संव- 
गोऽपरोऽपरेषामिति । तस्मादएथक्त्वसुपगमनस्येति। & एवं श्रासे बूमः-पृथगेव चायुः 
आदिमें प्राण संवगंरूपसे अवधारित है। यहाँ संशय होता है कि क्या ये वायु और प्राण पृथक्‌ 
स्वीकार करने चाहिए अथवा अपृथक्‌-एक ही ? पूवेपक्षी-स्वरूपके अभेदसे अपृथक्‌ ही है, ऐसा प्राप्त 
होता है । अभिन्न तत्त्व ( एक स्वरूप ) में पृथ स अनुचिन्तन युक्त नहीं है, 'अग्निर्वाग्भूत्वा०' 
( अग्निने वागिर्द्रिय होकर मुखमें प्रवेश किया ) ऐसा भारम्मकर श्रुति अध्यात्म और अधिदेवतका 
` स्वरूपामेद दिखलाती है । उसीप्रकार “त एते सचं०' (ये वाक्‌, मन और प्राण समो तुल्य हैं, अध्यात्म 
और अधिमूत समस्त जगत्‌ इन ठीनोंसे व्याप्त है, इन तोनोंसे अतिरिक्त कार्यात्मक अयवा करणात्मक 
कुछ नहीं है, ये सब अनन्त हैं ) यह श्र तिवाक्य आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वरूपभूत आधिदैविक विभूति 
दिखलाता है । इसीप्रकार अन्यत्र भी ततु तत्‌ स्थलमै अध्यात्म और अधिदेवतका बहुधा तत्त्रामेद 
दर्शन होता है। और कहींपर 'यः प्राणः स वायु: (जो प्राण है वह वायु है ) यह श्रुतिवाक्प 
स्पष्टरूपसे प्राण और वायुमें एकत्वका प्रतिपादन करता है। इसप्रकार उदाहृत वाजसनेयी ब्राह्मणमें 
भी “यतश्चोदेति सूयः? ( जिस वायुसे सूयं उदय होता है ) इस उपसंहारश्लोकमें 'प्राणाद्वा०' ( यह 
प्राणसे उदित होता है यह प्राणमें अस्त होआा है ) इसप्रकार प्राणसे ही उपसंहार करते हुए ए त्व 
दिखलाता है । 'तस्माइेकमेव०' ( अतः एक ही ब्रतका आचरण करे, प्राण व्यापार करे और अपान 
व्यापार करे ) इसप्रकार एक प्राणब्रञसे ही उपसंहार करते हुए उसको ही इढ करता है। इसप्रकार 
छान्दोग्यमें भी आगे , “महात्मनश्चतुरो देव०' ( भुवनोंके रक्षक उस एक प्रजापठिने चार [ बग्नि, सूय, 
दिक्‌ , चन्द्रमा लोर वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र मौर मन ] महात्माओंको ग्रस लिया ) यह श्रुति एक ही 
संवगंका बोध कराती है ऐसा नहीं कहती है कि एक चारोंका एक संवर्ग है और दूसरे चारोंका दुसरा, 
इसलिए उपगमन-अनुचिन्तन पृथक नहीं है। ८ 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वायु और प्राणका पृथक्‌ ही अनुचिन्वन स्वीकार 
संशय कहते हैं। 'अगिनर्वाग्भूत्वा सुखं सक “वायु प्राणो मूर्वा नासिके 
ग्राबिशत्‌? ( वायुने प्राण होकर नासिकामें प्रवेश किया ) इसप्रकार पूर्वापरका विचार करनेपर वायु 
और प्राण एक ही तत्त्व प्रतीत होते हैं। अतः दोनोंका अपृथग्र्पसे ही अनुचिन्तन है । 
& सिद्धान्तो--जैसे “अर्निहोत्र' जुद्दोति’ इससे उत्पन्न एक ही अरिनहोत्रका दधि, तण्डुल आदि 
मंदसे और सायं प्रात काळमेदसे प्रयोगका मेद है, वेसे 'अन्नादो भवति य एवं वेद” (तै० ३।९।१) 
इसप्रकार उत्पन्न संवगविद्या एक है, तो भी उत्पन्न विशिष्ठ वायु और प्राण नामक गुणोंका मेद 
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प्राणाबुपगन्तव्याविति । कस्मात्‌। पृथगुपदेशात्‌ । आध्यानार्था ह्ययमध्यात्माचिदेववि- 
भागोपदेशः, सोऽसत्याध्यानपृथक्रवेऽन्थंक एव स्यात्‌ । ननूक्तं न पृथगनुचिन्तनं जाः 
भेदादिति नैष दोषः, तत्वाभेदेऽप्यचस्थाभेदादुपदेशभेदवशेनानुचिन्तनभेदोपपत्तेः । 
इछोकोपन्यासस्य च तत्वामेदाभिप्रायेणाप्युपपद्यमानस्य पूर्चोदितध्येयभेदनिराकरणसा- 
मर्थ्याभाचात्‌ । “01 यथेषां प्राणानां सध्यमः प्राण एवमेतासां देवतानां वायु” ( बृह० १।५।२२ ) 
इति चोपमाचोपमेयकरणात्‌ । पतेन बतोपदेशो व्याख्यातः । “एकमेव ्रतम्‌' (ब्रह० १।५।२३) 
इति चेचकारो वागादित्रतनिवतंनेन प्राणब्रतप्रतिपर्‍्यर्थः । अग्नव्रतानि हि वागादीन्युक्ता- 
लि “तानि सत्युः श्रमो भूत्वोपयेमे’ (बृह० १।५।२३) इति श्रतेः, न वायुत्नतनिवृत्त्यर्थ: “अथातो 
ब्रतमीमांसा' ( बृह० १।५।२१ ) इति प्रस्तुत्य तुल्यवद्वायु्राणयोरमग्नबतत्वस्य निर्धारित- 
त्वात्‌ । “पक्रमेच व्रत चरेत्‌' ( बृह० १।५।२३ ) इति चोक्त्वा तेनो एतस्य देवतायै सायुज्यं 
सलोकतां जयति’ (बृह० १।५।२३) इति वायुप्राप्ति फलं बुषन्वायुवतमनिवतिंतं दशयति । 
देचतेत्यत्र वायुः स्यात्‌, अपरिच्छिन्नात्मकत्वस्य प्रेण्सितत्वात्‌ । पुरस्तात्पयोगाच्य 'सिपा5- 
नस्तमिता देवता यद्वायुः ( बृह० १।५।२२ ) इति । तथा “तै वा पतौ द्वौ संवगों वायुरेव देवेषु 
प्राणः प्राणेषु' ( छा० ४।३।४ ) इति भेदेल व्यपदिशति 'ते वा एते पञ्जन्ये पञ्चान्ये दश्च सन्त- 


So 


करना चाहिए, किससे? उनका पृथक्‌ उपदेश होने से । अध्यात्म ओर अधिदेवत विमागका उपदेश 
घ्यानके लिए है, किन्तु वह ध्यानके पृथक्‌ न होनेपर व्यथं ही होगा । परन्तु यह जो कहा गया 
है कि स्वरूपके अभेद होनेसे पृथक्‌ अनुचिन्तन नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि तत्त्वके अभेद होनेपर 
भी अवस्थाभेदसे और उपदेशभेदके वळसे अनुचित्तनका “भेद उपपन्न होता है । तत्त्वाभेदके अमि- 
प्रायसे उपपद्यमान इलोक उपन्यासमें भी पूरवेकथित ध्येय भेदके तिराकरणकी सामथ्यं नहीं है, क्योंकि 
“स यथेपां०' ( जिसप्रकार इन वागादि प्राणोमें प्राण मध्यम है, उसी प्रकार इन देवताओंमें वायु है ) 
इसप्रकार उपमान और उपमेयकरण है । इससे व्रतोपदेशका मी व्याख्यान हुआ । “एकमेव ब्रतस्‌' 
( एक ही ब्रत करना चाहिए) इसमें 'एव' वागादिका व्रत निवृत्तकर प्राणब्रतकी प्रतिपत्तिके लिए 
है । क्योंकि “तानि सव्युः०' ( मृत्युने श्रमरूप होकर उन इन्द्रियोंका संग्रहण किया ) इन श्रुतिसे 
वागादि इन्द्रियां भग्नत्रत कही गई हैं । परन्तु वह “एवकार' वायुब्रतकी निवृत्तिके लिए नहीं है, कारण 
कि 'अथातो ब्रतप्रीमांसा' (अब यहाँसे ब्रतका विचार किया जाता है) इसप्रकार प्रस्तुत कर वायु ओर 
प्राणका समानरूपसे अमग्नव्रतत्व निर्धारित किया जाता है । “एकमेव व्रत चरेत्‌' (एक ही ब्रतका आच- 
रण करे) ऐसा कहकर 'तेनो पुतस्ये०' ( उस ब्रतसे वह इस देवता की ही एकख्पताको और समान 
स्थानत्वको प्राप्त करता है) इस तरह श्रुति वायु प्रा फलको कहती हुई वायुत्रतको अनिवतित दिखलाती 
है। यहाँ देवता वायु ही होना चाहिए, क्योंकि अपरिच्छात्मत्व प्रेप्सित है, कारण कि ,सैपा5- 
नस्तमिता०' ( यह जो वायु है वह अस्त न होनेवाला देवता है ) ऐसा पहले प्रयोग किया है । 
और “तौ चा एतौ०? ( ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवताओंमें वायु और वागादि इन्द्रियोमि व 
प्राण संवर्ग दै ) इसप्रकार भेदसे व्यपदेश करती है। 'ते वा एते०' (जिनका ग्रसन होता है, ऐसे अग्नि 
आदि चार ओर उनका ग्रसन करनेवाला वायु ये पाँच वागादिसे अन्य हैं, ओर इनसे वागादि 


ही भेद सिद्ध होता है । 


क है. 
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नवत्‌ । यथेन्द्राय राज्ञे पुरोडाशमेकादशकपालमिन्द्रायाधिराजायेन्द्राय स्वराजे इत्यस्या 
तरिपुरोडारिन्यामिष्टौ सवंघामभिगमयन्नवद्यत्यछंचद्कारमिति । अतो वचनाविन्द्रामेदाच्च 
सहप्रदानाशाङ्कायां राजादिशुणभेदाद्याज्यानुचाक्याव्यव्यासचिघानाच्च यथान्यासमेव देव- 
ताएथकत्वात्प्रदान पृथक्त्वं भवति । एवं तत्त्वाभेदेऽप्याध्येयांशएथकत्वादाध्यानपृथक्त्व- | 
मित्यर्थः । तदुक्तं सँकर्ष- “नाना वा देवता एथग्जञानात्‌' इति। तत्र तु द्रन्यदेचताभेदाच्या- 

। 
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स्तस्कृतम” ( छा० ४।३।८ ) इति च भेद्नेवोपसंहरति । तस्मात्पूथगेबोपगमनम्‌ । $ प्रदा- 


गभेदो विद्यते, नैवमिह विद्याभेदोऽस्ति, उपक्रमोपसंहाराभ्यामध्यात्माधिदेवोपदेशेष्वेक- 
विद्याविधानप्रतीतेः। विद्येक्ये5पि त्वघ्यात्माघिदेवभेदात्मदत्तिभेदो अवति, अग्निहोत्र 
इव सायंप्रातःकाळमेदात्‌ । इत्येतावद्सिप्रेत्य प्रदानवदित्युक्तम्‌ ॥ ४३ ॥ 
( २० लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ । रू० ४४-५२ ) 
लिङ्गभूयस्त्वाचद्धि बलीयस्तदपि ॥ ४४ ॥ 
पद्च्छेद- लिङ्गभूयस्त्वात्‌, तत्‌, हि, वलीयः, तद्‌, अपि । 
सूत्नाथ--वाजसनेयक अग्नि रहस्यमें अग्निविद्या स्वतन्त्ररूपसे प्रतिपादित है, ७ज़भूयस्त्वात) 
क्योंकि इसमें 'यत्किश्वेमानि भूतानि’ इत्यादि अनेक लिङ्ग प्रमाण हँ, और प्रकरण आदिकी अपेक्षासे 
( तद्धि लिङ्ग हो ( बछीय। ) बलवान्‌ है। ( तदपि ) इसको भी 'श्रुतिलिङ्ग०' इस सूत्रमें जैमिनि 
मुनिने कहा है । 


2 TSC) कक मा nt SM ७ 
चार ओर प्राण ये पाँच अन्य हैं इसप्रकार ये सब दश होते हैं, थे दश्च कृत ( कृत नामक पासोसे उप- 
लक्षित द्यत हैं ) इसप्रकार भेदसे ही उपसंहार करती है । इसलिए वायु ओर प्राणका पृथक्‌ ही अनु- 
चिन्तन है । प्रदानके समान--जैसे "इन्द्र राजाके लिए, इन्द्र अधिराजके लिए और इन्द्र स्वराजके 
लिए ग्यारह कपारवाला पुरोडाश--इन तीन पुरोडाश वाली दृष्टि व्यथं न हो इस निमित्तसे सब 


देवताओंको हवि प्राप्त करानेके लिए एक साथ ही पुरोड़ाशोंका अवदान करता है, इस वचनसे और 
इन्द्रका अभेद होनेसे सह प्रदानको आशङ्का होनेपर राजा आदि ( राजा, अधिराज और स्वराज ) 


गुणभेदसे ओर याज्या ओर अनुवाक्याके व्यत्यासके विधान होनेसे लेखक्रमके अनुसार ही देवताके 
पृथक्‌ होनेसे प्रदान पृथक्‌ है । वैसे ही [ वायु और प्राणके ] स्वरूप अभेद होनेपर मी उपास्य अंश- 
के पृथक्‌ होनेसे अनुचिन्तन ( उपासना ) पृथक्‌ है, ऐसा अथं है । वह संकषं ( देवता ) काण्डमें कहा 
गया है--'नान चा देवता०' ( देवता भिन्न-भिन्न हैं, क्योंकि उनका पृथक्‌ ज्ञान होता है ) वहाँ द्रव्य 
और देवताके भेदसे यागका भेद है, ऐसा यहाँ विद्याभेद नहीं है, क्योंकि उपक्रम और उपसंहारसे 
अध्यात्म और अधिदेव उपदेशोंमें एक विद्याका विधान प्रतीत होता है । जैसे सायं और प्रातः 
कालके भेदसे अग्निहोश्रमें प्रवृत्तिका भेद होता है, वैसे ही विद्याके एक होनेपर मी अध्यात्म और 
अधिदेव भेदसे प्रवृत्तिका भेद होता है । इस अमिप्रायसे 'प्रदानके समान” ऐसा कहा गया है ॥ ४३ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

» 'इरद्राय राज्ञे’ यहाँ तीन पुरोडाश जिसमें हों वह त्रिपुरोडाशिनी कहलाती है । उस इष्टिमे 
सह प्रदान इष्ट है अथवा भेदसे प्रदान इष्ट है? ऐसा सन्देह होनेपर 'सवेपाम्‌' इत्यादिसे पूवंपक्ष 
करते हैं । अव 'राजा! इत्यादिधे सिद्धान्त कहते हैं--“राजा, अधिराज ओर स्वराज' इसभ्रकार 
विशेषणके भेदसे विशिष्ट देवताका भेद होता है । अध्वयुंसे 'अजुब्रूहि' ऐसा प्रेष करनेपर होतासे जो 
मन्त्र पढ़ा जाता है वह अनुवाक्या है । 'यज' 'याज्यां पठ' ( याज्य मन्त्र पढो ) इस प्रेषके अनन्तरका 
मन्त्र अनुयाज्या है; ऐसा भेद है। तीन पुरोडादावाली इश्मिं प्रथम पुरोडाशमे जो याज्यारूपसे निर्णीत 
है वह द्वितीय प्रदानमें अनुवाक्या है ओर जो पुर्मे अनुवाक्या है वह पश्चात्‌ याज्या होती है। 


अधि० २९ खू० ४७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७२९ 


क वाजसनेयिनो 5ग्निरहस्पे-नैव चा इदमग्ने सदासीत' इत्येतस्मिन्त्राह्मणे मनोऽचि- 
कृत्याधीयते-- तरपद्त्रि ्त्सह्राण्यपस्यदात्मनोऽरनीनर्कान्मनोमयान्मनश्चितः' इत्यादि । तथेव 
"वाक्चितः प्राणचितश्चक्षुश्चितः श्रोत्नचितः कमेचितोऽस्निचितः इति पृथगग्नीनामनन्ति खांपादिः 
कान्‌। तेषु संशयः-किंमेते मनश्चिदादयः कियाचुप्रवेशिनस्तच्छेषभूताः, उत स्वतन्त्राः 
केवलविदयात्मका इति । तत्र प्रकरणात्क्रियाचुप्रवेशो प्राप्ते स्वातन्त्र्यं तावत्पतिजानीते-- 
लिङ्गभूयस्त्वादिति । भूयांसि हि लिङ्ञान्यस्मिन्ग्राह्मणे केवलविद्यात्मकत्वमेषामुपोद्ठलयन्ति 
दच्यन्ते-'तद्यरिकिचेमानि भूतानि मनसां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कृति इति, 'तान्दैतानेवंविदे 
सर्वदा सर्वाणि भूतानि चिन्बन्त्यपि स्वपते’ इति चेवंजातीयकानि। तद्धि लिङ्ग प्रकरणाद्व लीयः, 
तदपयुष््ं पूर्वोस्मिन्काण्डे--'श्ुविलिङ्गवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौबेल्य मथ- 
विप्रकर्षाद' ( जै० सूत्र ३।३।१३) इति ॥ ४४॥ 

__ वाजसनेथियोके अग्निरहस्यमें-निव वा इद्मग्रे०” ( उत्पत्तिके पूवंमें यद्द न सत्‌ ही था ) इस 
ब्राह्मणमें मनको प्रस्तुतकर “उस मनने अपने ्चंनीय [ मनोवृत्ति भावित ] मनोमय मनरिचित्‌ छत्तीस 
सहस्र अग्नियोंको देखा” इत्यादि कहते हैं। और 'वाक्‌से सम्पादित, प्राण-घ्राणसे सम्पादित, घक्षुसे 

` सम्पादित, श्रोत्रसे सम्पादित, कमंसे सम्पादित, अग्निसे सम्पादित अपनी अपनी वृत्तिरूप अग्नियोंको 
घाक्‌ प्राण आदिने देखा” इसीप्रकार भिन्न मिन्न सांपादिछ अग्नियोंको कहते हैं। उसमें संधय होता 
है कि क्या ये मनश्चित्‌ आदि क्रियामें अनुप्रवेशकर उस कमंके अज्भुभूत हुँ अथवा स्वतन्त्र केवल 
विद्यात्मक हैं ? यहाँ प्रकरणसे क्रियामें अनुप्रवेश प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ती-स्वतन्वताकी प्रतिज्ञा करते 
हैं-कारण कि बहुतसे लिङ्ग हैं। 'तयल्कञ्चेमानिं०' (उसमें ये भृत-प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हैं 
वह उन अग्नियोंकी ही कृति-कमं है ) और 'तान्हैतानेवंबिदे०” (ऐसी उपासना करनेवाला यदि सोता 
हो चाहे जागता हो तो मी उसके लिए सवंदा सव भूत उन-उन अग्तियोंका चयन-सम्पादन करते हुँ) 
एसप्रकारके बहुतसे रिङ्ग इस ब्राह्मणमें 'ये अग्नियाँ केवल बिद्याक्कक हैं” ऐसा समथंन करते हुए 
देखे जाते हैं। क्योंकि वह छिङ्ग प्रकरणसे बलवान होता है। वह भी 'अतिलिज्ञर' ( भुति, लि, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्या इनके एक विषयमें परस्पर विरोध होनेपर उत्तरोत्तर पूवं पूव 
रछ है, क्योंकि स्वाथं-अपने अथंका बोध करानेमें उत्तर-उत्तरको पूवं-पूवंकी अपेक्षा होनेके कारण 

लम्ब होता है ) इसप्रकार पूर्व काण्डमें कहा गया है ॥ ४४॥ र 


क्योंकि “व्यत्यासमन्वाह यह भति व्यत्याससे विधान करती दै, इसलिए भू_तिके अनुसार पुरोडाद्यका 
पृथक्‌ प्रक्षेप है ॥ ४३ ॥ 
क उ पूव यह जगत्‌ न सत्‌ था और न असत्‌ ऐसा उपक्रम कर सनकी सृष्टिको 
फहुकर “उस मनने अपनेको देखा' इसप्रकार इक्षण पूर्वक अग्तियोंको देखा, इस तरह मनके देल 
पे 'तत्पट त्रिंशत' इत्यादि मन्त्र कहा गया है । इस ममत्र पुरुषके आयुरूपसे कल्पित सो हि 
अन्तर्गत छत्तीस सहल दिन और राति मनोवृत्तियाँ वसि हैं, मनोय असा रोगी 
छत्तीस सहस्त ही कही गई हैं, क्योंकि Meso सीर १0: है । अतः 
स्तिया मनरिचित्‌ - 

बलिया सासा या सिदान्त इनका पुरुषायंत्व फल है। जो क्रियाफा 0७ होदा दक 
विहित कालमें ही अनुष्ठेय होता है, उसका सवदा सबसे अनुप्ठान नहीं हो सकता । Br स 
तो 'सर्वदा' शब्दसे सब कालके लिए विधान किया गया है, और छत्तीस सहल स 

48 सी मनश्वित्‌ आदि संपादित अग्नियोंको क्रियाके अङ्ग न होनेमें रिङ्ग दै लज दलवातु 

९१ 
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पूर्वैविकल्पः प्रकरणात्स्यात्किया मानसवत्‌ ॥ ४५॥ 
पद्च्छेद्‌--पूवंविकल्प, प्रकरणात्‌, स्यात्‌, क्रिया, मानसवत्‌ । 

सूनार्थ--ये मनश्चित्‌ आदि अस्तियाँ स्वतन्त्र नहीं हैं, किन्तु ( प्रकरणात्‌ ) प्रकरणसे 
( पू्वेविकल्पः ) पूर्वमे प्रकृत क्रियामय अग्निका यह संकल्पात्मक्र अग्नि ( क्रिया स्थात्‌ ) अङ्ग हवै । 
( मानसवत्‌ ) जैसे 'मनोग्रहं गृह्णाति’ इत्यादि हादशाहमें भूत मानस ग्रद्द बारह दिनके मध्यवर्ती 
इषम बहुका सङ्ग है। 

क सैतययुक्तम्‌-स्वतम्त्रा पतेऽग्नयोऽन्नन्यशेषभूता इति । पूर्वस्य क्रियामयस्याग्नेः 
ग्रकरणासद्विषय एवायं विकल्पविशेषोपदेशाः स्यान्न स्वतन्त्रः । नलु ्रकरणालिङ्गं चलीयः 
सत्यमेवमेतत्‌, लिङ्गमपि त्वेवंजातीयक न प्रकरणाहलीयों भवति । अन्यार्थददान होत्‌, 
लांपादिकार्तिप्ररासारूपत्बात्‌। अन्यार्थदानं चासत्यामन्यस्यां प्रात शुणबादेनाप्युप- 
पद्यमान न प्रकरणं याधितुसुत्सहते । तस्मात्लांपादिका अप्येतेऽग्नयः प्रकरणात्क्रियानु- 
प्रवेशिन पच स्यु, भानसवत्‌ । यथा दशरात्रस्य ददामेऽइन्यविवाक्ये पृथिव्या पात्रेण 
समुद्रस्य सोमस्य प्रजापतये देवताये गृदामाणस्य ग्रणासादनहचनादरणोपहानभक्ष" 
जानि मानसान्येवास्नायन्ते। स च मानसोऽपि ग्रदकदपः क्रियाप्रकरणात्कियाशेष एव 
अवत्येवमयमप्यग्निकटप इत्यर्थः ॥ ४५ ॥ 

यह जो कहा गया है कि ये अग्नियाँ अन्यका धङ्ग न होकर स्वतन्त्र हैं, यह युक्त नहीं दै, 
ए्योंकि पुवं क्रियामय श्ग्निका प्रकरण होनेसे तदिषयक ही यह विकल्प विशेषका उपदेश होना 
चाहिए स्वतन्त्र नहीं । परन्तु छिङ्ग प्रकरणसे वलवाद है? यह कथन ठीक ही है । किन्तु इसप्रकारका 
किङ्ग भी प्रकरणसे बळ्वाच नहीं होता, यह लिङ्ग अन्याथंदशन दै, क्योकि सांपादिक अग्दिका प्रसा 
एप ह ! अन्याथंदर्शन तो अन्य प्राप्ति न होनेपर ग्रुणवादसे भी उपपन्न होदा हुआ भ्रकरणका बाघ 
फरनेमें समय नहीं होता । इसळिए सांपादिक होती हुई भी ये अग्नियाँ प्रकरणसे क्रि यामें अनुप्रवेश 
फरनेवाली ही होनी चाहिए । मानसके समान । जैसे दशरात्र ऋतुके दसवें दिने अविवावयर्मे पृथिवी- 
रूप पात्रसे गृह्ममाण समुद्ररप सोमका प्रजापति देवताके लिए ग्रहण, धासादन, हवन, आहरण, 
उपह्वान छोर भक्षण ये मानस ही श्रुतिमें कहे जाते हँ । जैसे वह मानस ग्रहकल्प मी क्रिया- 
प्रछरणसे क्रियाका अङ्क ही होता है, इसप्रकार यह अग्निकल्प भी, ऐसा अये है ॥ ४५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है । थत: ये भावनात्मक उपासनाए किसी कमंके अङ्क भूत न होकर स्वतन्त्र हैं ॥ ४४॥ 
& सिद्धान्तका उपक्रमकर पूर्वपक्ष करते हैं--मनश्चित्‌ आदि अग्निके विधान करनेके पूवे 
“इएकासिरस्निं चिजुते' (इंटोंसे अन्निका चयन करते हैं) इसप्रकार जो कहा गया दै, और “स पुष स्विष्ट- 


काग्नि? (यह तो इंटोंके दवारा संपादित अग्नि है) इसप्रकार यज्चका ठाङ्गमूत अग्नि सज्षिहित है। उसका 
यह विकल्प-संकत्प विष्षेषोपदेश है । इसका धमिप्राय यह दै कि जैसे क्रियात्मक अग्नि यागका अङ्ग दै, 


बॅले संकल्पमय अग्नि भी यागका अङ्ग है। जो यह गया है कि लिङ्ग प्रकरणसे अधिक बलवान है । 
क्या विधि वाक्यगत रिङ्ग प्रकरणसे बलवान है अथवा अथवादगत ? प्रथम पक्ष तो स्वीफयं दै । 
दवितीय पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि मानस अग्नि विधिके अथंवादगत लिङ्ग अपने अथं प्राप्तम प्रमाणके 
न होनेसे प्रफरणसे दुबळ है । इसलिए यह घन्यायंददांन लिङ्ग ( अथंवादरूप ) है, इसलिए प्रकरणसे 
यह संकल्पमय अग्नि भी क्रियामय अग्निके समान कर्मका अङ्ग है। 'मानसबत' द्वाददादे भूः 
“अनया स्वा पान्नेण सुत्र रसया प्राजापत्यं अनोप्रहं ग्रह्माति' ( बारह दिनमें होनेवाले सोम यागमें 
सुना जाता है-हे समुद्र | इस प्रृथिवीरूप पाते सोमरस कल्पित जिसका प्रजापति देवता दै एसे हे 


त 0 यया रा 
त = ro 


कि 


त की Fe is 0. 
व्स्‌ = गि जा उ — > 


अधि० १९ खू० ४६४७४८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-चीपिकासदित ७२३ 


अविदेद्याच ॥ ४६ ॥ 
पद्च्छेद- अदिदेशात्‌, च 1 
रूता्थ--'एकैक एव तावान्‌' इसप्रकार अतिदेशसे भो ये सांपादिक अग्नियाँ क्रियाके 
ळे अतिदेशश्‍चेषामग्नीनां कियाचुपपेशमुपोदळयति रका 0 
ie एन वाशा इति। सति हि सामान्येऽतिदेशः प्रवर्तते। ततश्च 
पूवणे एकाचितेन क्रियाचुप्रवेशिनाऽर्निना सांपादिकानग्नोनतिदिशन्क्रियाजुप्रवेशमेवैषां 
द्योतयति ॥ ४६ ॥ र 0 
विद्येव तु निर्धारणात्‌ ॥४७॥ 
पदच्छेद्‌-विदा, एव, तु, निर्घारणात्‌ । 
सुत्नाथ--(तु) पवंपक्षके निवृत््यथं है, (विद्या एव) विद्यात्मक मनरिचित्‌ आदि धरिनयाँ स्वतन्त्र 
ही हैं, ( निर्वारणात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें ऐसा ही निर्धारण किया यया है। 
तुशब्दः पक्षं व्यावतंयति। विद्यात्मका एवैते स्वतन्त्रा मनश्चिदादयोऽग्तयः स्युने 
क्रियादोबभूताः । तथा हि निर्घार्यति--ति हैते वियाचित एव’ ति, ‘विया हैबैत एवंबिद- 
श्विता सचन्ति’ इति च ॥ ४७॥ न 


दशनाच्च ॥ ४८ ॥ 

पद्च्छेद--दशनात्‌, च । 

रूज्ार्थ--और इन मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंके स्वातरूयमें रिङ्ग भी देखनेमें आता है। 

ओर 'षर्‌ब्रिशत्‌०' ( छत्तीस सहस्र पूज्य अग्नियाँ हैं, उतमेंसे एक-एक उतनी है जितनो कि 
बह पुवं अग्नि है ) इस प्रकार इन अग्नियोंका अतिदेश क्रियानुभ्रवेश्की पुष्टि करता है। क्‍योंकि 
साहञ्य होनेपर ही अतिदेश प्रवृत्त होता है । इसलिए पूवं इंटोंसे चित्‌ क्रियानुप्रवेशी अग्निसे सांपादिक 
अग्नियोंका अतिदेश करती हुई श्रुति इनका क्रियानुप्रवेश ही सुचित करती है ॥ ४६ ॥ 

“तु' चन्द पूव॑पक्षको व्यावृत्ति करता है। विद्यात्मक ये मनरिचित्‌ आदि अग्नियां स्वतन्त्र ही 
होनी चाहिए, क्रियाके अङ्गभूत नहीं, क्योंकि ति है ते० ( वे ये विद्या-मावनासे ही सम्पादित हैं, 
झर 'विद्यया०' (इसप्रकार जाननेवाले उपासकको ये अग्नियाँ विद्यसे ही संपादित होती हैं) इसप्रकार 


श्रुति निर्धारण करती है ॥ ४७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


बारह दिनके मध्यवर्ती दसवें दिन अर्थात्‌ आदि 


अध्वयुं ग्रहण करता दै ) यहाँ यह मानस कमं उक्त 
रात्र आदिमे प्रकृति है उसके घर्मोका ही उनमें अतिदेख 


और अन्तिम दिन छोड़कर मध्यके दशरात्र ही दि 
होनेके कारण उस मध्यरात्रके दशचमदिनमे-ग्यारहवें दिनमें उक्त मानस ग्रह सुना जाता है । इसछिए 


कत्विजोंका ध्यायीरूपसे विधि वाक्यका उच्चारण न होनेके कारण अहः ( दशमदिन ) की अविसंशा 
है, अतः दशम दिन-अविवाबयमें यह मावनामय मानस कहा है । इसमें ग्रहण-सोम आधारभूत पात्रका 
उपादान, आसादन-गृहीत पात्रका शाशत विहित स्थानमें स्थापन, सोमका होम-हवन दै, हुत घेषका 


साथ विरोष होनेसे पृथक्‌ दिन नहीं है, 


मामसग्रह प्रकरणके वरूसे क्रियाका ङ्ग दै, बसे सांपादिक अग्नियाँ मी प्रकरणसे क्रिया अङ्ग हैं 1४५४ | 
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इच्यते चैषां स्वातन्त्र्ये लिक्षम। तत्पुरस्ताइरितम:-'लिज्ञभूयस्त्वात ( महासूत् 
३॥३॥४४ ) इत्यन्न ॥ ४८ ॥ 

नजु लिज्ञमप्यसत्यामन्यस्यां प्राप्तावलाघक कस्यचिदर्थस्येत्यपास्य तत्प्रकरणसाम- 
थ्यात्कियाशेषत्वमध्यवसितमित्यत उत्तरं पठति-- 

भ्रुत्यादिबलीयस्त्वाच न वाधः ॥ ४९॥ 

पद्च्छेद्‌-_श्रुत्यादिवलीयस्त्वात्‌, च, न, वाधः । 

सूचाथे- ( च ) ओर ( ध्‌ त्यादिबलीयस्त्वात्‌ ) श्रुति आदिके वलवान्‌ होनेसे दुवंल कमं 
प्रकरणसे मनरिचत्‌ आदि अग्नियोंके स्वातन्त्र्या ( न बाघः ) वाध नहीं होता । 

सैवं प्रकरणसामर्थ्या त्क्रियाशेषत्वमध्यचसाय स्वातन्त्र्यपक्षो बाधितव्यः, शुत्या- 
दे्वलीयस्त्वात्‌ । बलीयांसि' हि. प्रकरणाच्छुतिलिङ्गवाक्यानीति स्थितं शुतिलिझसूचे | 
तानि चेष्ट स्वातन्तर्यपश्धं साधयन्ति इश्यन्ते । कथम्‌? शुतिस्ताचत्‌-ते हैते विद्याचित एच' 
इति । तथा लिङ्गम्‌-सवंदा सर्वाणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपते’ इति। सथा चाक्यमपि- 
“चिद्या हैवैत एवंविदश्चिता मवन्ति' इति । “विद्याचित एवं इति हि लावधारणेयं श्रुतिः क्रिया- 
सुप्रवेरोऽमीषामभ्युपगस्यमाने पीडिता स्यात्‌। नन्वबाह्मसाधनत्वाभिभायसिद्मवधारणं 
अविष्यति । नेत्युच्यते, तद्भिप्रायतायां दि विद्याचित इतीयता स्वरूपसंकीतंनेनेव ऋतत्वा- 
दुनर्थकमचघारणं भवेत्‌, स्वरूपमेव होषामबाद्ासाधनमिति । अबाह्मसाधनत्वेऽपि तु 
मानसग्रहवस्क्रियाचुप्रवेशदाङ्कायां तत्निवृत्तिफलमवधारणमर्थवद्अविष्यति । तथा “स्वपते 
जाते चैबंविदे स॑दा सर्वाणि भूतान्येतानग्नी्रिन्वन्ति' इति सातत्यद्शनमेषां स्वातन्ञ्ये$वकल्पते, 

और इन अग्नियोंकी स्वतन्त्रतामें किङ्ग मी देखा जाता है, वह 'लिङ्गभूयस्स्वात्‌? इस सुत्रे 
पहले दिखलाया गया है ॥ ४८॥ 

परन्तु अन्य प्राप्ति न होनेपर लिङ्ग मी किसी अथंका साधक नहीं होता, इस प्रकार लिङ्गका 
ह्यागकर प्रंकरणकी सामथ्यंते ये अग्नियाँ क्रियाके अ्धुख्यसें निश्‍चितकी गई हैं, इससे उत्तर कहते है-- 

इसप्रछार प्रकरणकी सामथ्यंसे मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंमें क्रियाज़ुत्व निर्शिचतझर स्वातन्त्र्यपक्षका 
बाघ नहीं करना चाहिए, क्योंकि श्रुति आदि बलवान्‌ हैं । श्रुति, रिङ्ग, वाक्य ये प्रकरणसे बलवान हैं। 
यह 'शुतिकिज्ञ०” इस सुत्रमें सिद्ध किया गया है। ओर ये ( श्रुति आदि ) यहाँपर स्वातन्त्रयपक्षको 
सिद्ध करते हुए देखे जाते हैं। किस प्रकार ? इस प्रकार कि 'ते है ते विद्याचित एव' ( वे ये अग्नियाँ 
विद्यास संपादित ही हैं ) यह श्रुति दै । 'सवंदा०' (सबंदा सब प्राणी उपासक जागता हो चाहे सोता हो 
उसके लिए इन अग्तियोंशा चयन करते हैं ) इस प्रकार यह छिङ्ग दे । और “बिद्यया दैबेत० (ऐसा 
लाननेवाळे उपासककी ये अग्नियाँ विद्यासे ही संपादित होती हैं) इस प्रकार यह वाक्य भी है । “विद्या- 
चित्त प्व अवधारण ( एव ) सहित यह श्रुति इन अग्नियोंका क्रियामें अनुप्रवेश स्वीकार करनेपर 
बाधित हो जायगी । परन्तु यह अवधारण बाह्य साधनामावके अभिप्रायसे होगा ? नहीं, ऐसा कहते हैं- 
यदि उसके धभिप्रायमें हो तो 'विद्याचित' इतने स्वरुप संकीतनसे ही 'अबाह्य-साघनत्व' सिद्ध होनेसे 
“पुव यह अबघारण अनर्थक होगा, क्योंकि बाह्य साधनका अभाव तो इन अग्नियोंका स्वरूप ही है । 
परन्तु इन अग्नियोंके बाह्य साधनका अमाव होनेपर भो मानसग्रहके समान क्रिया अनुप्रवेशकी 
शटा होनेपर उसकी निवृत्तिरूप प्रयोजन होनेसे अवघारण साथंक हो जायगा । इस प्रकार 'स्वपते०' 
(ऐसा थाननेवाळा जागता हो चाहे सोता हो उस उपासकके लिए सवंदा सब प्राणी इन अग्नियोंका 
सम्पादन करते हैं) यह सातत्यदशंन इन अग्नियोंके स्वातन्त्रय होनेपर संगत होता है । जंसे 


- 
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यथा सांपादिके बाक्प्राणमये५ग्निह्वोत्रे प्राणं तदा वाचि जुद्दोति वाचं ] 
( कौ० २।५ ) हति 'ोक्त्वोच्यते--*एते अनन्ते असते आहुती जाग्रच्च Ee के हि 
( छौषी० २५ ) इति, तद्वत्‌ । क्रियाजुप्रवेशे तु क्रियाप्रयोगस्याल्पकालत्वेन न सातत्येनैषां 
प्रयोगः कल्पेत । न चेद्मर्थवादमात्रमिति न्याय्यम्‌ । यत्र द्वि विस्पष्टो विघायको लिङ्गा 
दिरिपळभ्यते युक्तं तत्र संकीतेनमात्रस्यार्थवादत्वम्‌, इद तु विसपष्टविध्यन्तरानुपलब्धेः 
संकीतंनादेयेषां विज्ञानविधानं कल्पनीयम्‌। तच्च यथासंकीतनमेव कल्पयितुं शक्यत 
इति, सातत्यदर्वाचाततथाभूतमेच कल्प्यते । ततश्च खामर्थ्यादेषां स्वातन्त्यसिद्धिः । पतेन 
“तद्यत्किचेसानि भूतानि मनसां संकर्पयन्ति तेषामेव सा इतिः’ इत्यादि व्याख्यातम्‌। तथा 
चाकयमपि 'एवंविदे' इति पुरुषविशेषसंबन्धमेवेषामाचक्षाणं न फ्रतुसंबन्धं सुष्यते । 
तस्मात्द्वातन्त्यपक्ष एव ज्यायानिति ॥ ४९॥ 
अदुवन्धादिस्यः प्रज्ञान्तरएथकत्ववद्दष्टश्च तदुक्तम्‌ ॥ ५० ॥ 

पढ्च्छेद्‌- अनुबन्धादिम्य।, परज्ञान्तरपृथकत्ववत्‌, दृष्ट:, च, तत्‌, उक्तम्‌ । 

खुचार्थ--( अनुबन्धादिभ्यः ) अनुवन्ध आदि हेतुओंसे मनरिचित्‌ आदि श्रग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, 
( प्रज्ञान्वरपृथवत्ववत्‌ ) जैसे शाण्डिल्य आदि अन्य विद्याएँ स्वतन्त्र हैं। क्योंकि ( दृष्टच ) राजसूय 
प्रकरणमें पठित होनेपर भी छवेष्टि यागका वणंत्रयद्चे सम्बन्धित होनेके कारण प्रकरणसे पृथक्त्व देखा 
गया दै, ( तदुक्तम्‌ ) इस बातको पृव॑मीमांसामें 'फ्रत्वर्यायामिति' इस सूत्रमें कहा गया दै । 

8 इतश्च प्रकरणसुपसृद्य स्वातन्त्र्य मनश्विदादीनां प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्क्रियावय- 
चान्मन' आदिव्यापारेष्वचुबध्ताति-_ ते मनसैवाधीयन्त मनसाचीयन्त मनसैव अहा अुहमन्त 


सांपादिक वाक्‌ प्राणमय अग्निहोत्रमें “प्राणं तदा वाचि०' ( घ्यातकालमें प्राणका वाणीमें होम करता 
है, और घ्यानकालमें वाणीका प्राणमें होम करता है) ऐसा कहकर ८एते अनन्तेऽस्ृते०' (इन 
अनन्त अमृत झाहुतियोंका वह जागते अथवा सोते निरन्तर होम करता है) ऐसा कहा जाता है 
इसके समान इन अग्नियोंका क्रियाङ्गत्व नहीं दै । क्रिया अनुप्रवेशमे तो क्रियाके प्रयोगका अल्पकालत्व 
होनेसे इन मनरचित्‌ आदि धग्नियोका नैरन्तयं प्रयोग नहीं हो सकेगा । यह धर्यवादमात्र है, यह 
कथन भी युक्त नहीं है, क्योंकि जहाँ पर लिङ्‌ आदि विधायक विस्पष्ट उपलब्ध होते हों वहाँपर 
संकीतनमात्रका अर्थवाद युक्त दै । परन्तु यहाँ तो विस्पष्ट-प्रत्यक्षरूपसे अन्य विधिकी उपलब्धि न होनेसे 
संकीतंनसे हो इन अग्नियोंके विज्ञानविधानकी कल्पना करनी चाहिए । उसकी संकीतंनके अनुसार 
ही कल्पना की जा सकती है, इसलिए सातद्यदशन होनेसै बसे हो [ विज्ञानविधिकी ] कल्पना 
की जाती है । उससे-सामथ्यसे इनकी स्वातरूय सिद्धि होती है । इस उत त्यायसे 'तद्यत्किचेमानि० 
( ये प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हैं वह उन अग्नियोंकी ही कृति है) इत्यादि व्याख्यान 
हुआ । इसीप्रकार 'एवंविदे' यह वाक्य भो इन अग्नियोंका पुरुष विशेषके साथ सम्बन्ध कहता 
हुआ यागके साथ इनके सम्बन्धकी खोज नहीं करता । इसलिए स्वतन्त्रपक्ष हो अधिक श्रेष्ठ है ॥४९॥ 

ओर इससे भी प्रकरणका उपमदंतकर मनर्वित्‌ आदि अस्तियोंका स्वातन्त्य समाहता चाहिए, 
क्योंकि थुति क्रियाके अवयवोंको मन आादिके व्यापारेमि 'ते मनसैवाधीयन्त०' ( सन 
मनसे ही आधान करे, मनसे हो इंटोंका चयन करे मनसे ही यज्ञ पात्र प्रदेश 59 


, # यद्यपि मनोवृत्तियोमि अर्तिका ध्यान क्रियाका अञ्ज ei व आ 
समान क्रियाङ्गके आश्रित मानना चाहिए ? De परन्तु बज्ञाभित भि च म 
क्रियाङ्गरहित मनोवृत्तियोंमें साडू यज्ञका संपादन पुरुषमें यश 
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मनसास्तुवन्मयसा5शंसन्यरिकिच यज्ञे कर्म क्रियते यत्किंच यज्ञियं कमे मनसैव तेपु तन्सनोमयेषु 
मनश्वित्सु मनोमयमेव क्रियते’ इत्यादिना । खंपत्फलो ह्ययमचुबन्धः । न च प्रत्यक्षाः क्रिया- 
वयवाः खन्तः संप्रदा लिप्सितव्याः। न चात्रोद्‌गीथादुपासनचत्कियाङ्गसंवन्धात्तदुध्रचेरि- 
त्वमाइाङ्कितव्यम्‌, श्रुतिवैरूप्यात्‌ । नहात्र क्रियाङ्गं किचिदादाय तस्मिछदो नामाध्यवसि- 
तव्यमिति वदति । षद्न्रिशत्सहस्नाणि तु मचोवृत्तिमेदानादाय तेप्वर्नित्वं ग्रहवारदीश्च 
कल्पयति, पुरुषयज्ञादिवत्‌। संख्या चेयं पुरुषायुषस्याहःसु इष्टा खती तत्संबन्धिनीषु 
मनोवृत्तिष्वारोप्यत इति द्रष्टव्यम्‌ । पवमदुवन्धात्स्वातन्ञ्यं मनश्चिदादीचाम्‌ । के आदि- 


चाब्दादतिदेशाद्यप यथासंभवं योजयितव्यम्‌। तथा हि-'तेपामेकेक एव तावान्यावानसो- 


पूवं ' इति क्रियामयस्याग्नेर्माहात्म्य॑ ज्ञानमयानामेकेकस्यातिदिशन्क्रियायामनाद्रं दृश- 
यति । नच सत्येव क्रियासंबन्धे विकर्पः पूर्वेणोत्तरेषाम्िति शक्यं दक्तम्‌। नहि येन 


व्यापारेणाहचनीयधारणादिना पूवः क्रियायासुपकरोति, तेनोत्तरे उपकतु शाकडुचन्ति। 


ही उद्गाता स्तुति करे, मनसे ही होता शंसन-स्तुति करे । जो कुछ यज्ञमें कमं किया जाता है ओर 
यज्ञ सम्बन्धी कमं किया जाता है, वह सब मनसे ही [ किया जाता है ] उन मनरिचित्‌ मनोमय अरितयों- 
में मनोमय ही किया जाता है ) इत्यादिसे सम्वद्ध करती है। कारण कि यह अनुवन्ध सस्पद्रूप फल- 


वाला है । प्रत्यक्ष सिद्ध क्रियाके अवयवोंको सम्पत॒के साथ सम्बन्धित नहीं करना चाहिए। औरं यहाँ 
उद्गीय आदि उपासनाके समान क्रिया अङ्गके साथ सम्बन्ध होनेसे क्रिया अनुप्रवेशत्वकी आशङ्का 


नहीं करनी चाहिए, क्योंकि श्रुतियाँ विरूप-असमान हैं । यहाँ किसी क्रिया अङ्गको लेकर उसमें इसका 


अध्यवसाय करना चाहिए, ऐसा श्रुति नहीं कहती, किन्तु छत्तीस सहस्र मनोवृत्ति भेदोंको लेकर उनमें 
असित्व और ग्रह आदिकी पुरुषयज्ञ आदिके समान कल्पना करती है और यह छत्तीस सहस संख्या 


पुरुषके आयुष्यके दिनोमिं प्रत्यक्ष अनुभूत होती हुई तत्सम्बन्धी मनोवृत्तियोंमें आरोपित की जाती है, 
ऐसा समझना चाहिए। इसप्रकार अनुबन्धसे मनदिचत्‌ आदि स्वतन्त्र हैं। सूत्रस्थ आदि शब्दसे अति- 
देश आदिकी भी यथा सम्मव योजना करनी चाहिए। जैसे कि 'तेपामेकेक०' ( उन सांपादिक 
अग्नियोंमें एक-एक उतनी है जितनी कि वह पूर्व अग्नि है। ) इसप्रकार यह श्रुति क्रियामय अग्निफे 
मद्दात्म्यका ज्ञानमय अग्निमेंसे एक एकमें अतिदेशकर क्रियामें अनादर दिखलांती है। ओर क्रिया- 
सम्बन्ध होनेपर उत्तर अग्नियोंका ( सांपादिक अग्नियोंका ) पूवे अग्निके साथ विकल्प है, ऐसा नहीं 


कहा जा सकता, क्योंकि जिस आहवनीय हृविष्के घारण आदि व्यापारसे पूर्व अग्नि क्रियामें उपकारक 


& यहाँ अतिदेश विकल्पके जि पीली साध्य वस्तुके एक होनेपर परस्पर अपेक्षा- 
रहित साधनोंका विकल्प हो सकता है, जैसे व्रीहि ओर यवका होता है । परन्तु यहाँ तो क्रियाग्नि आर 
ध्यानाग्निका साध्य-फल भिन्न-मिन्न है । इससे समुच्चयका भी निराकरण समझना चाहिए । किच यहाँ 
क्रियाङ्गत्वको लेकर भी साहश्य नहीं है, किन्तु अग्नित्व साहहयको लेकर अतिदेश है, क्योंकि इसमें 


Fi लिङ्ग, वाक्य, अनुवन्ध, अतिदेश भी प्रमाणख्प हैं । इसका पूर्व मीमांसाके एकादश अध्यायमें 
विचार किया गया है--'राजा स्वराज्यकासो राजसूयेन यजेत' ( स्वराज्यकी कामना करनेवाला राजा 


राजसूय याग करे ) इसप्रकार उपक्रम कर आगे 'आग्नेयोऽष्टाकपाछो हिरण्यं दक्षिणा' 'चेश्वदेवं चरू 
पिश्ङ्गी पहौडी दक्षिणा” 'मैन्नावरुणीमामिक्षां वशा दक्षिणा' “बाइस्पत्यं चरं शितिएृष्ठो दक्षिणा 
“ऐेन्द्रमेकाद्श कपाकम्रषमो दुक्षिणा' इसप्रकार अवेष्टि नामकी पाँच इष्टियोंका विधान है। इनमें 
बभंके भेदसे प्रयोगका भेद सुना जाता है । यदि आणो यजेत०' ( यदि ब्राह्मण याग करे तो वाह- 


स्पत्य चर्को मध्यमें (वीय ) रखकर आहुति करे और थवदिष्ट भृतका अभिधारण करे--घृतकी 
बारा दे ) इसप्रकार यदि “वेश्य हो तो वैश्वदेव चरको मध्यमें रखकर आहुति करे? “यदि क्षत्रिय राजा 


| 
| 
, 


अधि० २९ स० ५१ ] आषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित हि 


यतु पूर्वपक्षे5प्यतिदेश उपोदक इत्युक्त सति 
क समय आसन हि सामान्ये5तिदेशः प्रवतत इति, तद 
स्मत्पक्षे$ लामान्ये नातिदेशसंभवात्पत्युक्तम्‌ । अस्ति हि सांपादिकानामप्यग्नी- 
लामग्नित्वमिति । शुत्यादिनी च कारणानि दशितानि। एवमजुवन्यादिभ्यः कारणेभ्यः 
स्वातन्त्र्यं सनश्भिदादीनाम्‌, प्रज्ञान्तरपृथक्त्ववत्‌। यथा प्रज्ञान्तराणि शाण्डिल्यविद्या- 
प्रसुतीनि स्वेन स्वेनाजुवन्धेनानुवध्यमानानि पृथगेव कर्मभ्यः प्रज्ञान्तरेम्यश्व स्वतन्त्राणि 
भवन्त्येबसिति । दष्टश्चावेष्टेःराजसूयप्रकरणपठितायाः प्रकरणादुत्कर्षो वर्णत्रयानुवन्धाद्रा- 
जयक्वत्वाच्च राजसूयस्य । तदुक्तं प्रथमे काण्डे- “क्रखर्थायामिति चेन्न वणंत्रयसंयोगात' (जै० 
सू० ११॥४॥१०) इति ॥ ५० ॥ १ 
न सामान्यादप्युपलब्धेम तयुवन्न हि ठोकापत्तिः ॥५१॥ 

पद्च्छेद्‌---न, सामान्यात्‌, अपि, उपरब्धे।, मृत्युवत्‌, नहि, लोकापत्तिः । 

सूज्ञाथौ--( सामान्यादपि ) मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंका मानस ग्रहके साथ [ मानसत्व ] 
साहद्य होनेपर भी ( न) वे क्रिया अङ्ग नहीं हैं, ( उपलब्धे ) क्योंकि पूर्वोक्त शति आदि हेतुओंसे 
स्वतन्त्र उपलब्ध होती हैं । ( मृत्युवत्‌ ) जैसे 'स वा एष’ 'अग्निर्वे मृत्यु: इत्यादिसे आदित्य पुरुष और 
अग्नि दोनोंमें मृत्यु शब्द समान होनेपर भी उनका अत्यन्त साम्य नहीं है। अथवा (नहि लोकार्पात्त1) 
“सौ वाव लोको०' इस्यादिमें 'समिध्‌' आदिके साहष्य द्दोनेपर भी द्युलोकमें अग्तिरवकी प्राप्त नहीं दै । 

यदुक्तं मानसवदिति, तः्मत्युच्यते । न मानसग्रसामान्यादपि मनश्विदादीनां 
क्रियाशेषत्बं कल्प्यम्‌, पूर्वोक्त भ्यः भ्रुत्यादिदेतुभ्यः केवलपुरुषार्थत्वोपरब्ये:ः। नदि किचि- 
स्कस्पचित्केनचित्सामान्य न संभवति। न च तावता यथास्वं वैषस्यं निवतते। सुत्युवत्‌। 
होती है, उस व्यापारसे उत्तर अर्वियाँ उपकारक नहीं हो सकतीं ? साहद्य होनेपर ही ज हे उ जयपाल उतर जियो उपकार नही हो सकती । साहरय होनेपर ही अतिदेश प्रवृ् 
होता है, इसप्रकार पूर्वंपक्षमें भी अतिदेश [ क्रियानुप्रवेशका ] पोषक है, ऐसा जो कहा गया 
8, वह हमारे पक्षमें भी अग्नित्व साहद्यसे अतिदेशका सम्मव होतेसे निराइत हुआ, क्योंकि सांपा- 
दिक अग्नियोंमें अस्नित्व दै । इससे श्रुति आदि कारण दिखलाये गये हैं। इसप्रकार अनुवन्य बाद 


फारणोंसे मनश्चित आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, अन्य प्रश्ाओंकी स्वतन्त्रताके समान । जैसे अपने-अपने 
झनुबन्धसे कथित हुईं . घाण्डिल्यविद्य द इतय प्रज्ञाएं कर्मों और अन्य प्रशाओंसे पृयक्‌-स्वतन्न 
ही हैं, इसीप्रकार यहाँ भी समझना चाहिए । राजसूय प्रकरणमें पठित अवेध्टि नामक इष्टिका प्रफरणसे 
उत्कर्ष दृष्ट है, क्योंकि तीनों वर्णोके साथ सम्बन्धित होनेसे राजसूय क्षत्रिययज्ञ है। इस बातफो 
“क्रस्वर्थायासिति०' ( यदि यह कहो कि यह िञदंग कसम मासाने धवेष्मिं हो तो पु बहे क्योंकि 
झवेष्टिमे ब्राह्मण आदि वर्ण त्रयका सम्बन्ध दै ) इसप्रकार ु्मीमांसामें कहा गया दै ॥ १० ॥ 

जो यह कहा गया है कि मानसके समान, उसका निराकरण किया जाता है। त 
साथ साहद्य होनेपर भी मनदिचत्‌ आदि अग्तियोंमें क्रियाञ्जत्वकी कल्पना नहीं कली अ | 
पुर्वोक्त श्रुति भादि हेतुओंसे उनमें केवळ पुरुषार्थ्व उपलब्ध होता दै । किसीका कुछ 


सत्यानन्दी-दीपिका ट 
हो तो ऐन्द्र चर मध्यमें रखकर आहुति करे और अवशिष्ट का अमिधारण करे।' उसमें आग्वेय 
आदि चरुमंमें अङ्गोका विधि शास्त्रे प्रयोग दै । कनी | 
झवेष्टि द्वारा अच्चादि कासनावाला यजन करे ) यह एक मर 
गया प्रयोग राजसूय यागसे वहिभूंत अन्न आदिकी तीत वर्षों द्वारा की 


गंत नहीं । इसका 
प 
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यथा 'स वा एष एव सृत्युये एष एतस्मिन्मण्डले पुरुष” ति 'अग्निचे खृत्युः' ( बृह० ३।२।१० ) 
इति चाग्न्यादित्यपुरुषयोः समानेऽपि सृत्युराब्दप्रयोगे नात्यन्तसास्यापत्तिः। यथा च 
'असौ वाव लोको गौतमाग्निस्तस्यादिव्य एव समित? ( छा» ५।४।१ ) इत्यत्र न समिदादिसा- 
मान्यालोकस्यास्निभावापत्तिस्तद्वत्‌ ॥ ५१ ॥ 
परेण च शब्दस्य तादिष्यं भूयस्त्वात्वनुबन्धः ॥ ५२॥ 
पदच्छेद -परेण, च, शब्दध्य, ताहिष्यम्‌, भूयस्त्वात्‌, तु, अनुवन्धः । 
सुन्नाथ--( परेण ) 'अयं वाव छोक:०” इस उत्तर ब्राह्मणके साथ साम्य होनेके कारण 
( छब्दस्य ) मध्य ब्राह्मणका (ताद्विध्यम्‌) विद्या विधित्व प्रयोजन लक्षित होता है, क्योंकि ( भूयरूवा- 
““ र्वनुवन्ध। ) मानस झग्निमें बहुतसे अग्निके अवयव संपाद्य होनेसे क्रिया अग्निके साथ उसका पाठ है। 
परस्तादपि “भयं वाव लोक एषोऽग्निश्चित? इत्यस्मिजनन्तरे ब्राह्मणे, ताहिध्यं केचः 
 छविद्याविधित्वं शाब्दस्य प्रयोजनं लक्ष्यते, न शुद्धकर्माङ्गविधित्वम्‌। तत्र हि--विद्यया 
तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । न तत्र दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः’ इत्यनेन इलोकेन 
केवलं कर्म निन्दन्विद्यां च प्रशांसन्निदं गमयति । तथा पुरस्तादपि 'यदेतन्मण्डलं तपतिः 
इत्यस्मिन्त्राह्मणे विद्याप्रधानत्वमेव लक्ष्यते, 'सोऽख्तो भवति झूत्युक्षेस्थात्मा अचति’ इति 
विद्याफळेनेचोपसंष्दारान्न कर्मप्रधानता। तत्सामान्यादिद्दापि तथात्वम्‌ । भूयांसस्त्वग्न्य- 
घयवाः संपादयितव्या विद्यायामित्येतस्मात्कारणादग्निनाऽनुबध्यते विद्या, न कर्माङ्ग- 
त्वात्‌। तस्मान्मनश्चिदादीनां केवलविद्यात्मकत्वसिद्धिः ॥ ५२ ॥ 
( ३० पेकात्म्याधिकरणम्‌ सू० ५३-५४ ) 
एक आत्मानः शरीरे भावात्‌ ॥ ५३॥ 
पद्च्छेद्‌-एके, आत्मनः, शरीरे, भावात्‌ । 


सामान्य न हो, ऐसा संभव नहीं दै, और इतने मात्रसै प्रत्येक वस्तुकी अपनी स्वाभाविक विषमता 


निवृत्त नहीं हो जाती । मृत्युके समान-जैसे “स चा एष०' ( वह यही मृत्यु है जो यह इस मण्डलमे 
पुरुष है ) और 'अग्निच मृत्यु (अग्नि ही मृत्यु है ) इसमें अग्नि और आदित्य पुरुषमें मृत्यु शब्दका 
प्रयोग समान होनेपर मी दोनोंमें अत्यन्त साम्यकी प्रापि नहीं होती । और जेणे 'असौ चाव लोको ० 
(हे गौतम ? यह प्रसिद्ध चुलोक ही अग्नि है, उसका आदित्य ही समिधा है ) इसमें समिधा थादिके 
साहृस्यसे द्युळोकमें अग्निभावकी प्राप्ति नहीं होती, वेसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए ॥ ५१॥ 

आगे भी “अयं वाव छोको०' ( यही लोक यह अगिनिरिचित्‌ है ) इस अनन्तर ब्राह्मणमें श्रुतिका 
प्रयोजन ताद्विघ्य केवल विद्याविधित्व लक्षित होता है, शुद्ध कर्माङ्गविधित्व नहीं, क्योंकि उसमें “विद्यया 
तदारोहन्ति०” ( विद्यासे उस स्थानको प्रात होते हैं जहाँ मनोरथ प्राक्त होते हैं, वहाँ कमं कुशळ नहीं 
बाते और अचिद्वानु तपस्वी भी नहीं जाते ) इस इलोकसे केवल कमंकी निन्दा करती हुई और विद्याकी 
प्रशंसा करती हुई श्रुति यह ( विद्याका प्राधान्य ) बोधित करती दै । उसी प्रकार पुवरमें मी 'यदेतन्म- 
ए्डळं तपति’ ( जो यह मण्डल तपता है ) इस ब्राह्मणमें विद्याका प्रघानत्व हो लक्षित होता है। 
“सोऽमृतो मवति०' ( वह अमृत होता है, क्योंकि मृत्यु उसकी आत्मा है ) इस प्रकार विद्याफलसे ही 
उपसंहार होनेसे कमं प्रधानता नहीं है । पूवं ओर उत्तर ब्राह्वाणत्त्रके साइस्यसे यहाँ (मध्यस्थ ब्राह्मणमें) 
भी विद्याकी प्रधानता है । परन्तु विद्यामें अरिनके बहुतसै अवयव संपादन करने योग्य हैं, इसकारणसे 
विद्या अग्निसे सम्बद्ध होती है, कमंके अङ्गरूप होनेसे नहीं । इसलिए मनर्चितु आदि अग्नियाँ केवळ 
विद्यात्मक हैं, ऐसी सिद्धि होती ॥ ५२ ॥ 


OS 
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रूजाथ--( एके ) चार्वाक लोग ( आत्मनः ) देहे अतिरिक्त आत्म 
मानते हैं, ( शरीरे ) क्योंकि शरीरके होनेपर ही ( मावात्‌ ) आत्माके hk र नहों 
इह देहव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः समथ्येते बन्धमोक्षाधिकारसिद्धये 
देहव्यतिरिक्त आत्मनि परलोकफलास्थोदना उपपद्येरन्‌ कस्य वा वात बव प 
नचु शास्तरप्रसुख एव प्रथमे पादे शास्त्रफळोपभोगयोग्यस्य देहव्यतिरिक्तस्यात्मनो५स्ति- 
त्वसुक्तस्‌ । सत्यसुक्त भाष्यकृता, नतु तत्रात्मास्तित्वे सूत्रमस्ति, इह तु स्वयमेव सूत्रकृता 
तदस्तित्वसाक्षेपणुरः्खरं प्रतिष्ठापितम्‌ । इत एव चाक्प्याऽऽचारयंण दावरस्वामिना 
प्रमाणलक्षणे वणितस्‌ । अत एव च भगवतोपवषण प्रथमे तन्त्रे आत्मा स्तित्वाभिधान- 
प्रसक्तो झारीरके वक्ष्याम इत्युद्धारः कृतः। इह चेदं चोद्नालक्षणेष्ूपासने धु विचार्यमा-. 
पोष्वात्मास्तित्वं विचायते, छृत्स्नशास्त्रशेषत्वप्रदरशशंनाय । अपि च पूरवस्मिन्नधिकरणे प्रक- 
रणोत्कर्षाभ्युपगमेन मनश्चिदादीनां पुरुषाथत्वं वर्णितम, कोऽसौ पुरुषः ? यदूर्था एते 
मनश्चिदादय इत्यस्यां प्रसक्ताविदं देइव्यति रिक्तस्यात्मनोऽस्तित्वमुच्यते। तदस्तित्वाक्षे- 
पाथं चेदमादिमं सूत्रम्‌। आक्षेपपूर्विका हि परिद्दारोक्तिविंबक्षितेऽथं स्थूणानिखनन न्यायेन 
ढां बुद्धिसुत्पादयेदिति । & अत्रैके देहमात्रात्मदरिनो लो कायतिका देहव्यतिरिक्तस्या- 
त्मनोऽभावं मन्यमानाः समस्तव्यस्तेषु बाह्मेषु पथिव्यादिष्वदृष्टपपि चेतन्यं शरीराका- 
रपरिणतेषु भूतेषु स्यादिति संभावयन्तस्तेभ्यइचैतन्यं मद्शक्तिवद्धिज्ञानं चैतन्यविशिष्ट 
_कायः पुरुष इति चाहुः । स्वर्गंगमनायापवगंगमनाय वा समर्था देहव्यतिरिक्त आत्माऽ स्वगंगमनायापवगंगमनाय वा समर्था देइव्यतिरिक्त आत्माऽ 
इस अधिकरणमें बन्ध और मोक्षके अधिकारको सिद्धिके लिए देहसे पृथक्‌ आत्माके 


अस्तित्वका समर्थन किया जाता है । देहसे अतिरिक्त आत्माके न होनेपर परलोक फलवाले विधि- 
वाक्योंकी उपपत्ति नहीं होगी ओर शास्त्र किसको ब्रह्मात्मत्वका उपदेश करेगा। परन्तु शास्त्रके 
आरम्ममें [ पूवंमीमांसाके ] प्रथम पादमें ही शास्त्रोक्त फलके उपमोगके योग्य, देहे व्यतिरिक्त 
आत्माका आस्तित्व कहा गया है। ठीक भाष्यकार ( शबरस्वामी ) ने ऐसा कहा है। परन्तु वहाँ 
देहे अतिरिक्त आत्माका सद्भाव विषयक सूत्र नहीं है। यहाँ तो स्वयं ही ूत्रकारने आक्षेप पूर्वक 
-देहसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व प्रतिष्ठापित किया है । आचाय श्बरस्वामीने यहाँसे हो आकषण 
कर प्रमाणलक्षण ( प्रथम अध्याय ) में देहसे पृथक्‌ आत्माका वर्णन किया है । अतएव Eo भगवान्‌ 
उपवर्षने पूवंमीमांसामें आत्माके अस्तित्वके कथनका प्रसंग आनेपर हम इसे शारीरकमें कि 
ऐसा कहकर उपरत हुए हैं अर्थात्‌ प्रकरण समाप्त किया है। और यहाँ चोदनालक्षण-- 
ज्ञापित विचायंमाण उपासनाओंमें समस्त शास्त्रका आत्मास्तित्व थु है, इस प्रदर्शनके rs 
के अस्तित्वका यह विचार किया जाता है। रिच पूवं अषधिकरणमें तुके प्रकरणसे ल Rk 
मनदिचित्‌ आदि अग्नियोंमें पुरुषाय॑त्व वणित किया जाता दै। वह उष कोन प्या ४७2 
मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ हैं? ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होनेपर देहसे अतिरिक्त यहं पर > 
कहा जाता है। उस शस्तत्वके आक्षेपके लिए यह प्रथम सूत्र है। pe Fo 
स्थुणानिखनन न्यायसे विवक्षित अथंमें हृढ बुद्धि उत्पन्न करेगा । आत्मवि ङ्ग 


समस्त बोर 
आत्मा देखनेवाले कुछ लोकायतिक लोग देहे व्यतिरिक्त आतमाका अगार मानते हुए 


! चाहिए, इस 
व्यस्त बाह्य पृथिवी आदिमें अदृष्ट भी चैतन्य शरीरके आकारमें परिणत भूतोंमें होन 


चैतन्य विशिष्ट यह भूतोंका इ सनीला आत्मा है । इसमें त्य बोर क ः 
व्यतिरेक द्वारा देहको आत्मा सिद्ध करते हैं । किश्व मै गोरा है, पढ. ` 
९२ 
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स्ति, यत्कृतं चैतन्यं देहे स्यात्‌ । देह एव तु चेतनइचात्मा चेति प्रतिजञानते। हेतु चाच- 
क्षते-शरीरे भावादिति । यद्धि यस्मिन्सति भवत्यसति च न भवति तत्तद्धमंत्वेनाध्यव- 
सीयते यथाऽग्निधर्मावोप्ण्यप्रकाशो । प्राणचेष्टाचैतन्यस्सृत्यादयइचास्मधर्मत्वेनाभिमता 
आत्मवादिनां तेऽप्यन्तरेव देह उपलभ्यमाना वहिइचाइपळभ्यमाना असिदे देहव्यति- 
रिक्ते घर्मिणि देहघर्मा पव भवितुमर्हन्ति, तस्माद्व्यतिरेको देादात्मस इति ॥ ५३॥ 
एवं प्राप्ते घसः क 
व्यतिरेकस्तद्भावाभाषित्यान्न तूपलब्धिवत्‌ ॥ ५४ ॥ 
पदच्छेद्‌--व्यतिरेकः, तद्भावामावित्वात्‌, न, तु, उपलब्धिवत्‌ । 

सूघार्थ-“( व्यतिरेकः ) आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है, ( तद्भावामावित्वात्‌ ) क्योंकि मृतका- 
वस्थामें देहके होनेपर भी आत्माके चैतन्य आदि धर्मोका अस्तित्व नहीं है। ( चतुपलब्धिवत्‌ ) जैसे 
भूतोंकी उपलब्धि भूतोंका घमं नहीं है, वंसे भौतिक देहकी उपलब्धि भी देहका धमं नहीं है, किन्तु 
उससे भिन्न है । 

क नत्वेतद्स्ति यदुक्तम-अव्यतिरेको देहादात्मन इति, व्यतिरेक णास्य देहाद्भ- 
वितुमह॑ति, तद्भावाभावित्वात्‌। यदि देहभावे भावाद इघमंत्वमात्मधर्माणां मन्येत, ततो 
देहमावेऽप्यमावादतद्धर्मत्वमेवैषां कि न मन्येत ? देहघर्मवेलक्षण्यात्‌। ये हि देहधर्मा 
रूपादयस्ते यावद्देहं भवन्ति । प्राणचेणदयस्तु सत्यपि देहे सृतावस्थायां त भवन्ति। देह- 


प्रकार उन मूतोंसे चेतन्यकी संभावना करते हुए मदशक्तिके समान विज्ञान है और चेतन्य विशिष्ट- 
काय पुरुष है, ऐसा कहते हैं। स्वगमें जानेके लिए अथवा मोक्ष प्रात करनेके लिए देहसे अतिरिक्त 
समथ आत्मा नहीं है, जिसके प्रभावसे देहमें चैतन्य हो, देह ही चेतन और धात्मा है, ऐसी प्रतिज्ञा 
करते हैं। इस प्रतिज्ञात अथमें रोत करते हूँ--“शरीरे सावात” शरीरके होनेपर ही आत्माके घ्मोका 
_ अस्तित्व है । क्योंकि जिसके होने पर होता है ओर न होनेपर नहीं होता, वह उसका धमंरूपसे 
निश्चित किया जाता है। जैसेअनिके धर्म ओष्ण्य और प्रकाश निश्चित किये जाते हैं । प्राण, चेष्टा, 
चैतन्य और स्मृति आदि जो जात्मवादियोके आत्मधमड्पसे अभिमत हैं, वे भी देहके अन्दर ही 


उपलब्ध होते हुए बाहर.उपलब्ध नहीं होते हुए देहसे व्यतिरिक्त धर्मोके असिद्ध होनेपर देहके ही - 


घमं होने चाहिए । इसलिए देहरूप आत्मासे अतिरिक्त आत्मा नहीं है ॥ ५३ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- 

सिद्धान्ती --यह जो कहा गया है कि देहरूप आत्मासे पृथक्‌ आत्मा नहीं है । वद्द ठीक नहीं 
है । आत्माका देइसे अतिरिक्त होना ही युक्त है, क्योंकि देहके होनेपर आत्माके धर्मोका अमाव है। 
यदि देहके अस्तित्वमें आत्मघर्मोका सद्भाव होनेसे आत्मघमं देह घमं माने जाय तो देहके अस्तित्वमें 
भी आत्माके चैतन्य आदि धर्मोका अमाव होनेसे ये आत्मधमं देहके घमं नहीं है, ऐसा क्यों नहीं 
माना जाय ? क्योंकि वे देहके घर्मोसे विलक्षण हँ । जो रूप आदि देहके धमं हैं वे देह पन्त हैं 
ओर प्राण, चेष्टा आदि तो मरणावस्थामें देहके होनेपर मी नहीं होते । रूप आदि देहके धमं दूसरोंसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रसिद्ध प्रतीतियोंका विषय भी यह देह ही है । अतः देह ही आत्मा है। विशेष विस्तार ( ब्रह्मसूत्र 
१।१।१ ) में है ॥ ५३॥ 


. 7 देहके रूपादि धमं वाह्य झर नेत्र आदि इन्द्रियोसे ग्राह्य हैं और आत्मघमं आन्तर हैं वे 
स्वयं जाने जाते हैं अथवा दूसरेसे अनुमेय हैं। इसलिए तुमको विना इच्छाके भी अनुमान आदि 
प्रमाण मानमे पड़ेंगे, नहीं तो व्यबहारकी सिद्धि नहीं होगी। जैसे कि मुखाकृति देखनेसे परपुरुषवर्ती 
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चर्माश्च रूपादयः परेरप्युपलभ्यन्ते, नत्वात्मधर्माइचैतन्यस्मृत्यादयः। अपि च सति हि 
तावद हे जीवदचस्थायामेपां भावः शक्यते निइचेतुं, न त्वसत्यभावः । पतितेऽपि कदा- 
चिदस्मिन्देहे देहान्तरसंचारेणात्मधर्मा अचुवतंरन्‌। संशयमात्रेणापि परपक्षः प्रतिषि- 
च्यते । & किमात्मकं च पुनरिदं चैतन्यं मन्यते, यस्य भूतेभ्य उत्पत्तिमिच्छतीति परः 
पर्यनुयोक्तव्यः । नहि भूतचतुए्यव्यतिरेकेण लोकायतिकः किचित्तत्वं. प्रत्येति । यदचुम- 
वनं भूतभौतिकानाम्‌, तन्चैतन्यमिति चेत्‌-त्वि विपयत्वात्तेपां न तद्धमंत्वमइनुवीत, 
स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ । न ह्यग्निरुष्णः सम्स्वात्मानं दहति । नहि नरः शिक्षितः 
सम्स्वस्कन्धमधिरोक्षयति । नहि भूतमौतिकधर्मण सता चेतन्येन भूतभोतिकानि बिपयी- 
क्रियेर्न । नहि रूपादिभिः स्वरूपं पररूपं वा विपयीक्रियते | विपयीक्रियन्ते तु बाह्या- 
ध्यात्मिकानि भूतभौतिकानि चेतन्येन । अतश्च यथेवास्य' भूतमौतिकविपयाया उपलब्धेः 


भावो५भ्युपगम्यते, एवं व्यतिरेको५प्यस्यास्तेभ्यो ५ भ्युपगन्तव्यः । उपलब्धिस्वरूप एव 


भी उपलब्ध होते हैं । परन्तु चैतन्य, स्मृति आदि आत्मधमं अभ्यासे उपलब्ध नहीं होते । इसप्रकार 
जीवितावस्थामें देहके विद्यमान होनेपर इन घर्मोका अस्तित्व निरिचित किया जा सकता है । परन्तु 
देहके न होनेपर इनका अमाव निश्चित नहीं किया जा सकता, क्योंकि कदाचित्‌ देहके पतित होनेपर 
भी आत्मधमं अन्य देहमें संचारसे अनुवृत्त हो सकते हँ । इसप्रकार केवल संशयसे मो परपक्षका 
प्रतिषेध किया जाता है । जिस चैतन्यकी मतोंसे उत्पत्तिको इच्छा करते हो उस चेतन्यका स्वरूप 
कया मानते हो ऐसा वादिसे पूछना चाहिए, क्योंकि लोकायतिक चार भूतोंसे अतिरिक्त किसी पदार्थको 
नहीं मानते । यदि कहो कि भूत और भौतिकोंका जो अनुमव है वहो चैतन्य है, तो उन भूत और 
मौतिकोंमें चैतत्यका विषयत्व होनेसे चैतन्य उनका घमं नहीं हो सकता, क्योंकि अपनेमें क्रियाका 
विरोध है । जैसे अग्नि उष्ण होती हुई अपनेको नहीं जाती, नट शिक्षित होता हुआ.भी अपने कधों- 
पर नहीं चढ सकता, वैसे भूत और मोतिकोंका धमं होते हुए चेतन्यसे भूत भौतिक विषय नहीं किये 
जा सकते । जैंसे रूप आदिसे ( भूत-मौतिक धमंसे ) अपना रूप अथवा अन्यका स्प विर्षय नहीं किया 
जाता । परन्तु वाह्य और आध्यात्मिक भूत-मोतिक पदार्थ चेतन्यसे विषय किये जाते हैं।। इसलिए 
जैसे मूत-मौतिक विषयक इस उंपलब्धिका अस्तित्व स्वीकार किया जाता है, वेसे ही उनसे इस उप- 
लब्धिका व्य तिरेक भी स्वीकार करना चाहिए । “हमारे मतमें तो आत्मा उपलब्धि स्वरूप ही दै' इस 
प्रकार आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है। और एक रूप होनेले उपलब्धि नित्य है, कारण कि 'मैंने यह 


सा ज्ञान आदि नहीं होगे, इसलिए 


सुख आदिका ज्ञान, पवत आदिमें धूम आदिसे अ " 
“ज्ञानाद्यः देहव्यतिरिक्ताश्रयाः देहसरवे5प्यसत्त्वात , व्यतिरेकेण pa mre 


व्यतिरिक्ते आथित हैं, क्योंकि देहके बस्तित्वमें मी उनका अभाव है, 
इसप्रकार प्रत्यक्षे भिन्न अनुमान प्रमाणसे मी आत्मा देहसे ht, सिद्ध होता है । ps 
चैतन्य आदि घर्मोके देहमें उपलब्ध न होनेसे उनका अमाव निनित नहीं किया जा सकता, क्य 
तुम्हारे मतमें अनुपलब्बि प्रमाण नहों है और उनके घर्मी आत्माका देहान्तर प्राप्ति भी अनुपळम्म 
उपपन्न होता है । इसप्रकार संशयमात्रसे भी परपक्षका प्रतिपेब क्या बता च उपछब्धिवत्‌ 
इस सुत्रस्थ पदका व्याख्यान करनेके लिए अब (क्विप्तात्मकम! इत्यादि भूमिका रच' 


3. ९0 प्रथम 
बन्य मतोसे अथवा रूप आदिके समान भूतोंका धर्म है ! 
+ क्या यह चैतन्य मतोंसे भिन्न तत्त्व दै [थे स्वीकार नहों किया है, इसलिए 


पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि तुमने चारों मूतोसि अतिरिक्त पद 
तुम्हारे सिद्धान्तकी हानि होगी । द्वितीय पक्षका व्यदनुभवनम इत्यादिसे निराकरण करते हैं । अनुभव 
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च न आत्मेत्यात्मनो देइव्यतिरिक्तत्वम्‌, नित्यत्वं चोपलब्धेरैकरुप्यात्‌, अहमिद्मद्राक्षमिति 
चावस्थान्तरयोगेऽप्युपछव्धृत्वेन प्रत्यभिज्ञानात्‌, स्मुत्याद्ुपपत्तेश्च। यत्त्तम्‌- शारीरे 
भावाच्छरीरधर्म उपलब्धिरिति, तद्वणितेन प्रकारेण प्रत्युक्तम्‌ । अपिः च सत्खु ग्रदीपा- 
दिछूपकरणेघूपलब्धिर्भवत्यसत्छु न भवति। न चेतावता प्रदीपादिधमं एवोपलब्धिअंवति । 
एवं सति देइ उपलग्धिर्भचत्यसति च न भवतोति न देहधर्मो अवितुमर्हति, उपकरणस्व- 
मात्रेणाप प्रदीपादिवद्देहोपयोगोपपत्तः। न चात्यन्तं देद्र्योपलव्धावुपयोगोऽपि 
इच्यते, निश्चे्टेऽप्यस्मिन्देहे स्वप्ने नानाविघोपलब्धिद्‌शनात्‌ । तस्मादनचद्यं देहव्यति- 
रिक्तस्यात्मनो ऽस्तित्वम्‌ ॥५४॥ 
( ३१ अङ्गावबद्धाधिकरणम्‌ । खू० ५५-५६ ) 
अङ्गावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदस्‌ ॥ ५५ ॥ 
पद्च्छेद्‌-भङ्गावबद्धाः, तु, न, द्याखासु, हि, प्रतिवेदम्‌ । 
सून्नाथं--(तु) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अङ्गाववद्धाः) अज्भाभ्रित उद्गीथ आदि 
उपासनाएं ( प्रतिवेदम्‌ ) प्रत्येक वेदमें ( शाखासु ) अपनी-अपनी धाखामेँ व्यवस्थित (न) नहीं होनी 
चाहिए, किन्तु सवं शाखाओंमें अनुवृत्त होनी चाहिए, ( हि ) क्योंकि “उद्गीथमुपासीत' इस प्रकार 
उद्गीथ आदिकी अविशेष श्रुति दै । 
& समाप्ता प्रासङ्गिकी कथा, संप्रति तु प्रकृतामेवाजुवर्तामहे-'ओमिव्येतदक्षरञ्ुद्गीथ- 
सुपासीत' (छा० १।१।१) 'छोकेपु पज्ञविधं सामोपासीत' (छा० २1२1१) 'उक्थसुक्थसिति बै प्रजा 


देखा” इस प्रकार अन्य अवस्थाका सम्बन्ध होनेपर मी उपछब्धुछ्पसे प्रत्यभिज्ञान होता है और 
स्मृति आदिकी उपपत्ति होतो है । जो यह कहा गया कि शरीरमें अस्तित्व होनेसे उपलब्धि शरीरका 
घमं है, वह भी वणित भ्रकारसे निराकृत हुआ । किञ्च प्रदीप आदि उपकरणोंके विद्यमान होनेपर 
उपलब्धि होती है उनके विद्यमान न होनेपर नहीं होती, इतनेमात्रसे उपलब्धि प्रदीपका धमं नहीं हो 
जाती । इसभ्रकार देहके होनेपर उपलब्धि होती है उनके न होनेपर नहीं होती, इससे देहका घमं 
नहीं हो सकती, क्योंकि उपळब्धिके उपकरणमात्रसे भी प्रदीप आदिके समान देहका उपयोग हो 
सकता है । किन्तु उपलब्धिमें देहका अत्यन्त उपयोग नहीं देखा जाता, कारण कि इस देहके निरचेष्ट 


होनेपर भी स्वप्नमें अनेक प्रकारकी उपलब्धि देखनेमें आती है । इसलिए देहसे अतिरिक्त शात्माका 
अस्तित्व दोष रहित है॥ ५४॥ 


प्रासञ्चिक कथा समाप्त हुई । अब हम प्रकृत कथाकी अनुवृत्ति करते है--'ओमित्येदक्षरस्‌०' 
( ॐ इस अक्षर उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'छोकेघु ०” ( पृथिवी आदि छोकोंमें पाँच प्रकारके 


सत्यानन्दो 
तो चेतन्य है और भूत जड़ हैं, ऐसी स्थितिमे चैतन्य जड़ भूतोंका घमं नहीं हो सकता है। वेदान्त- 
सिद्धान्तमे उपलब्धि ही आत्मा है। 'आत्मा, देहाज्ञिन्नः, उपलब्धिरूपत्वात्‌ उपछब्धिवत्‌' ( आत्मा 
देहसे भिन्न है उपलब्धिरूप होनेसे, उपलब्धिके समान ) इससे आत्मा भी उपलब्धिरूप होनेसे नित्य 
ही है। अब तक तो पुवपक्षके मतका अवलम्बन कर कहा गया है। परन्तु आगे अपना अभिमत 
नन 'चाल्यन्तं' इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं। 'में मनुष्य हूँ' इत्यादि देह विषयक अभेद ज्ञान भ्रमात्मक है, 


अतः वह देहको आत्मा सिद्ध करनेमें समर्थ नहीं । इसलिए उपलब्धिस्वरूप 
झस्तित्व सिद्ध है ॥ ५४ ॥ क ; कर 20% 


ॐ देहके विद्यमान होनेपर चैतन्य है, किन्तु देहके विद्यमान होनेपर जैसे चैतन्यका अभाव 
भी है, वेसे उद्गीथ आदिके सद्भावमें उपासना है, किन्तु उद्गीथ आदिके सड्भावमें उपासनाके अमावकी 
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बदन्ति तदिदमेवोक्थम्‌', “इयमेव पृथिवी, 'अयं वाव लोकः’ 'एषोऽरिनश्चितः' इत्येचप्नाद्या य 
उद्गीथादिकर्माङ्गाववद्धाः प्रत्ययाः प्रतिवेदं शाखाभेदेषु विदितास्ते तत्तच्छाखागतेष्वे- 
बोद्गीथादिषु भवेयुरथवा सर्वदाखागतेष्विति विशायः । प्रतिशाखं च स्वरादिभेदादु- 

थादिमेदाइुपादायायस्चुपन्यासः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? स्वशाखागतेष्वेरोद्गीथादिषु 
विधीयेरच्चिति । ङुतः १ संनिधानात्‌, 'उद्गीथमुपासीत' (छा० १।१। ) इति हि साम्रान्य- 
विहितानां विशेषाकाङ्कायां संनिकृष्टेनेव स्वशाखागतेन विरोपेणाकाङ्कादिनिवृत्तेः। 
तदतिळङ्घनेन शाजान्तरविहितविशेषोपादाने कारणं नास्ति। तस्मात्मतिशाखं व्यव 
स्येति । एवं प्रे त्रवीति--अङ्गाबबद्धास्त्विति | तुशब्दः पक्षं व्यावर्तयति । नेते प्रतिवेदं 
स्वशास्रास्येच व्यवतिछ्ठेरन्‌, अपि तु सर्वशाखास्वचुवरतरन्‌। कुतः? उद्गीथादिः 


चानात्तु थुतिबंछीयसी । नच सामान्याश्रयः प्रत्ययो नोपपद्यते । तस्मारस्वरा दिभेदे 
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सल्यप्युदगीथत्वाययविदेषात्सवेश्याखागतेप्वेबोदगीथादिष्वेचंजातीयका; ययाः स्युः ५५ प्रत्ययाः स्युः ५५ 


सामकी उपासना करनी चाहिए ) “उक्थमुक्थमिति०' ( प्रजा उक्य-उक्य ऐसा कहती हैं, वह उक्थ 
यही वक्ष्यमाण दै, जो उक्थ है, वह यही पृथिवी है) “अयं वाव लोकः०' (यह लोक है, यह अग्निश्चित्‌ 
है) इत्यादि कर्माङ्गसे सम्बन्धित उद्गीथ आदि उपासनाएँ जो प्रत्येक वेदमें भिन्न-भिन्न शाखाओंमें 
विहित हैं, क्या वे ततु-तत्‌ शाखागत उद्गीथ आदिमें होनी चाहिए अथवा सवंशाखागत उद्गोथ आदिमें 
होनी चाहिए ? ऐसा संशय होता है । प्रत्येक शाखामें स्वर आदि भेदव उद्गीथ आदि भेदोंको लेकर 
यह उपन्यास है । तब क्या प्राप्त होता है ? वूवेपक्षी--अपनो श्ाख|गत उद्गीथ आदिमें हो विद्याओंका 
विधान करना चाहिए । किससे ? इससे कि संनिधान है। “उद्गीथमुपासीत' ( उद्गीयकी उपासना 
करनी चाहिए ) इस प्रकार सामान्यसे विहित विद्याओंको विशेषकी आकांक्षा होनेपर संनिकुष्ट स्व 
शाखागत विशेषसे हो आकाइक्षा आदिको निवृत्ति होती है, अतः उसका नतिक्रमणकर अन्य 
शाखामें विहित विद्येषके उपादानमें कारण नहीं है, इसछिए प्रत्येक शाखामें व्यवस्था है । सिद्धान्ती --* 
ऐसा प्राप्ठ होनेपर कहते हैं--'अज्ञावबद्धास्तु' । 'तु' शब्द पुर पक्षी व्यावृत्ति करता है । ये उपासनाएँ 
प्रत्येक वेदमें अपनी शाखामें हो व्यवस्थित नहीं होनी चाहिए, किन्तु सवं झाखाभोंमें अनुवृत्त होनो 
चाहिए, किससे ? उद्गीथ आदि श्रुति अविशेष होने से, अपनी शाखामें व्यवस्था होनेपर “उद्गीथसुपासीत' 
यह सामान्य श्रनि अविशेषश्पसे प्रवृत्त होती हुई संनिधिके बलसे विद्येषमें व्यवस्यापित होकर बाधित 
हो, यह युक्त नहीं है, क्योंकि श्रुति संनिषिसे बलवती है । ओर सामान्यके आश्रयसे विद्या उपपन्न नहीं 
होती ऐसा भी नहीं है । इससे स्वर आदिके भेद होनेपर मी उद्गोयत्व आदिके अविशेष होनेसे सब 
शाखागत उद्गीथ आदिमें इस प्रकारकी उपासनाएं होनी चाहिए ॥ ५५ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
आशङ्काकर 'अङ्गावबद्धा' इत्यादिसे कहते हें । इस प्रकार प्रासञ्जिक कथा समाप्तकर अव प्रकृत उद्गीय 
आदि उपासनाओंकी :ओमिव्येतदक्षरसुदगीथसुपासीत' इत्यादिसे अनुवृत्त करते हैं। 'छोकेपु पञ्चविधं 
सासोपासीत' यथा 'प्रथिवी हिंकारो5ग्निः प्रस्ताबौऽन्तरिक्षसुद्गीथं आदित्य: प्रतिहारो दौर्निघनस्‌ 
( छा० २।२।१ ) (दकार पृथिवी है, प्रस्ताव अग्नि है, उद्गीय अन्तरिक्ष दै, प्रतिहार आदित्य है ओर 
विघन यलोक है, इस प्रकार हिकार आदि पाँच प्रकारके सामकी पृथिवी आदि दृष्टिसे उपासना करनी 
चाहिए) उक्य नामके दास्त्र-अभ्रगीत तहकूमें पृथिवी दृष्टि करनी चाहिए, इष्टिकाचित्‌ अस्तिमें लोकहि 
करनी चाहिए, इस प्रकार कर्माजुके आश्रित उपासनाएँ हैं। “उदूगीयमुपासीत' इस प्रकार उद्‌गीयादि 


७३४ प्रह्मसन्न-शाहुरसाष्य [ अ०३ पा०३ 


अस्त्रादिवद्वाऽविरोंधः ॥ ७६ ॥ 

पदच्छेद मन्त्रादिवत्‌, वा, अविरोधः । 

सूत्रार्थ--(अविरोधः) एक झाखामें विहित उद्गीथ आदिकी अन्य शाखागत उद्गीथ आदिमें 
प्राप्ति होनेपर मी विरोध नहीं है, ( मन्वादिवत्‌ ) जैसे एक शाखागत मन्त्र, कमं और गुणोंका भी 
अन्य शाखामें उपसंग्रह देखा जाता है । 

& अथवा नैवात्र विरोघः शक्लितव्यः--कथमन्यशाखागतेषूद्गीथादिष्वन्यशाखा- 
विहिताः प्रत्यया भवेयुरिति, मन्त्रादिबदविरोधोपपत्तेः । तथा हि-मन्त्राणां कर्मणां शुणानां 
च शाखान्तरोत्पन्नानामपि शाखान्तर उपसंग्रष्दो रच्यते। येषामपि हि शाखिनां झुडरुररी- 
स्यदमादानमन्त्रो नास्नातस्तेषामप्यसौ विनियोगो डदयते- ङु्वङुटोऽसीत्यश्मानमादत्ते कुटरुर- 


सीति वा! इति । येषामपि समिदादयः प्रयाज्ञा नाम्नातास्तेषामपि तेखु गुणविघिरास्यायते-- 


अथवा यहाँ ऐसी विरोधकी शङ्का नहीं करनी चाहिए कि अन्य द्याखामें विहित उद्गीथ आदि 
उपासनाएं अन्य शाखागत उद्गीय आदिमें किस प्रकार होंगी ? क्योंकि मन्त्र आदिके समान अवि- 
रोघ उपपन्न होता है । जैसे कि एक शाखामें विहित मन्त्र, कमं ओर गुणोंका अन्य झाखामें अपसंग्रह 
देखा जाता है। जिन शाखावालोंके 'कुटरुरसि' ( काण्व संहिता ) ( तु कुक्कुट है ) इसप्रकार 
अद्मादान ( पत्थरादान ) मन्त्र पठित नहों है । उनके मी “कुक्कुडोऽसि' ( शु० यजु० माध्यन्दिन ) 
( तू कुक्कुट है ) इस मन्त्रका अएमादानमें विनियोग देखा जाता है अर्थात्‌ इस मन्त्रको पढकर 
अइमका ग्रहण करना चाहिए अथवा 'ङुटरुरसि' इस मन्त्रको पढकर अश्मका ग्रहण करना चाहिए । 
इसप्रकार जिन श्चाखावालोंके समिध्‌ आदि प्रयाज पठित नहों है, उनकी शाखाओंमें मी "ऋतवो वे०' 

सत्यानन्दी-दीपिका 
साधारण श्रतिसे और विशेष संनिधिसे संशय होनेपर पूत्पक्षी-'स्वरा/खागते' इत्थादिसे कहते हैं, 
सिद्धान्ती--'एवं प्राप्ते ग्रवीति'से कहते हें ॥ ५५॥ 

ओ पूवं सूत्रमें-एक शाखामें विहित उद्गीथ आदि उपासनाओंका अन्य शाखागत अङ्गे साथ 
सम्बन्ध होनेमें जो विरोध प्रतीत हुआ था, उसे अद्भीकारकर उनका सम्वन्ध कहा यया है। अव 
उनका विरोध ही नहीं है, क्योंकि एक शाखामें विहित अङ्गोंका अन्य शाखामें स्थित अङ्गोंके साथ 
सम्बन्ध जैसे उपपन्न होता है, वसे ही यह सम्बन्ध उपपन्न है । अब इसे 'अथवा' इत्यादिसे कहते 
हैं । अविरोधमें क्रमशः मन्त्र, कमं और गुणोंका “तथा येषामपि’ इत्यादिसे उदाहरण देते हैं। 

- मन्त्र-यद्यपि यजुर्वेदियोंका “कुक्ङुटोऽसि’ ऐसा मन्त्र है कुटरुरसि’ ऐसा मन्त्र नहीं है, तो भी तण्टु- 
लपेषणके लिए अद्मादानमें ( पत्थर ग्रहणमें ) दोनों मन्त्रोंका विकल्पसे विनियोग होनेके कारण 
कुटरुरसि’ यह मन्त्र भी प्राप्त होता है । द्याखाभेदसे इन दोनों मन्त्रोंकी आनुपूर्वी भिन्न भिन्न होने- 
पर भी दोनोंके अथमें भेद नहीं दै । भगवान्‌ भाष्यकारने सूत्रस्थ आदि अदसे कमं और गुणका 
ग्रहण किया है । कमंका उदाहरण--मंत्रायणी णाखावालोके 'समिधो यजति, तनूनपातं यजति, 


इडो यजति, बर्हियंजति, स्वाहाकारं यजति' इसभ्रकार यागके अङ्गभूत समिध्‌ आदि पाँच प्रयाज नहीं ' 


पढे गये हूं । हेमन्त और शिशिर इन दोनों ऋतुओंको 'मिलाकर द्वादशमासमें पाँच ऋतु हैं, इस- 
प्रकार प्रयाज मी पाँच हैं, उनका समानदेशमें गुणविधिसे होम करना चाहिए । इसप्रकार एक 
शाखामें विहित कर्मोका अन्य थाखामें संग्रह देखनेमें आता है ।: गुणका उदाहरण--'अझीषोमीयं 


पश्चमालभेत' इसप्रकार यजुर्वेदियोंकी शर तिमें सामान्यरूपसे अग्नीषोमीय पशु कहा गया है, 'अज : 


ऐसा जाति विशेष नहीं । "छागस्य वपाया मेदसो$जुत्रूहि' “छागो वा सन्त्नवर्णात्‌' ( जै० सू० ६६ ) 
( मन्त्र वणंनसे अज लेना चाहिए ) इस मन्त्रके आधार पर यह जैमिनि सूत्र है। इसभ्रकार प्रेषमल्व- 
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“ऋतवो बै प्रयाजाः सगानत्र होतव्याः' इति । तथा येषामपि 'अजो$ग्नीपोमीयः' इति जञातिवि- 
दोषोपदेशो नास्ति तेषामपि तद्विषयो मन्त्रवर्ण उपलभन्यते-'छागत्य वपाया मेदसो$नुब्रहि' 
इति । तथा वेदान्तरोत्पन्नानामपि 'अग्नेवेहोत्रं वेरधवरस्‌' इत्येचमादिमन्त्राणां बेदान्तरे 
परिग्रहो ड४:। तथा वह्‌वूचपठितस्य सूक्तस्य "यो जात एव प्रथमो मनस्वान' (ऋ० सं० 
२।६।५) इत्यस्य 'अध्वयंचे सजनीयं झस्यम्‌' इत्यत्र परिग्रहो दृष्ट: । तस्माद्यथाऽऽश्रयाणां 
कर्माङ्गानां सर्वनालुद्धत्तिरेवमाश्रितानामपि प्रत्ययानामित्यविरोघः ॥ ५६ ॥ 
( ३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ । सू० ५७) 
भूमनः क्रतुबज्ज्यायस्त्वं तथा हि दशयति ॥ ५७॥ 

पदच्छेद भूम्नः, क्रतुवत्‌, ज्यायस्त्वम्‌, तथा, हि, दशयति । 

सूचाथे--( भूम्नः ) '्राचीन्याल औपमन्यवः’ इत्यादिमें समस्तोपासनाका ही (ज्यायस्स्वम्‌) 
प्रधानरूपसे प्रतिपादन है । ( क्रतुवत्‌ ) जैसे दशंपृणंमास यागमें एक ही साङ्भभ्रभानका प्रयोग होता 
है । ( हि) क्योंकि 'तस्य हृ था यह श्रुति भी व्यस्त उपासनाकी निन्दाकर ( तथा ) उसीप्रकार 
समस्त उपासनाकी प्रतिपत्ति ( दशयति ) दिखलाती है । 

७ 'प्राचीनश्ञाळ औपमन्यवः' (छा० ५।१।१।१ ) इत्यस्यामाख्यायिकायां व्यस्तस्य 
समस्तस्य च मैश्वानरस्योपासनं थूयते। व्यस्तोपासनं तावत्‌-'औपमन्यव कं स्वभात्मा- 
_नशुपास्स, ति दिवमेव भगवो राजति होवाचेष चै सुतेजा आत्मा पाण घ साना 7->>> इति दिवमेव भगवो राजज्निति होवाचेष चै सुतेजा आत्मा वैश्वानर यं स्वसात्मानसुपास्से' 


जा सजसा 
( ऋतु ही प्रयाज हैं, समानदेश-एकस्थानमें ही उनका होम करना चाहिए ) इसप्रकार उनमें गुणविधि 


कही जाती है । थोर जिन झ्ालावाछोंमे 'अज्ञोऽगनीषोमीयः' ( अज अग्नीषोमीय है ) इसभ्रकार 
जाति विशेषका उपदेश नहीं है, उन ्ाखावालोंमें मी "छागस्य चपाया०' ( छाग-बकराकी वपाके 
मेदके होमाथे अनुवाक्या फहो ) ऐसा तद्विषयक मस्त्रवणं उपलब्ध होता है । तथा अन्य वेदमें उत्पन्न 
हुए 'अग्मेवेहोत्रं वेरध्वरम' ( देवताओंके द्वोत्र ओर अध्वर कुम बग्निसे सम्पन्न होते हैं ) इत्यादि 
मन्त्रोका भी अन्य वेदमें परिग्रह देखा गया है। इसीप्रकार “यो जात पुव०' ( जो उत्पन्न हुआ ही- 
वाळक ही गुणोंसे श्रेष्ठ और मनस्वी आ, हे जनो | बह इन्द्र है) इस बहुवृचों-होताओंद्वारा 
पठित मूक्तका 'अध्वर्यवे सजनीयं शस्यम्‌! ( अध्वयुंद्वारा किये गये प्रयोगमें सजनोय--'स अनास 
इन्द्र" [ हे जनो ! वह इन्द्र है | यह सूक्त कहना चाहिए ) इसमें परिग्रह देखा जाता है । इसलिए 
जैसे आश्रय कर्माज्ञोंकी सवंत्र अनुवृत्ति है, वैसे ही आश्रित उपासनाओंकी भी सर्वत्र अनुवृत्ति दै, अतः 
इसमें कोई-विरोध नहीं है ॥ ५६ ॥ 

'प्रादीनञ्ाल औपसन्यव ' ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनद्याळ ) इस आशख्यायिकामें व्यस्स और 
समस्नरूपसे वश्वनरकी उपासना श्रुति दै । 'औपमन्यच कं०' (हे उपमन्युकुमा : | तुम किस आत्माफी 
उपासना करते हो ? इसप्रकार राजा अश्वपतिफे प्ररन करनेपर हे पूज्य राजगु ! मैं युलोककी उपासना 
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लिङ्गसे 'अज' जाति विशेषका संग्रह होता दै । मन्त्रोंका 'सथा' इत्यादिसे दुसरा उदाहरण कहते है -- 
'अग्नेय होम वेरध्वरम! इसप्रकार साम वेदस्य मन्योंका यजुबदमे ग्रहण होता है। इसप्रकार जेसे एक 
शाखामें विहित मन्त्र आदिका अन्य शाखामेँ परिग्रह होठा है, वसे ही एक दाखामें विहित उद्गीथ 
आदि उपासनाओंका मी अन्य छाखाम ग्रहण होता है ॥ ५६ ॥ 
% इसमें अश्वपति बँकेय ओर प्राचीनद्याळ आदि मुनिगणोंका वश्वानर विषयक विचार है। 
दुखोक आदिमें से जो प्रत्येक अवयवकी वैद्वानररूपसे उपासना वह व्यस्तोपासना है, जोर उनके 
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( छा० ५।१२।१ ) इत्यादि, तथा समस्तोपाखनमपि “तस्य ह वा पतस्यात्मनो वैश्वानरस्य 
मूधैँच सुतेजाइचक्षुर्विश्वरूपः प्राणः प्रथग्वर्स्मा5त्मा संदेहो यहुलो यस्तिरेव रयिः एयिथ्येव पादौ' 
(छा० ५१८२ ) इत्यादि । तत्र संशयः किमिहोभयथाप्युपाखनं स्यादूव्यस्तस्य समः 
स्तस्य चोत समस्तस्यैवेति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्रत्यवयवं खुतेजः प्रशृतिषूपारख इति 
क्रियापदरश्रवणात्‌, 'तस्मात्तव सुतं प्रसुतमासुतं कुले इश्यते’ ( छा० ५1१२1३ ) इत्यादिफल- 
सेदश्रचणाच्च, व्यस्तान्यप्युपासनानि स्युरिति प्रातम्‌ । ततोऽभिधीयते-भूस्ः पदार्थाप- 
. चयात्मकस्य वेश्वानरोपासनस्य ज्यायस्त्वं प्राघान्यमस्मिन्वाक्ये विवक्षितं भवितुमहंति, 
न प्रत्येकमचयघोपासनानामपि । क्रतुबत्‌। यथा क्रतुषु दरांपूर्णमासप्रक्वतिषु खाम- 
स्त्येन साङ्गप्रधानप्रयोग पवैको विवक्ष्यते, न व्यस्तानामपि प्रयोगः प्रयाजादीनाम्‌ । 
नाप्येकदेराङ्गयुक्तस्य प्रधानस्य तद्वत्‌। कुत एतद्‌भूमैव ज्यायानिति ! तथा हि थुति- 
भूम्नो ज्यायस्त्वं दशयति; एकवाक्यतावगमात्‌ । एक हीदं वाक्यं चेश्वानरविद्यादिषयं 
पोर्वापर्यालोचनात्प्रतीयते । तथा हि-प्राचीनशालप्रशतय उद्दाळकावसानाः षडक- 
षयो वैश्वानरचिद्यायां परिनिष्ठामप्रतिपद्यमाना अश्वपति केकेयं राजानमभ्याञ्ञग्सुरि 
त्युपक्रस्येकेकस्यपंरुपास्य॑ दयप्रशृतीनामेकेकं श्रावयित्वा “मूर्धा त्वेष आत्मन इति होवाच' 
(छा० ५१ २1२) इत्यादिना सूर्घादिभावं तेषां विदधाति । “मूर्धा ते ब्यपतिष्यचन्मां नागमिष्यः’ 
करता हुँ, ऐसा उसने उत्तर दिया । राजा--तुम जिस आत्माकी उपासना करते हो यह निश्‍चय ही 
“सुतेजा' नामसे प्रसिद्ध वश्वानर आत्मा है ) इत्यादि व्यस्तोपासना है । इसीभ्रकार “तस्य ह वा०' 
( उस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( द्युलोक ) है, चक्षु विश्‍्वरूप-सूयं है, प्राण पृथम्वर्त्मा- 
वायु है, देहका मध्य भाग वहुल-आकाश है, बस्ति हो रयि-जळ है, पृथिवी ही दोनों पाद हैं ) 
इत्यादि समस्तोपासना भी है । यहाँ संय होता है कि क्या वश्वानर वाकयमें व्यस्त और समस्त दोनों 
प्रकारकी उपासना होनी चाहिए अथवा समस्त ही, तो क्या प्राप्त होता है? पूचपक्षी--सुतेजा आदि 
प्रत्येक अवयवमें “उपास्से” इसभ्रकार क्रियापदके श्रवणसे और 'तस्मात्तव०' ( इसीसे तुम्हारे कुलमें 
सुत ( खण्डित सोगद्रव्य ) भ्रसुत और आसुत दिखाई देते हैं ) इत्यादि फळ भेदके श्रवणसे व्यस्त 
उपासनाएं होनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता दै । सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं--मूमाका-पदार्थोपचया- 
त्मक समस्त वेश्वानर उपासनाका ज्यायस्त्वःप्राधान्यसे इस वाक्यमें विवक्षित होना युक्त है, किन्तु 
प्रत्येक अवयवोपासनाका ज्यायस्त्व विवक्षित नहीं है । क्रतुके समान-जेसे दशंपूणंमास आदि क्रतुओंमें 
समस्तरूपसे अ ङ्गोसाहत प्रधानका एक ही प्रयोग विवक्षित है, व्यस्त प्रयाज आदिका प्रयोग विवक्षित 
नहीं है, और एकदेशरूप अङ्ग से युक्त प्रधानका भी प्रयोग विवक्षित नहीं है, वसे ही प्रकृत में मी 
समझना चाहिए। परन्तु भूमा ही ज्यायानु है, यह किससे ज्ञात होता है ? इससे कि श्रुति मूमाका 
. ज्यायरत्व दिखळाती है, क्योंकि एकवाक्यता अवगत होती है । यह वेशवानरविद्या विषयक वाक्य 
पोर्वापये पर्यारोचनसे एक ही प्रतीत होता है । जैसे कि प्राचीनशाल आदि उद्दालक पर्यन्त छः 


ऋषिगण वेश्वानर विद्यामें परिनिष्ठाको न प्राप्त होते हुए राजा अश्वपति कैकेयके पास आये, ऐसा 
उपक्रम कर उसने एक-एक ऋषिको दु आदिमेंसे एक-एक उपास्य सुनाकर 'मूर्घा तवेष०' ( यह तो 
वश्वानर आत्माका मूर्धा है ) इत्यादिसे श्रुति उन यु आदिका मूर्धा आदि रूपसे विधान करती है । और 
“मूर्धा ते०' ( यदि तुम मेरे पास न आते तो तुम्हारा मस्तक गिर जाता ) इत्यादिसे व्यस्तोपासनाका 
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अवयवीकी उपासना समस्तोपासना है । यहाँ i लाका विधि और फलका श्रवण होनेसे 


और एकवाक्यताकी उपपत्ति होनेसे तन्र' इत्यादिसे संशय पुरवपक्षमें ५ 3 
कियापदके श्रवणसे व्यस्तोपासनाए हं । कहते हैं । पूवंपक्षमें फलभेद ओर “उपास्से 


earners 


1 
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( छा० ५१२1२ ) इत्यादिना च व्यस्तोपासनमपवदति। & पुनश्च व्यस्तोपासन व्यावर्त्य 
समस्तोपासनमेवाजुवत्य 'स सवेषु लोकेपु सवंपु भूतेषु सर्वष्वासप्तस्वन्नमत्ति' ( छा० ५।१८।१ ) 
इति भूमाञ्रयमेव फलं दशयति यत्तु प्रत्येक सुतेज'प्रभृतिषु फलभेद्भ्रवर्ण तदेवं सत्यङ्ग 
फलानि प्रधान एवाभ्युपगतानीति द्रष्टव्यम्‌ । तथोपास्स इत्यपि प्रत्यवयवमाज्यातश्रवणं 
परामिप्रायालुवादार्थ न व्यस्तोपासनविधानार्थम्‌। तस्मात्समस्तोपासनपक्ष एव श्रेया- 
निति । केचिस्वत्र समस्तोपासनपक्षे ज्यायांसं प्रतिष्ठाप्य ज्यायस्त्ववचनादेव किल व्यस्तो- 
पासनपक्षमपि सन्नकारोऽनुमन्यत इति कल्पयन्ति । तदयुक्तम्‌ , एकवाक्यतावगतो 
सत्यां वाक्यभेदकल्पनस्यान्याय्यत्वात्‌, 'मूर्घा ते ब्यपतिष्यत्‌' ( छा? ५१२1२ ) इति चैव- 
मादिनिन्दावचनविरोघात्‌ , स्पष्टे चोपसंहारस्थे समस्तोपासनावगमे तद्भावस्य पूर्वे 
पक्षे वक्तुमदाक्यत्वात्‌, सौत्रस्य च ज्यायस्त्ववचनस्य प्रमाणवस्वाभिप्रायेणाप्युपपद्य- 
मानत्वात्‌ ॥५७॥ 
( ३३ शब्दादिमेदाधिकरणम्‌। रू० ५८ ) 
नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥ ५८॥ 

पद्च्छेद्‌--ताना, शब्दादिभेदात्‌ । 

सूुन्नारथ--( नाना ) विद्या भिन्न-मिन्न है, ( शब्दादिभेदात्‌ ) क्योंकि 'वेद' 'उपासीत' 
इत्यादि शब्दका भेद दे । 

ध क पूर्वस्मित्ञघिकरणे सत्यामपि खुतेजःप्रचुतीनां फलभेदशुती समस्त स सत्यामपि सुतेजःप्रश्रतीनां फलमेदभुतौ समस्तोपासनं ज्याय 


न्न्य 
अपवाद करती है । और फिरसे व्यस्तोपासनाकी व्यावृत्ति कर और समस्तोपासनाकी अनुव “स 


सर्वेचु०' ( वह समस्त लोकोमें, समस्त प्राणियोमें छोर समस्त आत्माओंमें अन्न भक्षण करता है) 
इसप्रकार भूमाके आश्रित ही फल दिखळाती दै । और जो सुतेजा आदि प्रत्येक अङ्गमें फलभेदका ` 
श्रवण है, ऐसा होनेपर भी वह अद्धोंका फल प्रधानमें ही स्वीकार किया है, ऐसा समझना 
चाहिए । और “डपास्खे०' यह भी प्रत्येक अवयवमें जो क्रियापदका श्रवण है, वह भी अन्यके अमिर 
प्रायका अनुवाद करनेके लिए है, व्यस्त उपासनाके विधानके लिए नहीं है । इसलिए समस्त 
उपासना पक्ष ही अधिक श्रेष्ठ है । वेदान्त एक देशी कुछ लोग तो इस अधिकरणमें समस्त उपासना 
ज्यायस्त्व पक्ष स्थापनकर ज्यायस्त्व वचनसे ही व्यस्त उपासना पक्ष मी सूत्रकारको अनुमत है, ऐसी 
कल्पना करते हैं। वह युक्त नहीं हैं, क्योंकि एकवाक्यताकी अवगति होनेपर वाक्यभेदकी कल्पना 
उचित नहीं है । कारण कि 'मूर्घा ते०' ( तुम्हारा मस्तक गिर जायया ) इत्यादि निन्दा वचनका 
विरोध भी होता है। और उपसंहारमें समस्त उपासनाका अवगम स्पष्ट होनेपर पूर्वपक्षमें उसका धमाव 
नहीं कहा जा सकता ओर सूत्रमें ज्यायस्त्व वचन प्रमाणवस्वके अभिप्रायसे मी उपपद्यमान है ॥५७॥ 
पूर्व अधिकरणमें सुतेजा आदिमें फलमेदकी थुतिके विद्यमान होनेपर मी समस्त उपासना 


& भगवान्‌ भाष्यकार वेदान्त एक देशी 


अनुवाद करते हुँ । “आत्मनो वैश्वानरस्य मुदैव सुतेजाः इसप्रकारके वाक्य और प्रकरणे व्यस्त 
उपासनाका समस्त उपासनामें अन्तर्माव दै । जैसे प्रयाज आदि अङ्चोका प्रधान दशपूणंमासके फलमें 
ही उपसंहार है। यदि प्रयाज आदि बज्ञोंका एयर्‌ फल माने तो वे दशंपू्णमांस यागके अङ्ग न होर 
पृथक्‌ कमं होंगे और दश आदिसे पृथक्‌ वाक्य होंगे। इसप्रकार वावयभेद प्रसक्त होगा । परन्ठ ऐसा नहीं 
माना गया है। ऐसा प्रकृतमें सी समना चाहिए । सूत्रें जो ज्यायस्त्व' पद है वह व्यस्त उपासनाथंको 


| 49 अप्रामाणिक वोध करानेके लिए है । अतः यह सिद्ध हुआ कि समस्त उपासना ही करनी चाहिए ॥५७॥ 


| 


९३ 
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। अतः प्राप्ता चुद्धिरल्यान्यपि भिन्नशुतीन्युपासनानि समस्योपासिप्यन्त इति । 
अपि च नैव वेद्याभेदे विद्यामेदों विज्ञातुं शाक्यते । वेद्यं हि रूपं विद्याया द्रव्यदेचतमिव 
यागस्य । वेच्श्वैक एवेश्वरः श्ुतिनानार्वेऽप्यवगस्यते ‘मनोमयः प्राणश्रीरः' (छा०३।१४।२) 
“कं ब्रह्म खं ब्रह्म' ( छा० 8१०५ ) “सत्यकामः सत्यसंकल्पः ( छा० 41१1५ ) इत्येचमादिषु । 
तथा 'एक एव प्राण? “प्राणो वाव संवगः? ( छा० ४।३।३ ) 'प्राणो वाव ज्येष्ठ ( छा० ५।१।१ ) 
“प्राणो ह पिता प्राणो मावा' (छा० ७1१५१) इत्येचमादि छु । वेद्येकत्वाच्च विद्येकत्वम्‌ । श्ुति- 
नानात्वमप्यस्मिन्पछ्षे गुणान्तरपरत्वाज्ञानथेकम्‌। तस्मात्स्वपरशाखाविहितमेकवेद्यव्य- 
पाथयं गुणजातसुपसंहतंव्यं विद्याकारस्म्यायेति । # एवं प्रासे प्रतिपाद्यते-नानेति। चेद्या- 
भेदेऽप्येचंजञातीयका चिद्या भिन्ना अवितुमहंति, कुतः ? शब्दादिभेदात्‌ । भवति दी दाब्दू- 
भेद+--वेद” “उपासीत' 'स क्रतुं कुवीत' ( छा० ३।१४।३ ) इत्येवमादिः । शब्द्भेदश्च कम- 
भेदहेतुः समधिगतः पुरस्तात्‌ ‘शब्दान्तरे कम भेदः कृताबुयन्धस्वात्‌' (जे० सू० २।२।१) इति। 
आदियग्रहणादूगुणादयो5पि यथासंभवं भेदहेतवो योजयितब्याः। नखु वेदेत्यादियु शब्द- 


i ् एण्ड 
श्रेष्ठ है, ऐसा कहा गया है । इससे भिन्न श्रुतिवाली अन्य उपासनाएं भी ससस्तरूपसे उपासनाएं होंगी, 


ऐसी बुद्धि प्राप्त होती है। और वेद्यका अभेद होनेपर भी विद्याळा भेद नहीं जाना जा सकता, क्योंकि 
जैसे द्रव्य थर देवता यागके रूप हैं, वेसे ही वेद्य विद्याका खूप है। "मनोमयः प्राणशरीरः? ( वह 
ब्रह्म मनोमय और प्राणशरीर-लिङ्गात्मा घरीरवाला है ) 'कं ब्रह्म खं त्रह्म' ( सुख ब्रह्म है, आकाश 
ब्रह्म हैं) “सत्यकामः सत्यसंकल्पः ( ईरवर सत्यकाम ओर सत्यसंकल्प है ) इत्यादिमें और 
इसीप्रकार “थुक एब प्राणः' ( प्राण एक ही ) “प्राणो वाव०” (प्राण ही संवर्ग है) “प्राणो चाव०' 


(प्राण ज्येष्ठ और श्रेष्ठ है ) “प्राणो ह०' ( प्राण पिता और प्राण माता है ) इत्यादि स्थलोमें श्रुतिका 


भेद होनेपर भी वेद्य एक ही ईश्वर अवगत होता है । वेद्यके एक होनेसे विद्या भी एक ही श्रुत है । 
श्रुतिभेद मी इस पक्षमें अन्य गुणपरक होनेसे अनर्थक नहीं है । इसलिए अपनी शाखा और अन्य 
छाखाओंमें विहित एक वेद्यके आश्रित गुण समुहका विद्याकी पूणंताके लिए उपसंहार करना चाहिए । 

सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--“नाना' वेद्यका अभेद होनेपर भी 
इसप्रकारकी विद्याका भेद होना युक्त है, किससे ? शब्द आदिके भेदसे । 'वेद' उपासीत’ स तुं कुर्चीत' 
( वह संकल्प करे ) इत्यादि शब्दभेद है। और शब्दभेद कमं-भेदका निमित है, इस प्रकार पूव- 
काण्डमें--'दाब्दान्वरे कमंभेद्‌ः कृतानुबन्धत्वात” ( जै० सू० २।२।१ ) ( भिन्न भिन्न शब्दके होनेपर 
कमका भी भेद होता है, क्योंकि भिन्नहपसे उनका विषय माना जाता है अर्थात्‌ घात्वथंमें भेद होता है) 
इस सून्रमें अधिगत होता है। आदि पदके ग्रहणसे गुण आदिकी भी यथासंभव भेदके हेतुरूपसे 
योजना होनी चाहिए । परन्तु 'वेद' इत्यादिमें शब्दभेद ही प्रतीत होता है? 'यजति' दुदाति' इत्यादिके 


: सत्यानन्दी 

७ दहरविद्या आदि ब्रह्मविषयक उ एक होनेपर एक हैं अथवा श्रुति 
भेदसे भिन्न हैं, तया संवग प्राण उपासना एक है अथवा भिन्न है? इसप्रकार संशय होनेपर दृष्टान्त 
संगतिसे “पूवे स्मिन्‌' आदिसे पूवंपक्ष करते है । पूवंपक्षमें-वे्के एक होनेसे विद्या मी एक है। यदि 
विद्याका भेद हो तो एक श्रुति विहित विद्याका अन्य श्रृतिमें कथन व्यथं होगा । परन्तु विद्याके एक 


होनेसे अन्य श्ुतिमें कथन अन्य गुणोके प्रतिपादनके लिए होनेसे व्यथं नहों होगा । इसलिए अपनी 
शाखा अथवा अन्य शाखामें एक वेद्यके आश्रित ' : ठप 
हा सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ आदि गुण समुदायका 


% जेखे “एक नारीफाय' भिन्न होनेपर भी गुणभेद और भावनाभेदसे भिन्न मिन्नरूपसे 


~ 
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अधि० ३३ खु० ५८ ] आषाजुवाद्‌ खत्यानन्दी दीपिकासहित ७३९, 


भेद पवावगस्यते, | यजतीत्यादिवदथमेदः लवेषामेवैषां मनोवृत्त्यर्थत्वाभेदात्‌, अर्थान्त- 
रासंअवाच्च । तत्कथं बाब्दभेदादिद्याभेद इति ! नेष दोषः, मनोवृत्त्यथत्वाभेदे$प्यजुव- 
न्यमेदाठे दभेदे सति विद्याभेदोपपत्तेः । एकस्यापीइवरस्योपास्यस्य प्रतिप्रकरणं व्यादत्ता 
शुणाः दिष्यन्ते । तथेकस्यापि प्राणस्य त्र तच्रोपास्यस्याभेदे5प्यन्याइग्गुणो 5न्यञ्रोपा- 
सितव्यो5न्याडग्युणब्यान्यजेत्येवमनुबन्धभेदाद्वेचयभेदे सति विद्याभेदो विज्ञायते। ७ न 
चात्रैको विद्याविधिरितरे गुणविधय इति शक्यं चक्तुम्‌, विनिगमनायां हेत्वभावात्‌ अनेः 
कत्वाच्य प्रतिप्रकरणं गुणानां प्रा्विद्यानुवादेन विघानाचुपपत्तेः । न चास्मिन्पक्षे समा- 
नाः खन्तः सत्यकामादयो गुणा असछूच्छावयितव्याः । प्रतिग्रकरणं चेदंकामेनेद्सुपासि- 
तब्यमिदंकामेन चेदमिति नैराकाङ्कथावगमान्नेकवाक्यतापत्तिः। न चात्र चेइवानरवि- 
द्यायामिच खमस्तचोद्नापरास्ति यद्वळेन प्रतिप्रकरणवर्तीन्यवयचोपासनानि भूत्वैकचा- 
क्यतामियुः। वेय्ैकत्वनिमित्ते च विद्यैकत्वे सर्वत्र निरङ्करो प्रतिज्ञायमाने समस्तशुणो- 
पसंहारोऽराक्यः प्रतिज्ञायेत । तस्मात्छुष्टच्यते-नाना शब्दादिभेदादिति। स्थिते चैत 
_सिन्नधिकरणे सर्ववेदान्तप्रत्ययमित्यादि दरघव्यम्‌ ॥ ५८॥________-_- सर्ववेदान्तप्रत्ययमित्यादि द्रष्टव्यम्‌ ॥ ५८ ॥ 

समान अर्थ भेद तो अवगत नहीं होता । क्योंकि “वेद, उपासोत' इन समी खब्दोंका 

ही अथं है और अन्य (ज्ञान ) अर्थका असम्मव है, तो शब्दभेदसे विद्याभेद किस प्रकार होगा ? 
यह दोष नहीं है, क्योंकि मनोवृत्तिलूप अथंका अभेद होनेपर भी अनुबन्धके भेदसे वेद्यका भेद होने 
पर विद्याभेदकी उपपत्ति होती है । उपास्य ईस्वरछे एक होनेपर मी उसके गुण प्रत्येक प्रकरणे 
व्यावृत्त ( भिन्न भिन्न ) कहे जाते हैं । उसीप्रकार एक ही पराण. तर तत्‌ स्थलमें उपास्यरूपसे अभिन्न 
होनेपर भी एक प्रकारके गुणोंसे युक्त एक स्थलमे उपासंनीय है और अन्य&प्रकारके गुणोंसे युक्त 
अन्य स्थळमें उपासनीय है, इसप्रकार अनुवन्ध भेदसे वेद्यका भेद होनेपर विद्याका भेद ज्ञात होवा दै । 
और यहाँ एक विद्या विधि है और अन्य गुणविधियाँ हैं, ऐका नहीं कहा -जा सकता, क्योकि इस- 
प्रकारकी व्यवस्यामें कोई हेतु नहीं दै । प्रत्येक प्रकरणें गुणोके अनेक होनेसे भ्रा विद्याके अनुवादसे 
गुणोंके विधानको उपपत्ति नहों है। इस पक्षमें समान होते हुए सत्यकाम आदि गुणोंका अनेक 


“बार श्रवण नहीं होना चाहिए । प्रत्येक प्रकरणमें इस फलकी कामनावालेसे इस उपास्यकी उपासना 


करनी चाहिए और इस फलकी कामनावालेसे इसकी । इसप्रकार इन उपासनाओंमें नैराकांकषय 
अवगत होनेसे एक वाक्यता नहीं दो सकती ।, जैवे वेइवानरविद्यामें अन्य समस्त उपासना विषि 
है, वैसे यहाँ प्रकृत शाण्डिल्य आदि उपासनाओंमें अन्य समस्त उपाइना विधि नहीं है, जिसके 
बलसे प्रत्येक प्रकरणवर्ती अवयव उपासनाएँ होकर एकवाक्यताको प्राप्त करें । वेद्यके एकत्व निमित्तसे 
विद्याके एक होनेपर सर्वत्र सब विद्याओमि यदि विना अंकुशके प्रतिज्ञा की जाय तो समस्त गुणोंका 
उपसंहार जो अशक्य है उसकी प्रतिज्ञा हो जायगी । इसलिए “नानाशब्दादिसेदात्‌ इसप्रकार सुत्रकार 
ने ठीक ही कहा है। इस अधिकरणके स्थित होनेपर “सवेवेदान्तम्रस्ययस्‌' इत्यादि बघिकरण 
देखना चाहिए ॥ ५८ ॥ सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राप्त होती है, वैसे 'सत्यकामः सत्यसंकल्पः' आदि गुणभेदसे और मावनाके अधीन उपासना होनेसे 


. उपास्यके एक होनेपर भो उपासना भिन्न मि है । 


& यह जो कहा गया है कि थुतिका भेद अन्य गुणोंके विधानके लिए है। इसका समाधान 
“न चाज्रेको' इत्यादिसे कहते हैं। किंच फलके भेदसे विद, डपासीत' इत्यादि विधिके भेदसे ओर सव 
गुणोंका ध्यान न हो सकनेके कारण विद्या भिन्न भिन्न दै । जैसे दहरका ध्यान अ सब 
लोकोंमें यथेष्ट यमन है ओर वेश्वातर उपासक सवंत्र अन्न मक्षक होते हैं, इसभकार हैत 


७४० प्रह्मसूच-शाक्करभा्यं [ अ० हे पा० दे 


( ३४ विकल्पाधिकरणम्‌ । सू० ५९ ) 
विकल्पो$विशिष्टफलत्वात्‌ ॥ ५९ ॥ 

पदृच्छेद--विकल्पः, अविशिष्टफलत्वात्‌ । डी: 

सूघार्थ--( विकल्पः ) सगुण विद्याओंका विकल्प ही युक्त है, ( अविशिष्टफलत्वातु ) क्योंकि 
वेद्य वस्तुका साक्षात्काररूप समान फल है । 

# स्थिते विद्याभेदे विचायेते--किमासामिच्छ्या ससुच्चयो विकल्पो चा स्यात्‌, 
अथवा विकल्प एव नियमेनेति ? तत्र स्थितत्वाचावद्विद्याभेदस्य न ससुच्चयनियसे 
किचित्कारणमस्ति । नज भिन्नानामप्यग्निहोत्रदर्दांपूणमासादीनां खसुच्चयनियसो दश्य- 
ते। नैष दोषः। नित्यताश्रुतिद्दि तत्र कारणं नैवं विद्यानां काचिज्ित्यताश्रुतिरस्ति । 
तस्मान्न ससुच्चयनियमः । नापि विकल्पनियमः । विद्यान्तराधिकतस्य विद्यान्तराप्रति- 
षेघात्‌ । पारिदोष्याद्याथाकास्यमापद्यते । नन्बविशिष्टफलत्वादाखां विकल्पो न्याय्यः । 
तथाहि--“मनोमयः प्राणश्चरीरः' (छा० ३।१४।२) “कं ब्रह्म खं ब्रह्मश (छा० ४।१०।५) 'सत्यकासः 
सत्यसंकल्पः'(छा०८।१।५) इत्येवमाद्यास्तुल्यवदीरवरप्रासिफला लक्ष्यन्ते। नैष दोषः, ससान 
फलेष्वपि स्वर्गादिखाघनेषु कमंसु याथाकास्यद्शंनात्‌ 18 तस्माद्याथाकास्यप्राप्ताबुच्यते- 
विकल्प एवासां भवितुमहंति,न समुच्चयः। कस्मात्‌? अविशिएफलत्वात्‌। अवरिएं ह्यासां 

इसप्रकार विद्याभेदके सिद्ध होनेपर यह विचार किया जाता है कि क्या इन विद्याओंका 
उपासककी इच्छासे समुच्चय है अथवा विकल्प है वा नियमसे विकल्प ही है । पूवपक्षी--उसमें 
विद्याभेदके सिद्ध होनेसे समुच्चयके नियममें कोई कारण नहीं है । परन्तु अग्निहोत्र, दशंपूणमास आदि 
इन भिन्नोंढा भी समुच्चयनियम देखा जाता है? यह दोष नहीं है, क्योंकि अग्निहोत्र आदि नित्यत्व 
श्रुति उनके समुच्चय नियममें कारण है, किन्तु विद्याओंमें ऐसी कोई नित्यत्वश्रुति नहीं है, इसलिए 
उनमें समुच्चयका नियम नहीं है, और इसोप्रकार विकल्पका नियम भी नहों है, क्योंकि एक विद्यामें 
शघिकृतका अन्य विद्यामें प्रतिषेष नहीं है । परिशेषसे स्वेच्छा पक्ष प्राप्त होता है । परन्तु इन 
विद्याबंका समान फळ द्वोनेसे विकल्प उचित है । क्योंकि “मनोमय: प्राणशरीरः? 'क ब्रह्म खं ब्रह्म 
“सत्यकामः सत्यसंकल्पः? इत्यादि श्रुति समानरूपसे ईरवर प्राप्तिप फलवाली देखी जाती है । यह 
दोष नहों है, क्योंकि समान फलवाले स्वगे आदिके साधनभूत कर्मोमें भी यथाकाम्य देखनेमें आता है । 

सिद्धान्ती-इसलिए यथाकाम्य पक्षके प्राप्त होनेपर कहते हैं-इन उपासनाओंका विकल्प ही होना 
चाहिए, समुच्चय नहीं, किससे? इससे कि अविशिष्ट फल है । इन उपासनाओंका उपास्य विषयक साक्षात्कार 
करना ही समान ( एक फछ ) है। एक ही उपासनासे उपास्य ईश्वर आदि विषयक साक्षात्कार होनेपर 


सस्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए शब्द आदि भेदसे विद्या नाना है । विद्यानानात्व अधिकरण पादके आरम्ममें ही संगत है, 
यहाँ तो प्रासजिक है ॥ ५८ ॥ 


२ इस अधिकरणमें विद्याओंके अनुष्ठानका प्रकार निरूपण किया जाता है। अहंग्रह, तटस्थ 
और अञ्चाशित भेदसे उपासनाए तीन प्रकारकी है । उनमेंसे अहंग्रहोपासनाका यहाँ विचार किया 
जाता है। अहंग्रहोपासना ( उपास्यस्वरूपका स्वाभिन्नरूपसे चिन्तन ) में. इच्छानुसार और विकल्प 


दोनोंका विद्या नानात्वके साथ साम्य होनेसे 'किम? इत्यादिसे संशय ॥ पूवंपक्षमें स्वेच्छासे 
धनुष्ठान है, ऐसा अनियम है और सिद्धान्तमें विकल्पसे अनुष्ठान है, प द 


® जैसे पुरोडाशख्य एक फळ होनेश ्रीहि मोर यवका विकल्प है, चेसे ही इन विद्याओंमें 
विकल्प युक्त है। ईस्वरके साक्षात्कारके अभन्तर फळमेद होनेपर मी इन अहंग्रहोपासनाओंका 


अघि० ३५ रू० ९०]  भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्वित ७8१ 


फठमुपास्थविषयसाक्षात्करणम्‌ । एकेन चोपासनेन साक्षात्कृते उपास्ये विषय इदघरादो 
द्वितीयमनर्थकम्‌। अपि चासंभव एव साक्षात्करणस्य समुच्चयपक्षे, चित्तविक्षेपहेतु- 
त्वात्‌। खाक्षात्करणसाध्यं च विद्याफलं दृशयन्ति श्रुतयः-'यस्य स्यादद्धा न विचिकित्सा- 
स्ति’ ( छा० ३।१४।४ ) इति, 'देवो सूत्वा देवानप्येति’ ( बृह० ४।१।२ ) “सदा तद्धावमावितः' 
( भ० गी० ८।६ ) इत्येवमाद्याः । तस्मादविशिष्ठफलानां विद्यानामन्यतमामादाय तत्परः 
स्याद्याबदुपास्यविषयसाक्षात्करणेन तत्फलं प्राप्तमिति ॥ ५९ ॥ 
( ३५ कास्याधिकरणम्‌। स्‌० ६० ) 
काम्यास्तु यथाकामं सञ्चु्ीयेरन्न वा पूवेहेत्वमावात्‌ ॥ ६० ॥ 

पद्च्छेद--काम्याः, तु, यथाकामम्‌, समुच्चीयेरन्‌, न, वा, पुव हेत्वमावात्‌ । 

खूञा्थं - (काम्यास्तु) काम्यविद्याओंका तो (ययाकामम्‌) यथेच्छ (समुच्चीयेरन्नवा) समुच्चय 
करे. अथवा न करे, ( पुवहेत्वाभावात्‌ ) क्योंकि समान फलहूप विकल्पके प्रयोजक हेतुका अमाव है । 

# 'अविशिष्टफलत्वात' इत्यस्य प्रत्युदाहरणम्‌ । यासु पुनः काम्या विद्यासु 'स य एत- 
सेचं वायुं दिशां वत्सं वेद न पुन्नरोदं रोदिति' ( छा०३।१५।२ ) 'स यो नाम बह्योत्युपास्ते यावज्ञास्नो 
गते तन्नास्य यथाकामचारो मवति' ( छा० :।१।५ ) इति चैवमाद्यासु क्रियाबदडष्टेनात्मना- 
त्मीयं फळं साधयन्तीषु साक्षात्करणापेक्षा नास्ति । ता यथाकामं समुच्चीयेरक्षवा समु- 


च्चीयेरन्‌, पू्वहेस्वभावात्‌। पूर्वस्याविशिष्टफळत्वादित्यस्य विकल्पहेत परत ` पूर्वस्याविशिष्टफलत्वादित्यस्य विकल्पहेतोरभावात्‌॥ ६० ॥ 


अन्य उपासनाए प्रयोजन रहित ह. । समुच्षय पक्षमें तो साक्षात्कारका असंमव हो है, क्योंकि समुच्चय 
चित्त-विक्षेपका हेतु है। ओर “यस्य स्यादद्धा०' (मैं मरकर इसीको प्राप्त होऊंगा, ऐसा जिसका निश्चय 
है, इस विषयमें कोई सन्देह नहीं है, उसे ईख्वरमावकी प्राप्ति होती है ) और “देवो भूत्वा०' ( वह इस 
लोकमें देव होकर शरीर पातानन्तर देवोंको प्राप्त होता है) इत्यादि धुतियां और “सदा तद्धावमावितः०' 
( सदा उसके भावसे भावित होकर उस उसको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृतियां मी साक्षात्कार द्वारा 
साध्य विद्या फल दिखलाती हैं। इससे समान फलवालो उन विद्याओंमेंसे एकको लेकर तत्पर हो 
जव तक उपास्य विषयक साक्षात्कारसे उसका फल प्राप्त हो॥ ५९ ॥ 

“समान फल होनेसे' इस पूर्वोक्त हेतुका यह प्रत्युदाहरण है। परन्तु सय एतमेव०' (वह जो 
कोई पुत्रका दीघ जीवन 'चाहनेवाळा इस . प्रकार इस वायुको गोख्पसे कल्पित दिशाओंके वत्सख्पसे 
जानता है पुत्र निमित्तसे रोदन नहीं करता-पुत्र मरण जन्य रोदन नहीं करता ) 'स यो नाम ब्रह्म०' 
( वह जो कोई 'नाम ब्रह्म है” ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक नामकी गति होती है वद्दां तक 
यथेच्छ गति हो जाती है ) इत्यादि जिन काम्य विद्याओंमें क्षिया-ऊमंके समान अहष्टख्पसे अपना तत्‌- 
तत्‌ फल सिद्ध करती हुईं साक्षात्कारकी अपेक्षा नहीं है। वे यथेच्छ समुच्चित होनी चाहिए अथवा 
समुच्चित नहीं होनी चाहिए, क्योंकि यहाँ पुर्व हेतुका अभाव है। “अविशिष्ट फल होनेसे' इस पूवं 
विकल्पके ० 

हेतुका अमाव है ॥ ६० ॥ - पिका 


साक्षादकहाररूप फल समान है । किंच सब उपासनाओंका एक साथ होना असंमव है। अतः यहाँ 


विकल्प ही युक्त है ॥ ५९॥ 
& गत अधिकरणमें महंग्रहोपासनाका विचार किया गया है । अब इस धधिकरणमें तटस्थ- 


प्रतीकोपासना “मनो ब्रह्मेत्युपासीत' आदिके विषयमें विचार किया जाता है । पूवं अधिकरणमें जेसे 
अहंग्रहोपासनाएं विकल्पसे अनुष्ठेय कही गई हैं, वेषे ही प्रतीकोपासनाएँ सी विकल्प ही अनुष्ठेय 


७४९ | ख़्मसूघ-दाहुरसाप्य [ अ० ३ पा दे 


( ३६ यथा्षयभावाधिकरणम्‌। स० ६१-६६ ) 
अङ्गेषु यथाश्रयभावः ॥ ६१॥ 

पदच्छेद- अङ्गेषु, यथाश्रयमावः । 

सुचार्थ--( अज्ञेषु) कर्माज्ञोदगीय आदि आश्रित उपासनाओंमें (यथाश्रयभाव!) समुच्चयसे 
अनुष्ठानका नियम है, जैसे क्रतुओमें आश्रित अज्ञोंके अनुष्ठानका नियम है । 

* कर्माज्ञेषूद्गीयादिखु ये आश्निताः प्रत्यया वेदत्रयविहिताः कि ते समुच्चीयेर- 
स्किवा यथाकामं स्युरिति संशये यथाअयसाव इत्याह । यथेवैषामाश्चयाः स्तोत्रादयः 
संभूय भवन्त्येवं प्रत्यया अपि आश्रयतन्त्रत्वात्मत्ययानाम्‌ ॥ ६१ ॥ 


शिष्टे च ॥ ६२॥ 
पद्च्छेद-लिष्टेः, च । 


सूत्राथ विधान होनेसे मी अज्धके समान समुच्चय है । 

& यथा वाश्रयाः स्तोत्रादयस्रिषु शिष्यन्त प॒वमाथिता अपि प्रत्ययाः । नोपदेशः 
कुतोऽपि कश्चिद्विरोषोऽज्ञानां तदाश्रयाणां च प्रत्ययानामित्यर्थः ॥ ६३ ॥ 

समाहारात ॥ ६३॥ 

सूत्राथ-अन्य वेदोक्त प्रणवका अन्यत्र समाहार होनेसे भी अज्भाश्रित उपासनाओंका समुच्चय है । 
# होतृषदनाद्धैवापि दुरुदूगीत (थ) मचुसमाहरति' (छा० १।५।५) इति च प्रणवोद्गीथेकत्व- 
विज्ञानमाहात्म्यांदुद्गाता स्वकमंण्युत्पन्नं क्षतं होत्रात्कर्मणः प्रतिसमाद्धातीति घ्र॒वन्वे- 
कमंके अङ्गमूत उद्गीथ आदिके आश्रित तीनों वेदोॉमें विहित जो उपासनाएँ हैं, क्या उसका 
समुच्चय होना चाहिए अथवा यथेच्छ अनुष्ठान होना चाहिए? ऐसा संशय होनेपर “यथाश्रयमाव* 
ऐसा कहते हैं । जसे इन उपासनाओंके आश्रयमूत स्तोत्र आदि समुच्चयसे होते हैं, वसे उपासनोएँ भी 

समुच्चयसे होती हैं, क्योंकि उपासनाएं आधश्रयके अधीन हैं ॥ ६१ ॥ 

जैस स्तोत्र आदि आश्रय तीनों वेदोंमें कहे जाते हैं, वेचे आश्रित उपासनाएं भी कही जाती हैं। 
अङ्भों ओर उनके आश्रित उपासनाओंमें उपदेशकृत कोई विशेष नहीं है, ऐसा अथ है ॥ ६२॥ 

होतृषद्नाद्वेवापि०' ( स्वर, व्यञ्जन आदिके प्रमादसे दुष्ट किये गये उद्गीयको मी उद्गाता 
सम्यक्कृत होताके शंसनसे निर्दोष करता है ) यह श्रुति वाक्य प्रणव और उद्गीथके एकत्व विज्ञानके 
माहात्म्यदे उद्गाता अपने कमंमें उत्पन्न हुए दोषका होत्र कमसे प्रतिसमाघान ( निर्दोष ) करता है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
होनी चाहिए, क्योंकि उनमें मी उपासनतब समान है, इस प्रकार दृष्टान्त संगतिसे यह पूवंपक्ष करते हैं । 
“यया कामाचारः' पुत्रका अमरण' इत्यादि प्रत्येक प्रतीकोपासनाका भिन्न-भिन्न फल है; इसलिए यहाँ 
विकल्पका नियम नहों है ॥ ६० ॥ 

& पूवं अधिकरणे जैसे प्रतोकोपासनाओंका स्वतन्त्र होनेसे यथेच्छ अनुष्ठान कहा गया दै, 
वेसे यहाँ धङ्गाश्रित उपासनाओंका नहीं है, क्योंकि वे अङ्गोंके अधीन हैं । इस प्रकार प्रत्युदाहरण 
संगतिसे--*अङ्गे पु! इत्यादिसे पूवपक्ष करते है ॥ ६१ ॥ 

# क्रतुके अङ्ग और उनके आश्रित उपासनाएँ तीनों वेदोंमें समान मावसे विहित हैं, अतः 
बङ्गोंके समान उपासनाओंका भी समुच्चयसे अनुष्ठान है । परन्तु गोदोहनफे अनुष्ठानका नियम नहीं है, 
क्योंकि वह तो चमसके स्यानमें विहित है ॥ ६२ ॥ 

% समाहरणं-समताकरणं-दोपका संघान करना समाहार दै । इस समाह(र लिजूसे भी उपा- 
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[न्तरोदितस्य प्रत्ययस्य वेदान्तरोदितपदार्थसंबन्धसामान्यात्सवयेदोदितप्रत्ययोपसंद्दारं 
वा यतीति लिज्ञदर्शनम्‌॥ ६३ ॥ क 
गुणसाघारण्यश्रुतेश्च ॥ ६४॥ 
पद्च्छेद्‌--गुणसाधारण्यधते+, च। 
सुच्चाथे- -िनेयं त्रयी विद्या वतंते' इत्यादि उद्गीय उपासनामें गुणभूत ओंकार तीनों बेदोंमें 
साधारणरूपसे सुना जाता है । ४ 
& विद्याशुणं च विद्याश्रयं सन्तमोकारं वे्रत्रयसाघारणं आवयति- तेनेयं त्रयी 
बिद्या वर्तते ओमित्याश्रावयस्योपरिति शंसत्योमित्युद्गायति' ( छा० १।१।९ ) इचि च। ततश्चा- 
श्रयसाधारण्यादाश्रितलाघारण्यमिति छिदर्शनमेव । अथवा-युणसाधारण्यश्चुतेश्चेति। 
यदीमे कर्मशुणा डद्गीथाद्यः सर्वे सवंप्रयोगलाघारणा न स्युनं स्यात्ततस्तदाश्रयाणां 
प्रत्ययानां सहभावः। ते दूदूगीथादयः सर्वाङ्ग च्रादिणा प्रयोगवचनेन सवं सर्वप्रयोग- 
साधारणाः श्राव्यन्ते । ततश्चाश्रयसहमावात्प्रत्ययसहमाव इति॥ ६४॥ 
न वा तत्सहभावाश्रुतेः ॥ ६५ ॥ 
पदच्छेद --त, वा, तत्सहभावाभृतेः । 
सूचार्थ--( न वा ) अद्धाधित उपासनाओंका समुच्चय. नहीं है, ( तत्सहमावाधुते। ) क्योंकि 
ग्रहं गृहीत्वा’ इसप्रकार जैसे अङ्ञोंशे सहमावकी श्रुति है, वेसे अज्ञाधित उपासनाबओंके 
बंतिनहीहे) दात नहीं है । 


र 
ऐसा कहता हुआ अन्य वेदमें कथित उपासनाका अन्य बेदमें उक्त पदार्थके साथ समान सम्बन्ध 


होनेसे सवं वेदोक्त उपासनाका उपसंहार सूचित करता है, ऐसा लिज़दशन है ॥ ६३ ॥ 

'तेनेयं त्रयी०' ( उस अक्षरसे ही यह ऋग्वेद आदिख्प त्रयीविद्या प्रवृत्त होती है । 3 
ऐसा कहकर ही अध्वयु अवण करता है “ॐ' ऐसा कहकर ही होता शंसन करता है तया “४ 
ऐसा कहकर ही उद्गाता उद्गान करता है) यह श्रुति विद्याके गुण-विद्याके आश्रयभुत “ॐ कारको 
तोनों वेदोमिं साधारण-समानरूपसे अवण कराती है । उससे आश्रय ॐ कारके साधारण होनेसे उसके 
आश्रित उपासनाएँ भी साधारण हैं, यह लिज़ दर्शन हो है। अथवा 'गुणसाधारण्यश्रुते* यदि उद्गीय 
झयादि ये सव कमंगुण सब प्रयोगोंमें साधारण-समान न होते, तो उनके माथित उपासनाओंक सवत्र 
सहभाव न होता । परन्तु वे सब उद्गीथ आदि प्रयोगवचतसे सब प्रयोगोमें समानरूपसे 
श्रवण कराये जाते हैं। उससे आशयके सहभावसे आश्रित उपासनाओंका सहमाव है ॥ ९४ ॥ 


-दीपिका 
सनाओंका समुच्चय प्रतीत होता है । जैसे “जो ऋग्वेदियोंका प्रणव 
( छा० १।५।५ ) इस प्रकार छान्दोग्यमे प्रणव 
नात! इत्यादि फलाथंवाद है । सामवेदस्य उद्गीय ध्यानको हैं: 
जाता है वही सवं उपासनाओंके समुच्चयमें रिज दै। इस प्रकार दोनों वेदोंमें प्रणव 
ओर उद्गीथके ऐक्य ज्ञानसे सवंवेदस्थ उपासनाओंका सर्वत्र समुच्चय होता चाहिए ॥ ६२ ॥ 

_ क उपास्य ओंकारके साधारण होनेसे उसके आधित उपासनाओंका स Re यार 
होता है । इसमें 'गुण' इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हैं। अन्वयमुखसे उक्त अश ०22 
व्यतिरेकमुखसे व्याख्यान करते हैं । इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेकसे आश्रयके समुच्चयसे १ 
सनाओंका मी समुच्चय दै ॥ ६४ ॥ 
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& न चेति पक्षव्यावतंनम्‌। न यथाश्रयभाव आश्षितानासुपासनाजां भवितुमहंति । 
कुतः १ तत्सहभावाश्रुतेः। यथाहि त्रिवेदविद्दितानामज्ञानां स्तोचादीनां सहभावः श्रूयते- 
“अहं चा शृहीस्वा चमसं वोन्नीय स्तोन्नसुपाकरोति स्तोन्नसनुशंसति प्रस्तोतः सास गाय होतरेतद्यज' 
हत्यादिना। नेचसुपासनानां सहभावशुतिरस्ति। नजु प्रयोगवचन एषां सहाव प्रापयेत्‌ । 
नेतिः ब्रूमः, पुरुषार्थत्वादुपासनानाम्‌। प्रयोगवचनो हि क्रत्वर्थानासुद्गीथादीनां सह- 
आव प्रापयेत्‌ । उद्‌गीथाद्युपासनानि क्रत्वर्थाश्रयाण्यणि गोदोहनादिवत्पुरुषार्थानीत्यवो- 
चाम “पथग्ध्यप्रतिबन्ध फलम्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।३।४२ ) इत्यत्र । अयमेव चोपदेशाश्रयो विशे- 
बोऽङ्ञानां तदाळस्बनानां चोपासनानां यदेकेषां क्रत्वथंत्वमेकेषां पुरुषार्थत्वमिति । परं 
च लिङ्गडयमकारणमुपासनसहभावस्य श्रुतिन्यायाभावात्‌। नच प्रतिप्रयोगमाश्चयका- 
्स्न्योपसंहारादाश्रितानामपि तथात्वं विज्ञातुं शाक्यम्‌। अतत्प्युक्तत्वाटपासनानाम्‌। 
आश्चयतन्त्राण्यपि हपासनानि काममाध्रयाभावे मा भूवन्न त्वाश्रयसहभावेन सहभाव- 
नियममहन्ति, तत्सद्दभावाशुतेरेब । तस्माद्यथाकाममेवोपासनान्यु्ठीयेरन्‌॥ ६५ ॥ 


'न वा! ये शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करते है । आश्रित उपासनाओंका आश्रयमावफ्े अनुसार 
नहीं दो सकता, किससे ? उनके सहमावकी श्रुति न होनेसे । जेस्े तीनों वेदोंमें विहित स्तोत्र 
दावि सहमाव “हं ग्रहीत्वा०' ( ग्रह पात्रको ग्रहण कर अथवा चमस पात्रको सोमरससे 
भरकर वह स्तोत्रका झारम्म करता है, स्तोत्रद्मा अनुद्यंसन करता है, है प्रस्तोता | तुम सामका गायन 
करो, हे होता | तुम इसका याग करो ) इत्यादि श्रुति कहती है, वेसे उपासनाओंके सहमावकी श्रुति 
नहीं है । परन्तु प्रयोग वचन-विधि ही इनका सहमाव प्राप्त कराएगा, नहीँ, ऐसा हम कहते हैं-- 
क्योंकि उपासनाएं पुरुषाथ हैं । प्रयोग विधि क्रत्वये उद्गीथ आदिका सहमाव प्राप्त करावे, परन्तु 
क्रतु अथं आश्य उद्गीथ आदि उपासनाएँ गोदोहन आदिके समान पुरुषाथ हुँ, ऐसा “पृथर्ध्यप्रतिबन्धः 
फलम्‌ इस सूत्रमें हम कह चुके है । अङ्ग और उनके आश्रित उपासनाओंमें उपदेशके आश्रयपर 
यही विशेष है कि इनमें एक क्रत्वथं हैं और दूसरे पुरुषाथ हैं। झौर दुसरे दो लिङ्ग उपासनाओंके 
सहमावमें कारण नहीं है, क्योंकि श्रुति और न्यायका अमाव है । और प्रत्येक प्रयोगमें सम्पुणं आश्रयों- 
का उपसंहार होनेसे आभितोंका भी वसा ही उपसंहार हो ऐसा नहों जाना जा सकता, क्योंकि 
उपासनाएं उनसे प्रयुक्त नहीं हैं। आश्रयके अधीन होती हुई भी उपासनाएं आश्रयके अभावमें भले 
ही न हो, परन्तु आश्रयोंके सहमाव होनेपर सहमावका नियम नहो हो सकता, कारण कि उनके सहमाव 
की श्रुति नहों है । इसलिए अपनी इच्छाके अनुसार ही उपासनाओंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥६५॥ 
र यात यी पि पि 
ॐ उपासनाओंका फल भिन्न भिन्न होनेसे i अनुष्ठानमें कोई प्रमाण नहीं है, इस 
वातको सिद्धान्ती “न वा! इत्यादिसे कहते हैं। 'विमतोपास्तयः क्रतौ न सुच्चित्यानुष्ठेयाः, सिन्न 
फलत्वात्‌ गोदोहनचत्‌' ( उक्त उपासनाएं क़तुमें समूच्चयसे अनुष्ठेय नहों है, क्योंकि भिन्न फलवाली 
हैं, जैसे ग्रोदोहन ) “वीयं कामनावाळा गोदोहनपात्रसे जलानयन करे? यहाँ चमसके स्थानमें विशेष 
फलके लिए गोदोहनपात्रका ग्रहण किया जाता है । जैसे यहाँ गोदोहन पात्रका भिन्न फळ है, मतः 
वह क्रतुमें ससुच्चयसे अनुष्ठेय नहीं है, वेसे उपासनाओंके विषयमें भी समझना चाहिए । 'दिष्टेश्र' 
(ब्रह्मसूत्र ३।३।६२ ) इसमें उक्त अथंका ‘अयमेव’ इत्यादिसे निराकरण करते हैं। ओर 'समाहारात? 
(ब्रह्मसुत्र ३।३।६३ ) “गुणसाघारण्यश्रुतेश्च' ( ब्रह्वासूत्र ३।३।६४ ) इन सृत्रोंमें उक्त दो लिङ्ग अन्य 
प्रमाणसे प्राप्त अथके द्योतक हैं। अथंवादवाक्यमें स्थित होनेके कारण स्वयं साधक नहीं हैं, इसप्रकार 
'परश' इत्यादिसे कहते हैं। 'गुणसाधारण्यश्रुतेश्व' इससुत्रकी दुसरी व्याख्या 'न च' इत्यादिसे दुषित 


eo 
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दर्शनाच्च ॥ ६६॥ 
पदच्छेदू--दशनात्‌, च । 
खुन्नार्थ--एवं विद्ध वे ब्रह्मा? इत्यादि श्रुति अङ्गाशित उपासनाओंका असहमाव दिखळाती है। 
# दर्शायति च श्रुतिरसहभाचं प्रत्ययानाम्‌-'एवंविदध बै ब्रह्मा यज्ञं यजमानं सर्वाश्रत्वि- 
जोऽमिरक्षति' ( छा ४।१७।१० ) इति । सवंप्रत्ययोपसंहारे हि सवं सवंविद इति न 
विज्ञानवता प्रह्मणा परिपाल्यत्वमितरेषां संकीत्यंत। तस्माद्यथाकामसुपासनानां सम- 
व्वयो विकल्पो वेति ॥६६॥ जॅ 
हुति ्रीमच्छङ्गरमगवस्पूज्यपादकृतौ श्रीमच्छारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
तृतीयाध्याये चतुर्थः पादः 
[ अन्न निगुंणविद्याया अन्तरङ्गवहिरङ्गसाधनविचारः ] 
( इस पादमें निगुंगविद्याके अन्तरङ्ग और वहिरङ्ग साधनोंका विचार है ) 
( १ पुरुषार्थाधिकरणम्‌। खू० १-१७ ) 
पुरुषार्थो5तः शब्दादिति वाद्रायणः ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌--पुरुषाथंः, अता, शब्दात्‌, इति, बादरायणः। 
सून्नार्थ--( बादरायणः ) वादरायण आचार्यका मत है कि ( अतः ) इसी औपनिषद्‌ आत्म- 
ज्ञानसे ( पुरुषाथे! ) मोक्षरूप पुरुषाथं सिद्ध होता है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि “तरति घोकमात्मवित्‌' इस 
प्रकारकी श्रुति है । पि 
४ मथेदानी मौपनिषदमात्मज्ञानं किमधिकारिद्वारेण कमंण्येवाचुप्रविशत्याद्दोस्विः 


स्वतन्त्रमेव पुरुषार्थसाधनं वतीति मीमांसमानः सिद्धान्तेनेच ताव क उ सिद्धान्तेनेव तावदुपक्रमते-पुरुषार्थो- 


“एवंविद्ध बै ब्रह्मा०' ( ऐसा जाननेवाला ब्रह्मा यज्ञ, यजमान और अत्य समस्त ऋत्विजोंकी 
भी सब ओरसे रक्षा करता है ) यह श्रुति उपासनाओंका असहमाव दिखलाती है। क्योंकि सब 


` उपासनाओंका उपसंहार-समुच्चय होनेपर सब ( ऋत्विज आदि ) के सवंज्ञ होनेके कारण विज्ञानवाले 


ब्रह्मासे अन्य परिपालय हैं, ऐसा न कहा जाता । इसलिए [ उपासकके लिए ] उपासनाओंका इच्छा- 
नुसार समुच्चय झछथवा विकल्प है, यह सिद्ध होता है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरमाष्य-माषालुवादके तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
इसके अनन्तर औपनिषद्‌ आत्मज्ञान अधिकारी पुरुष द्वारा क्या कमंमें ही धनुप्रवेश करता 
दै अथवा स्वतन्त्र ही पुरुषाथंका साधन है? अब ऐसा विचार करते हुए सत्कार प्रर्त सिद्धान्वसे ही 
< सत्यानन्दी-दीपिका 
करते हैं । इसलिए पुरुषको अपने इच्छानुसार ही उपासनाओंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

# तीनों वेदोंके ज्ञाता ब्रह्मासे ऋत्विज आदिकी रक्षा होती है, इससे सब उपासनाओंका सह- 
भाव नहीं है । ऐसा 'दुर्शनात्व” इत्यादिसे कहते हैं । ऋग्वेद आदि विहित ब्॒द्गोंका लोप होनेपर व्या- 
हृति, होम, प्रायश्चित्त आदिको जानना ही ब्रह्माका "एवंबित्त्व' है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समास ॥३॥ 

क पूवेपादमें पर और अपरविद्याके गुणोंका उपसंहार कहकर स्वरूपका निश्चय किया गया दै । 
अब इस पादमें कर्मानपेक्ष उन विद्याओंमें पुरुषाथ हेतुत्व निरूपण करनेके लिए उसके यज्ञादि बहि- 
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ऽत इति । अस्मा दान्तविद्दितादात्मक्षानात्स्वतन्त्रात्पुरुषार्थः सिद्धयतीति बाद्रायण 
आचायो सन्यते । कुत पतदवगस्यते ! शाब्दादित्याह । तथा हि--'तरति शोकमात्सघित्‌’ 
(छा० ७५३), 'स थो ह चै तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रह्मच अवति' (सु० ३।२।९), “ब्रह्मविदाप्नोति 
परस? (तै० २।१।१), 'आचायंवान्पुरुषो वेद तस्य तावदेव चिरं यावञ्ञ यिसोक्ष्येऽथ संपत्त्ये' ( छा० 
३।१४।२) इति, “य आघ्माऽपहतपाप्मा' ( छा० ८1७14 ) इत्युपक्रस्थ “सर्वाश्च लोकानाप्नोति 
सर्वाश्न कामान्यस्तमात्मानमज्ञवद्य विजानाति’ ( छा० ८।७।१ ) इति, 'आत्मा वा सरे ब्रष्ठच्यः' 
(इृइ० ४४५1६) इत्युपक्रञ्य 'एतावद्रे खल्वक्तस्वस्‌ ( बृह ४५१५ ) इत्येबंजातीयका शुतिः 
केवलाया विद्यायाः पुरुषार्थहेतुत्वं आवयति ॥१॥ 
अथात्र प्रत्यवतिष्ठते 

शेषत्वास्पुरुषार्थवादों यथाऽन्येष्विति जैमिनिः ॥ २॥ 

पद्च्छेद्‌- शेषत्वात्‌ , पुरुषा्थंवादः, यथा, अन्येषु, इति, जैमिनिः । 

स॒तन्नार्थ--( शेषत्वात्‌ ) कतृंरूपसे आत्मा कमंका अङ्ग है, अतः उसका ज्ञान भी ब्रीहि प्रोक्षण 
झादिके समान कमंके अद्भूमत आत्माद्वारा क्रतुका धङ्ग दै । (यथा ) जैसे ( अन्येषु ) अन्य द्रव्य 
संस्कार कर्मोर्मे अपाप आदि फल श्रुति अथंवाद है, वैसे ( पुरुषाथंवादः ) शानसे पुरुषां श्रुति भी 
अर्थवाद है, ( जैमिनिः ) यह थ्याचायं जेमिनिका मत है । 

# कर्तृत्वेनात्मनः कर्मरोषत्वात्द्वि्ञानमपि नरोदिप्रोक्षणादिचिद्विषयद्वारेण कर्म- 


RRS 
“चुरुधाथोऽतः' इस प्रकारसे उपक्रम करते हैं । बादरायण आचायं ऐसा मानते हैं कि इस वेदान्त 


विहित स्वतन्त्र आत्मज्ञानसे पुरुषार्थं सिद्ध होता है । यह कैसे अवगत हो ? श्रृतिसे, ऐसा कहते हैं। 
` जसे कि 'तरति शोकमात्मवित्‌? (आत्मवेत्ता शोकका अतिक्रमण करता है) 'स यो ह वो०' ( जो कोई 
उस परब्रह्मको जान लेता है वह ब्रह्म ही हो जाता दै ) “ब्रह्मविदाप्नोति परस्‌! ( ब्रह्मज्ञानी परब्रह्मको 
प्राप्त होता है ) 'आचायंवान्‌०' ( आचायंवामु पुरुष ही सतुकी जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
उतना ही विलम्ब दै जब तक वह देह बंधनसे मुक्त नहीं होता । उसके पश्चात्‌ तो वह सत्सम्पन्न-ब्रहाको 
प्राप्त हो जाता है ) “य आत्मापहतपाप्मा' ( जो आत्मा पप शून्य है ) ऐसा उपक्रम कर “स सर्वाश्च०' 
(जो उस आत्माको शास्त्र और गुरुके उपदेशानुसार अन्वेषणकर जान लेता है, वह सम्पूणं लोशों 
और समस्त कामनाओंको प्राप्त कर लेता है ) 'आत्मा वा०' ( हे मैत्रेयी ! आत्माका दहन करना 
चाहिए) ऐसा धारम्मकर 'एतावद्रे०' ( अरे मैत्रेयी ! इतना ही अभृतत्त्वका उपदेश है ) इसम्रकारको 
श्रुतियाँ केवल विद्या ( आत्मज्ञान ) को पुरुषाथहेतुत्व श्रवण कराती हैं ॥ १॥ 
झब उक्त सिद्धान्तपर पृवंपक्षी शङ्का करते है-- 
सत्यानन्दी दीपिका 
रङ्ग और एम आदि झन्तरङ्ग साधनोंका निरूपण किया जाता है। इस प्रकार एक विद्याविषयत्वसंगतिसे 
यह चतुथंपाद आरम्म किया जाता है । गत पादके अन्तिम अधिकरणमें कमंके अङ्ग भूत विद्याका विचार 
किया गया है। अब उसके प्रसंगसे ब्रह्मज्ञान कमका अङ्ग है, ऐसी आशङ्का कर उसका समाधान करते हैं। 
इसप्रकार प्रसंगसंगतिसे इस अधिकरणको कहते हैं। पूवपक्षमें ज्ञान और कमका अङ्गाङ्गिमावसे समुच्चय 
है, सिद्धान्तमें केवल ब्रह्मात्मेक्यज्ञानसे मोक्ष है। 'य आत्मापहतपाप्मा' इसप्रकार प्रजापतिसे उपदिष्ट ब्रह्म- 
विद्यामें सगुणविद्याके फलरूप समस्त छोक आदिकी प्राप्तिका कथन इसलिए किया गया है कि सोक्षानरदनमे 
इन सबसे प्राप्त होनेवाले आनन्दका अन्तर्भाव है। इसलिए किसी प्रकारकी ध्द्धाका अवसर नहीं है ॥(॥ 


अधि० १ सुट २ |] भाषाजुबाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित जु 
संबन्ध्वेवेत्यतस्वदिसच्चचगतप्रयोजने आत्मज्ञाने या फलश्रुतिः साऽर्थवाद इति जैमिनि- 


राचायो मन्यते, यथाऽन्येछु द्रव्यसंस्कारकर्मखु “यस्य पणमयी जुहूमंवति न स पाप“ छोक 
ऋणोति । यदृक्त चक्षुरेष भ्रातृव्यस्य बुङ्क्ते । यखयाजानुयाजा इज्यन्ते चमं वा एतद्यज्ञस्य क्रियते 
बर यजसानस्य आठन्याभिमूत्यै' इत्येवंजातीयका फलश्रुतिरथंबादः, तद्वत्‌ । कथं पुनरस्या- 
तारभ्याघीतस्यात्यक्षानस्य प्रकरणादीनामन्यतमेनापि हेतुना बिना क्रतुग्रवेश आहाङ्कथ- 
ते? कर्वृद्वारेण वाकयात्तद्विज्ानस्य फ्रतुसंवन्ध इति चेत्‌-न, वाक्याह्निनियोग़ानुपपत्तेः । 
अव्यभिचारिणा हि के्चिद्द्वारेणानारभ्याघीतानामपि वाक्यनिमित्तः क्तुसंबन्धोऽवः 
करपते | कर्ता तु व्यभिचारि द्वारम्‌, लौकिकचैदिककर्मसाघारण्यात्‌। तस्मान्न तदद्वा- 
इंणात्मन्ञानस्य क्रतुसंचन्धखिद्धिरिति-न, व्यतिरेकविश्ञातस्य वैदिकेभ्यः कमेम्यो5न्य- 
नानुपयोगात्‌ । सहि देष्वव्यतिरिक्तात्मज्ञानं लौकिकेषु कर्म सुपयुज्यते, सर्वथा दष्टाथंप्रवृ- 
त्युपपत्तेः | बैदिकेजु तु देहपातोत्तरकालफलेपु देहव्यतिरिक्तात्मज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिनो- 
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कतृंख्पसे आत्मा कर्मका अङ्ग दै, अतः उसका ज्ञान मी व्रोहि प्रोक्षण आदिके समान विषय- 
आत्माद्वारा कमं सम्वन्धी ही है, इससे उस कमका प्रयोजन अवगत होनेपर आत्मज्ञानमें जो फल 


श्रुति है वह अथंवाद है, ऐसा जैमिनि आचाय मानते हैं। जैसे अन्य द्रव्य संस्कार कमोमें “यस्य पणं- 
मयी०' ( जिसका पणंभयो जुहू होता है वह पाप वचनका अवण नहीं करता वह जो अपने नेत्रोमें 

अञ्चन लगाता है, उससे त्रके नेत्रोंका नाश करता है, जो प्रयाज ओर अनुयाज किये जाते हैं, वे 
यज्ञङ्षे कवच किये जाते हैं, शत्रुके अभिमवके लिए वे यजमानके कवच होते हैं) इस प्रकारकी फल- 
श्रुति अथंवाद है, वेसे ही आत्मज्ञानमें फल श्रुति अथंवाद है । परन्तु यज्ञके प्रकरणमें अनघीत आत्म- 
ज्ञानके प्रकरण आदिमें से किसी एक हेतुके विना मी क्रतु प्रवेधकी आद्या किस प्रकार की जाती है ? 
यदि कहो कि कर्ताद्वारा वाक्यसे उसके विज्ञानका तुके साथ सम्बन्ध दै, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
वाक्यसै विनियोग नहीं हो सकता । किसी एक अव्यभिचारी-नित्यसम्वद्ध क्रतुके द्वारसे अप्रकरणमें 
पठितोंका भी वाक्य निमित्तक क्रतु सम्बन्ध हो सकता है । परन्तु कर्ता तो लौकिक ओर वेदिक कर्मोमें 
साधारण होनेसे व्यमिचारी द्वार है, _ इसलिए उसके द्वारा आत्मज्ञानका शक साथ सम्बन्ध सिद्ध नहीं 
होता । यह ठीक नहीं है, क्योंकि देहसे अतिरिक्त आत्मा है इस ज्ञानका वदिक कर्मोसि अन्यत्र उपयोग 
नहीं दै । देहंसे अतिरिक्त आत्मज्ञानका छौकिक कर्मोमे उपयोग नहीं होता, क्योंकि सवंथा देहसे व्यति- 
रिक्त आत्मज्ञान हो चाहे न हो तो भी प्रत्यक्ष अयोजनवाले कर्मो्मे प्रवृत्ति हो सकती है। परन्तु देह 
पातके अनन्तर फलदेनेवाले वेदिक काम देह व्यतिरिक्त आत्मज्ञानके विना प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती । 


» सुत्रमें अथं चाहिए अर्थात्‌ ज्ञानसे पुरुषाथंवाद अथेवाद है । 
आहि, णता पकी आतया दक शिया गइत हैं। और कमंख्प अद्धीके फलका 
ज्ञान होनेये अङ्गमूत आत्माका प्रयोजन मी ज्ञात है, अतः आत्माके आश्रय उसके संस्कारभृत वा 
फलधूति अर्थवाद है । जैसे 'पर्णमयी' ( पळाथ ) यह द्रव्य है, यजमानका अञ्जन संस्कार है आ 
प्रयाज आदि कमं हैं, इनमें क्रमशः फलभ्रुति अथंवाद है । जैसे प्रोक्षण आदिशे संस्कृत ब्रीहि 
कमंके अङ्ग हैं, वेसे उपनिषद्‌ प्रतिपादित आत्मञ्ञानसे संस्कृत कर्ता मैं पारलौ किक फछोपळमोगके योग्य 


है, ऐसा विद्वान्‌, श्रद्धावान्‌ क्रतुका अङ्ग है, अतः कर्ताद्वारा आत्मज्ञान भी कमका अङ्ग दै । सिं०-- 


“आत्मा वा अरे द्रष्टच्यः' इत्यादि वाक्यमात्रसे आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्त अनुपपन्न है, क्योकि 
€ e ~ 
यस्य पणेसयी' इस वाक्यके पर्णमयीक्षका जुहुढारा क़्तुके साथ 
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विषयमौपनिषदं दर्शन न प्रवृत्त्यज्ञ स्यात्‌, न, प्रियादिसंसचितस्य संसारिण एवात्ननो 
दृश्व्यत्वेनोपदेशात्‌ । अपदृतपाप्मत्वादि विशेषणं तु स्तुत्यथ भविष्यति । नजु तन्न तन्न 
प्रसाधितमेतदचिकमसंसारि ब्रह्म जगत्कारणं तदेव च संसारिण आत्मनः पारमार्थिकं 
स्वरूपसुपनिषत्सूपदिशयत इति। सत्यं प्रसाधितम्‌, तस्यैष तु स्थूणानिखननवत्फळद्वा- 
रेणाक्षेपलमाधाने क्रियेते दार्ल्याय ॥ २ ॥ 
आचारदशनात्‌॥ ३ ॥ 
सूचार्थ--“जनको ह वेदेहो' इसप्रकार जनक आदि ब्रह्मशानियोंका विद्याके साथ फर्मका 
आचरण देखा जाता है, अतः आत्मज्ञान कमंका अङ्ग है । 
“जनको ह वेदेहो बहुदक्षिणेन यज्ञेनेजे' ( वृ ३।१।१ ), 'यक्ष्यमाणो चै भगवन्तोऽहमस्मि’ 
( छा० ५।११।५ ) इत्येवमादीनि घ्रह्मविदामप्यन्यपरे घु चाक्येषु कमसंबन्धद्शंलानि अच- 
न्ति । तथोद्दाळकादीनामपि पुत्रादुशासनादिदशानाद्गोहस्थ्यसंवन्धोऽचगस्यते । केच- 
लाच्चेज्ञानात्पुरुषा थसिद्धिः स्यात्किमर्थंमनेकायाससमन्वितानि कर्माणि ते कुर्युः ? 'अक 
चेन्मधु विन्देत किमथे पवंतं ब्रजेत्‌' इति न्यायात्‌ ॥ ३ ॥ 
तच्छूतेः ॥ ४ ॥ 
| सन्नाथ--'यदेव विद्यया करोति’ इत्यादि तृतीया श्रुतिसे विद्यामें कर्माङ्गत्व श्रवण होनेसे ज्ञान 
कर्माङ्ग प्रतीत होता है । 


“यदेव विद्यया करोति श्रद्योपनिषदा तदेव वीयवत्तर अवति’ ( छा० १।१।१० ) हति चा 


इसलिए मरणानन्तर फल देनेवाले वेदिक कर्मोमें देह व्यतिरिक्त आत्मा है, इस ज्ञानका उपयोग है । 


परन्तु 'अपहतपाप्मत्व' थादि विशेषणोंसे असंसारी आत्मविषयक औपनिषद्‌ ज्ञान वेदिक कममें 
प्रवृत्तिका अङ्ग नहीं होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि प्रिय आदिसे संसुचित संसारी आत्माका ही द्रष्टव्यरूपसे 
उपदेश है । अपहतपाप्मत्व आदि विशेषण तो स्तुतिके लिए होगा । परन्तु जीवसे भिन्न असंसारी 
ब्रह्म जगतका कारण है और वही संसारी आत्माका पारमाथिक स्वरूप है, ऐसा उपनिषदोंमें उपदेश 
किया जाता है यह तत्‌ तत्‌ स्थलमें मळी-मांति सिद्ध किया गया है । हाँ, ठीक मली-माँति सिद्ध किया 


गया है। किन्तु स्थूणानिखननके समान फलद्वारा उसकी ही हढताके लिए आक्षेप और समाधान 
किये जाते हैं ॥ २ ॥ 


“जनको ह बैदेहो०' ( विदेह देश अधिपति राजा जनकने बड़ी दक्षिणावाले यज्ञद्वारा यजन 
किया ) “यक्ष्यमाणो चे०' ( हे पुज्य ऋषि वृन्द ! मैं भी यज्ञ करनेवाला हुँ ) इत्यादि विद्या विधि- 
परक वाक्योंमें मी ब्र॒ह्मवेत्तायोंके कमं सम्वन्ध दर्शन होते है । उसीप्रकार उद्दालक आदिका भी पुत्र 
उपदेश आदि दशंनसे ग्ाहंस्थ्य सम्बन्ध अवगत होता है। यदि केवळ ज्ञानसे ही पुरुषाथंकी सिद्धि 
हो तो वे विद्वानु अनेक प्रकारके आयास युक्त कम क्यों करें, वयोंकि 'अक्के चेन्मधु ०? (यदि समीपमें-घरके 
कोने अथवा छाक्कके छोटे पोदेमें मधु मिले तो मधु अभिलाषी पव॑तमें क्यों जाय ) ऐसा न्याय है ॥३॥ 

'यदेव बिद्यया०' ( जो कमं विद्या, श्रद्धा शोर योगसे युक्त होकर किया जाता है वही कमं 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अव्यभिचारी है । परन्तु यहाँ तो कर्ता सव कमोंमें साधारण होनेसे व्यभिचारी है, इसलिए व्यभिचारी 


हार गर क्रतु सम्बन्ध सिद्ध नहों हो सकता । पूर्वेपक्षी 'न, व्यतिरेकविज्ञानस्य' 


५ _* वेदान्तमतमें जो स्वख्पज्ञान है वह क्रत्वथं है अथवा पुरुषाथ है, इसप्रकार विचारये ही 
क्रत्वथत्व हृढ हो सकता है, अतः कर्ता आत्माद्वारा आत्मज्ञान क्रतुका अङ्ग है ॥ २॥ 
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कर्मशेषत्वश्रवणादिद्याया न केवलायाः पुरुषार्थहेतुत्वम्‌ ॥ ४ ॥ 
समन्वारम्भणात्‌ ५॥ 
सूज्ना्थ--'तं विद्याकमँणी' इत्यादिसे विद्या और कमंका समुच्चय देखा जाता है, इससे मो 
विद्या कमका अङ्ग De । 

तं विथाक समन्वारभेते" ( बृह ४।४।२ ) इति च विद्याकर्मणोः फलारम्मे सह 

कारित्वद्शनाञ्ञ स्वातन्ञ्यं विद्यायाः ॥ ५॥ 
तदतो विधानात्‌ ॥ ६॥ 

पढ्च्छेद्‌- उद्दत, विधानात्‌ । 

सूचनार्थ --( तद्वतः ) 'आचायंकुलाद्वेदमधीत्य' इत्यादि श्रुतिसे समस्त वेदाथं जाननेवालेके 
लिए ( विधानात्‌ ) कमंका विधान किया जाता है, इससे मी विद्या कमंका अङ्ग है। 

'आचायेङुळाद्वेद्सधीत्य यथाविधानं गुरोः कर्मातिशेषेणामिसमाइत्य कुटुम्बे शुचौ देशे 
स्वाध्यायसधोयानः' ( छा० ८19५1५ ) इति चैवंजातीयका श्रुतिः समस्तवेदार्थविज्ानवतः 
कर्माधिकार दर्शायति । तस्मादपि न विज्ञानस्य स्वातन्त्र्येण फलहेतुत्वम्‌ । नन्वत्राधीत्ये- 
त्यध्ययनमाजं वेदस्य श्रूयते, नार्थविज्ञानम्‌। नेष दोषः, दष्थत्वाद्वे दाध्ययनमर्थाववो- 
घपयेन्तमिति स्थितम्‌ ॥ द ॥ 

नियमाच ॥ ७॥ 

पदच्छेद--नियमात्‌, च । 

सूजार्थ--और 'कुवंत्ेवेह' इत्यादि भुतिसे जीवन पर्यन्त कर्माचरणका नियम होनेसे मी 
ज्ञान कमका अङ्ग है । 

कुजे कर्माणि जिजीविषेच्छतं, समाः । एवं स्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कमें लिप्यते नरे' 
( ईशा० २ ) इति, तथा 'एतद्दे जरामयं सत्र यद्स्िहोत्रं जरया वा हेवास्मान्युच्यते रूत्युना चा 
इत्येचंजातीयकालियमादपि कर्मशेषत्वमेव विद्याया इति | ४ कर्मरोषत्वमेव विद्याया इति ॥ ७ ॥ 
वीयंवत्तर होता दै अर्थात्‌ क्वविद्वानुसे किये गये कर्मसे अधिक फठबाला होता है ) इसप्रकार कमके 
बङ्गरूपसे विद्याका श्रवण होनेसे केवळ-कमं रहित विद्या मोक्षका हेतु नहीं है ॥ ४ ॥ 

तं चिद्याक्मणी०” ( मरणानन्तर परछोकमें जानेवालेके पीछे पीछे फलोत्पादनके लिए विद्या 
धोर कमं जाते हुँ) इसप्रकार विद्या और कमंभें फलके आरम्ममे सहकारिस देखनेसे ज्ञात होता है 
कि विद्या स्वतन्त्र नहीं है ॥ ५ ॥ 

'आचायेकुछाद्वेद्स घीत्य ०" ( नियमानुसार गुरुके कृतँग्य कर्माको समाप्त कर वेदका अध्ययन 
कर आचायंकुरुसे समावत॑नकर कुटम्बमें स्थित हो पवित्र स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) 
भूति समस्त वेदाथं जाननेवालेका कर्मेमे अधिकार दिखलाती है। इससे मी आत्मज्ञान- 
फलका हेतु नहों है । परन्तु यहाँ श्रुतिमें 'अधीत्य' ( बध्ययनकर ) इसप्रकार वेदका अध्ययन मात्र 
सुना जाता दै अथे विज्ञान नहीं । यह दोष नहीं है, वेदाध्ययतके दृष्टाथं होनेसे वेदका अध्य ख 
शान पयन्त है, ऐसा सिद्ध है ॥ ६॥ 

'कुबन्नेचेह०' ( इस लोकमें कमं करते हुए ही सो वर्ष जीतेकी इच्छा करे । इसप्रकार मई 
यवका अभिमान रखनेवाले तेरे लिए इसके सिवा और कोई मार्ग नहीं है, जिससे तुसे असु 
कामका लेप न हो ) इसीप्रकार *पतद्वे०' ( जो अिहोश्र है वही जरा और मर Fi 
अरिनहोत्रसे पुरुष जरा अथवा मृत्युसे मुक्त होता दै) इसभ्रकारके नियमे भी विद्या कमंका अङ्ग दै 101 
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एं प्रासे प्रतिविधत्ते 
७ ९ 
अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्यैवं तदशनात्‌ ॥ ८॥ 
पद्च्छेदू--अधिकोपदेशात्‌, तु, बादरायणस्य, एवम्‌, तदशनात्‌ । 


सूत्रार्थ तु ) सुत्रस्थ तु शब्द पु्ंपक्षकी व्यावृत्ति करता है। यह जो कहा गया है कि. 


तत्त्वज्ञान कमंका अङ्ग है, वह युक्त नहीं दै, ( अधिकोपदेशात्‌ ) क्योकि संसारो जीवसे अन्य चिन्मात्र 
भोक्तृत्व आदि रहित ब्रह्मका उपदेश दै, इसलिए तत्त्वज्ञानकी फल श्रुति अ्थंवाद नहीं है, ( एवम्‌ ) 
इसप्रकार ( बादरायणस्य ) बादरायण आचायंका मत है, ( तह॒शंनात्‌ ) कारण कि “यः सवंज्ञः 
सवेवित्‌' इत्यादि भ्रुतिमें उस संसारी जीवात्मासे अन्य ईश्वर. परमात्माका दशन होता है । 
तुशब्दात्पक्षो विपरिवतंते। यडुक्तम-'शेपत्वात्पुर्षार्थवाद:” (बरह्मसूत्र ३।४। २) इति, 
तन्नोपपद्यते, कस्मात्‌ ? अधिकोपदेशात्‌। यदि सं लायेवात्मा शारीरः कर्ता भोक्ता च शारीरः 
मात्रव्यतिरेकेण वेदान्तेषूपदिष्टः स्यात्ततो वर्णितेन प्रकारेण फलश्रुतेरर्थवाद्त्वं स्यात्‌। 
अधिकस्तावच्छारीरादात्मनोऽसंसारीइवरः क्ठेत्वादिसंसारिघर्मरहितोऽपददतपाप्मत्वाः 
दिविशेषणः परमात्मा वेद्यस्वेनोपदिश्यते वेदान्तेषु । नच तद्विज्ञानं कर्मणां प्रवर्तक भवति, 
प्रत्युत कर्माप्युच्छिनत्तीति वपति “उपमर्द च' ( ब्रह्मसूत्र ३ ४॥१६) इत्यन्। तस्मात्‌ पुरु 
चार्थो$तः शब्दात्‌? (बहासूच ।४।१) इति यन्मतं अगचतो बादरायणस्य तत्तथैव तिष्ठति, न 
दोषस्वप्रभृतिमिहेत्वाभासेश्‍चालयितु शाक्यते । तथा दि-तमधघिकं शारीरादी दवयमात्मानं 
दर्शयन्ति श्चुतयः-'यः सवंज्ञः सर्ववित' (सुण्ड० १1१ 1९) 'मीषाऽस्माद्वातः पवते’ ( तै० २।८।१ ) 
“महद्भयं बज्रसु्यतम्‌' (कठ० ६।२) “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्मि' (बृह० ३।८।९) ‘तदैक्षत बहु 
स्थां प्रजायेयेति तचेजोऽसजत' (छा०६।२।३) इत्येवमाद्याः । ® यत्तु प्रियादिसंसूचितस्य संसा- 


रिण एवात्मनो वेद्यतया ऽनुक्षंणम्‌-'आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं मवति । आत्मा वा अरे द्र्ठभ्यः' 


इसप्रकार छः सूत्रोंसे पुवेपक्ष प्राप्त होनेपर उसका निराकरण करते हैं-- 

“तु? छब्दसे पूर्वपक्षकी व्यावृत्ति होती है । “सेषत्वास्पुरुषाथं वाद” ऐसा जो कहा गया है, वह 
उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अधिकका उपदेश है । यदि संसारी जीवात्मा हो थारीर कर्ता, मोक्ता 
चरीरमात्रसे अतिरिक्त वेदान्तोंमें उपदिष्ट होता तो वणित प्रकारसे फल श्रू ति अथंवाद होती । किन्तु 
शारीर-जीवात्मासे अघिक-अतिरिक्त असंसारी, ईदवर कतृत्व आदि जीवात्माके धर्मोसे रहित अपहत- 
पाप्मस्त्र आदि विशेषणोंसे युक्त परमात्मा वेद्यरूपसे उपनिषदोंमें उपदिष्ट है । और उसका ज्ञान करमो 
का प्रदर्तक नहीं होता, प्रत्युत कर्मोका उच्छेद करता है, ऐसा आगे “उपसद्‌ च' इस सूत्रमें कहेंगे । 
इससे 'पुरुषार्थो$त:काव्दात? यह जो भगवान्‌ बादरायणका मत है वह वसे ही अवस्थित है, शेषत्व 
आदि हेत्वाभासोसे वह विचलित नहों किया जा सकता । क्योंकि “यः सवज्ञ.सवंवित्ः 'मीषाऽस्मा 
द्वातः०' ( इसके सयसे वायु चलता है, इसीके मयसे सूयं उदय होता है ) “मदद्धयम्‌०' ( वह ब्रह्म 
महानु भयरूप उठाए हुए वज्चके समान है ) “एतस्य वा०' ( हे गार्गी ! इस क्षरके प्रशासनमें सूयं 


ओर चन्द्रमा अवधृत होकर स्थित हैं ) 'तदैक्षत०' ( उस सद्रूप ब्रह्मने ईक्षण किया “मं बहुत हो जाऊं ` 


झनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊं । इसभ्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) इत्यादि श्रुतियाँ उस 
इद्वर परमात्माको जीवात्मासे भिन्न दिखळाती हैं । और आत्मनस्तु कामाय' (आत्मा-अपने ही प्रयो- 


सत्यानन्दी दीपिका 
# प्ंपक्षीने जो यह कहा दै कि ब्रह्मज्ञान फल शून्य होनेसे कमंका अङ्ग है, वंह भी निराकृत 
हुआ समझना चाहिए, क्योंकि ब्रह्मज्ञान स्वतन्त्ररूपसै मोक्षका हेतु है । और “आत्मनस्तु कामाय' 


so samme sane “0. 
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( इृइ० २1४५ ) 'यः प्राणेन प्राणिति स॒ त आत्मा सर्वान्तरः (बृह० ३।४। )'च एषोऽक्षिणि पुरुषो 
इइयते' ( छा० 41७1४ ) इत्युपक्रम्य 'एुतं त्वेव ते भूयो$नुब्याल्यास्यासि' ( छा० ८।९।३ ) इति 
चैवमादि, तदपि 'अस्य महतो भूतस्य निःश्‍वसितमेतद्यद्ग्वेदः (दृह० २1९1१०) प्यो5शनायापिपासे 
शोक सोहं जरां र्वव्युमत्येति' (दृह० ३।५।१) 'परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः 
पुरुषः (छा० ८।१२।३) इत्येवमादिभिर्वाक्यशोदैः सत्यामेवाधिको पदिदिक्षायामत्यन्ताभेदा- 
भिप्रायमित्यविरोधः । पारमेइवरमेव हि शारीरस्य पारमार्थिक स्वरूपम्‌, उपाधिरुतं तु 
शारीरत्वम्‌ , ' ततत्वमलि' (छा० ६८ 1७) 'नान्यद्तो5स्ति द्रष्ट (बृह० ३।८।११) इत्यादि- 
शुतिभ्यः । सर्व चैतद्विस्तरेणास्माभिः पुरस्तात्तत्र तत्र वर्णितम्‌ ॥ ८॥ 


तुल्यं तु दशेनम्‌ ॥ ९॥ 
पदृच्छेद-तुल्यम्‌, तु, दशनर्‌ 1 ` 

सुजार्थ- -वख्वज्ञान कमंका अङ्ग नहीं है, क्योंकि इसमें मी 'एतद्ध स्म वे०' इत्यादि श्रुतिसे 
( तुल्यम्‌ ) समान ही ( दशनम्‌ ) आचारदशंन है। (तु ) शब्द कर्माङ्ग छिङ्गदशंनका प्राबल्य 
सुचित करता है । 

६ यचूक्तम्‌- आचारदरशनात्कर्मशेषो विद्येति, अत्र ब्रूम*--तुल्यमाचारद्शनम- 
कर्मशेबत्वेपि विद्यायाः । तथा हि श्रुतिर्भवति-'पवद स्म वे तद्विद्वांस भाहुऋषयः कावपेयाः 
किमर्था वयमध्येष्यामहे किमर्था वयं यक्ष्यामहे । एतद्ध स्म वे तत्पूर्व विद्दांसो$भिहोत्रं न जुहवाजञक्रिरे', 


RE AR 
जनके लिए सब प्रिय होते हैं, हे. मैत्रेयी | आत्माका दर्शन करना चाहिए ) “यः प्राणेन' ( मुख- 


नासिका संचारी प्राणसे जो चेष्टा करता है वह तेरा आत्मा सर्वान्तर है) “य एषोऽक्षिणि (यह जो 
पुरुष नेत्रोसे दिखाई देता है, यह आत्मा है ) इस प्रकार उपक्रम “पतं त्वेव' ( मैं तुम्हारे प्रति उस 
आत्माका पुनः व्याख्यान कडूंगा ) इत्यादि श्रुतिमें प्रिय आदिसे संसूचित संसारो आत्माका ही वेद्य 
रूपसे जो अनुकषंण है, वह भी 'अस्य महतो (हे मैत्रेयी | यह जो ऋग्वेद है वह इस महद्भूतका 
निःश्वास है ) “योऽशनायापिपासे' ( याज्ञवल्वय-जो बुझुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, जरा और मृत्युसे 
परे है) “परं ज्योतिरुपसंपच्च' ( इस खरीरसे समुत्यानकर परे ज्योतिको प्राक्त हो अपने स्वरूपमें 
स्थित हो जाता है वह उत्तम पुरुष है) इत्यादि वाक्यशेषोंसे अघिक उपदेशकी इच्छा होनेपर ही 
इत्यन्त अभेदके अभिप्रायसे है, अतः विरोध नहीं है, क्योंकि परमेश्वरका स्वरूप हो जीवात्माका पारमा- 
थिक स्वरूप है, शारीरत्व तो उपाधिकृत है, कारण कि 'ठत््वमसि” 'नान्यदतोऽस्ति द्रृष्टर' (उससे अन्य 
द्रष्टा नहीं है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । इन सबका तत्‌ तत्‌ स्थळमें विस्तारसे हम वर्णन कर चुके हैँ ॥ ८ ॥ 

जो यह कहा गया है कि 'आचारदशनात्‌' आचारदशंनसे ज्ञान कमका अङ्ग है । इसपर 
हम कहते है--विद्याके कमंशेषत्वमें भी आचारदर्शन समान है, क्योंकि "एतद्ध स्म०' ( यह जानकर 
कवषके पुत्र ऋषियोने कहा कि हम अध्ययन किस लिए करेंगे, हम किसलिए यज्ञ करेंगे, निःसन्देह 
इस वाक्‌ और प्राणके परस्पर होमात्मक अग्निहोत्रको जाननेवाले प्राचीन उपासकोंने अग्निहोत्र होम 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि थर तिमे प्रिय आदि संसारी धर्मोसे लोक प्रसिद्ध कर्ता मोक्ता जीवात्माका जो अनुकषंण है वह 
केवळ अभेद प्रतिपादनके अभिप्रायसे है, कारण कि उसका ही “आत्मा चा अरे व्रष्व्य;' इत्यादि 
श्र तिसे उपदेश है ॥ ८॥ 
& जैसे जनक आदि ब्रह्मवेत्ताओोंका कर्माचरण दशान है, वसे याझवल्क्य, शुकदेव आदि 
ब्रह्मज्ञानियोंका अकर्माचरण दशन है । इससे कमं दशनात्मक लिङ्ग लोकसंग्रहके लिए होनेसे अन्यथा 
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“तुतं थे तसास्मानं चिदित्वा ब्राह्मणाः पुत्र षणायाश्र वित्तेषणायाश्र लोकैपणायाश्व व्युत्थायाथ सिक्षा- 
चर्य चरन्ति' ( बृह० ३॥५॥१ ) इत्येबंजातीयका । याज्ञवद्क्यादीनासपि घ्रह्मचिदामकमं- 
लिष्ठत्वं टदयते--'एतावदरे खब्त्रम्रतस्वमिति होक्स्वा याजशवल्कय। प्रवत्नाज' ( बृह० ७५१५) 
इत्यादिश्चतिभ्यः । अपि च 'यक्ष्यमाणो वे मगवन्तो$हमस्मि' ( छा० ५११५) इत्येतलिङ्ग- 
दर्शन वैश्वानरविद्याविषयम्‌। संभवति च सोपाधिकायां त्रह्मविद्यायां कर्मसाहित्य- 
दर्शनम्‌ । नत्वत्रापि कर्माङ्गत्वमस्ति, प्रकरणाद्यभावात्‌ ॥ ९ ॥ 
यत्पुनरुकतम--चछू ते? ( बह्मासूत्र ३।४।४ ) इति, अन्न नूः 
असार्वत्रिकी ॥ १०॥ ` 


सूत्राथे--'यदेव विद्यया फरोति' यह श्रूति सर्वविद्या विषयक नहीं है, किन्तु केवळ उद्गीय- 
विद्या विषयक है । 


“देच विद्यया करोति? (छा० १।१।१०) इत्येषा श्रुतिन सर्वविद्यानिषया, प्रकतविद्यासि- ` 
संबन्धात्‌। प्रकृता चोद्गीथविद्या-'ओमित्येतदक्षर्चुद्गीथसुपासीत' (छा० १।१।१) इत्यत्न|॥१०॥ 


विभागः शतवत्‌ ॥ ११॥ 

पदच्छेद- विमाग।, शतवत्‌ । 

सून्नार्थ--( विभागः ) “तं विद्याकमंणी' इस श्रुतिमें प्रतिपादित विद्या अन्य पुरुषका और 
कमे अन्य पुरुषका अनुगमन करते हैं, इसप्रकार विभाग है । ( शतवत्‌ ) जंसे इन दो मनुष्योंको सौ 
मुद्रा दिये जाये, ऐसा कहनेपर पचास-पचास मुद्रा बाँट दिये जाते हैं । 

& यदप्युक्तम्‌- “तं विद्याकमेणी समन्वारमेते' (इृह० ७ ४ 1२) इत्येतत्समन्चारस्भवच- 
नमस्वातन्त्र्ये विद्याया लिङ्गमिति, तत्मत्युच्यते। विभागो5त्र द्रष्टव्यों विद्या5न्यं पुरुषमन्वा- 
नहीं किया था ) “एतं वे०' ( इस आत्माको मैं ही परब्रह्म परमात्मा हूँ, ऐसा जानकर ब्राह्मण पुत्रे- 
षणा, वित्तैषणा और खोकंषणाशे अलग हटकर मिक्षाचर्यासे विचरते हैं ) इसप्रकारकी श्रृति है। 
“पुतावद्रे०' ( अरी मैत्रेयी | निश्‍चय जान इतना ही अमृतत्व है, ऐसा कहकर याज्ञवल्क्यने संन्यास 
अहण किया ) इत्यादि श्रू.तियोंसे ब्रह्मज्ञानी याज्ञवल्क्य आदि भी अकमंनिष्ठ देखे जाते है । मोर 
ध्यक्ष्यमाणो०” ( हे पूज्य क्रषियो ! मैं भी यज्ञ करनेवाला हे ) यह रिङ्गदशंन वेश्‍्वानर विद्याविषयक 


है । सोपाधिक-सगुणब्रह्म विद्यामें तो कमं साहित्यदशन संभव है । परन्तु यहाँ तो विद्यामें कर्माङ्गत्व 
नहीं है, क्योंकि प्रकरण आदिका अमाव है ॥ ९॥ 


“तच्छु तेः इस सूत्रमें जो पूवंपक्षीसे कहा गया है, उसपर हम कहते हैं-- 

“यदेव विद्यया करोति' ( पुरुष विद्यासे युक्त होकर जो कमं करता है ) यह भूति सबंविद्या- 
विषयक नहीं है, क्योंकि उसका प्रकृत विद्याके साथ सम्बन्ध है। 'ओमिस्येदक्षर०' ( ३० इस अक्षर 
उद्गीयकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ उद्गीथ विद्या प्रकृत है ॥ १० ॥ 

और 'तं विद्याकमंणी०” ( विद्या और कमं परलोकमें जानेवालेका अनुगमन करते हैं ) यह 
सहानुगमन वचन विद्याकी अस्वतन्त्रतामें लिद्ध है, ऐसा जो फहा गया है, उसका निराकरण किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्ध दै । हमको “तुल्यं तु दशनम्‌ इससे कहते हैं। जो कमंठ है वह ब्रह्मवित्‌ नहों है, ऐसा माष्य- 
कार 'अपि च' इत्यादिसे कहते हैं। वस्तुतः वंश्वानरविद्या भी कमंका अङ्ग नहीं है, क्योंकि उसकी 
स्वतन्त्र फलश्रुति है, और उसमें कर्माङ्गत्व प्रतिपादक प्रकरण आदि नहीं है ॥ ९॥ - 

& 'त॑ विद्याकमंणी' श्रुति प्रतिपादित यह सहानुगमन वचन मुमुक्षुको भी विषय करता है, ऐसा 


क 


>>“ * 
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रभते, कर्मान्वमिति । दातवत्‌ । यथा शतमाभ्यां दीयतामित्युक्ते विभज्य दीयते पञ्चा- 
दादेकस्मै पञ्चारदपरस्मे, तद्वत्‌। न चेदं समन्वारम्भवचनं सुमुश्रुविषयम्‌, 'इति बु 
कासय पान? (वृह० ४।४।६) इति “संसारिविषयत्वोपसंहारात्‌ , अथ!कापयम।नः' (बृह० ४181६) 
इति च सुसुक्षोः एथणुपक्रमात्‌। तत्र संलारिविषये विद्या विहिता प्रतिषिद्धा च परि- 
गुह्यते, विशेषाभावात्‌। कर्मापि विहितं प्रतिषिद्धं च, यथाप्राप्ता्ुचादित्वात्‌। एवं सत्यः 
चिभागेनापीदं समन्वारस्म चचनमवकल्पते ॥ ११ ॥ 

यच्चैतत्‌--तद्वतो विधानात? ( बह्मसू्र ३81६ ) इति, अत उत्तरं पठति 

अध्ययनसात्रचतः ॥ १२॥ 

सूज्ञाथ- 'आचायंकुलाद्वेदमधीत्य' इस वाक्यमे केवळ वेद लाघ्ययन करनेवालेके लिए 
विधान किया जाता है, औपनिषद्‌ आत्मज्ञानवालेके लिए नहीं । 

“आचायंछुछाद्वेदसघीत्य' ( छा० ४।१५।१ ) इत्यत्राध्ययनमाज्जस्य श्रवणादध्ययनमात्र- 
चत एव कर्मविधिरित्यश्यचस्यामः। नन्वेवं सत्यविद्यत्वादनधिकारः कर्मसु प्रसज्येत, 
| लैष दोषः, म चयमध्ययनग्रभचं कर्मावबोधनमधिकारकारणं वारयामः, कि तर्हि ! औप- 
|. लिषद्मात्मज्ञानं स्वातन्त्येणैव प्रयोजनवत्मतीयमानं न कर्माधिकारकारणतां प्रतिपद्यते 
इत्येतावत्प्रतिपादयामः। यथा च न क्त्वन्तरशानं क्रस्वन्तराधिक्रारेणापेक्ष्यत एवमेतदपि 
। द्ृष्टव्यमिति॥ १२॥ 4 क 
__झ॒दप्युक्तम्‌-वियमाणा ( नक्षत १७७ ति ना 9™8 ( ब्रह्मसूत्र ३।४।७ ) इति, न 
| 
| 
| 
| 
1 


नाल 
जाता है । विद्या अन्य पुरुषका अनुगमन करती है और कम अन्य पुरुषका, इसप्रकार यहाँ विभाग 
समझना चाहिए । शतके समान । जैसे इन दोनोंको सौ मुद्रा दीजिए, ऐसा कहनेपर विमाग कर पचास 
मुद्रा एकको और पचास मुद्रा अन्यको दिये जाते हैं, वैसे ही प्रकृतमें समझना चाहिए । ओर यह 
सहानुगमनं वचन मुमुक्षुविषयक नहीं है, क्योंकि “इति नु कामयमानः (इसप्रकार कामना करने 
वाला पुरुष ऐसा करता है अर्थात्‌ संसारमै कमं करनेको आता है ) इसप्रकार संसारिविषयत्वका 
उपसंहार है, और “अथाकामयसानः' ( अब जो कामना न करनेवाला पुरुष दै, वह ब्रह्मको प्रा 
होता है) इसप्रकार मुमुक्षुका पृथक्‌ उपक्रम है। उस संसारिविषयक वाक्यमें आदि विषयक 
| विहित विद्या और नग्नस्त्रीदर्शनरूप प्रतिषिद्ध विद्याका ग्रहण किया जाता है, क्योकि विद्याविशेषका 
अभाव है । उसीप्रकार कमं भी विहित ओर प्रतिषिद्ध हैं क्योकि वह वाक्य यथाप्राप्तका अनुवादक दै ।. 
ऐसा होनेपर यह सहानुगमन वचन अविभागसे भी उपपन्च हो सकता है ॥ ११ ॥ 
| और “तद्वतो विधानात? इस सूत्रे पूवंपक्षीने जो कहा है, उसका उत्तर कहते हैं--- 
“झाचायेकुळाद०' ( आचाय कुलसे वेदका अध्ययन करके ) इस श्रुतिमें अध्ययनमात्रका 
| श्रवण होनेसे केवळ वेद अध्ययन करनेवालेके लिए ही कमे विधि है, ऐसा हम निश्‍चय करते हैं । 
| परन्तु ऐसा होनेपर विद्याहीन ( वेदाथं ज्ञानशून्य ) होनेसे उसका कर्मोमें अनघिकार प्रसक्त होया ? 
यह दोष .नहीं है, हम वेदाष्ययनसे उत्पन्न होनेवाले कमोमें अधिकारके फारणमूत कर्मावबोषका 
! वारण नहीं करते, किन्तु औपनिषद्‌ आत्मज्ञान स्वतन्त्ररूपसै प्रयोजनवाळा प्रतीत होता हुआ कमें 
। बधिकारकारणत्वको प्राप्त नहीं होता, इतनामात्र हम प्रतिपादन करते हैं। जसे एक क्रतुका ज्ञान 
| अन्य क्रतुके अधिकारके द्वारा अपेक्षित नहीं है, ऐसे यह मी समझना चाहिए ॥ १२ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मानकर विद्या मुमुक्षु अमृतरूपसे ओर कमं अन्यको परलोक फलोपभोगायं अनुगमन करते हैँ । 
इसभ्रकार सूत्रकारने विमाग किया है । वस्तुतः यह सहानुगमन वचन मुमु विषयक नहीं दै, इसको 
50 'नच' इत्यादिसे कहते हैं ॥ ११॥ 
॥ फी ९५ 
शि 
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नाविशेषात्‌ ॥ १३॥ 
न, अविशेषात्‌ । 

रित न ) 'कुवन्नेवेह कर्माणि' इत्यादि थुति तत्वज्ञानी विषयक नहीं है, (अविशेषात्‌) 
क्योंकि “विद्वान! विशेषका अभाव है । 

'कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेत्‌’ ( ईशा० २ ) इत्येवमादिपु नियमश्रवणेपु न विदुष 
इति विदेषो5स्ति, अविशेषेण नियमविधानात्‌ ॥१३॥ 

स्तुतयेऽतुमतिर्वा ॥ १४ ॥ 

पद्रञ्छेद्‌-स्तुतये, अनुमतिः, वा । 

सून्नार्थ--( वा ) अथवा (अनुमतिः) तत्त्वज्ञानीके लिए जो. अनुमति-कर्मातुज्ञा है, (स्तुतये) 
वह केवल स्तुतिके लिए है। 

ॐ 'कुवन्नेवेह कर्माणि’ (ईशा० २) इत्यत्रापरो विशेष आख्यायते । यद्यप्यत्र प्रकरण- 
सामर्थ्याद्विवानेव कुर्वन्निति संवध्येत, तथापि विद्यास्तुतये कर्माचुज्ञानमेतद्द्रएऱ्यम्‌। 
“न कमे छिप्यते नरे' (इंशा० २) इति हि वक्ष्यति। एतदुक्तं भवति-याचञ्जीवं कमं कुवेत्यपि 
चिदुषि पुरुषे न कर्म लेपाय भवति, विद्यासामर्थ्यादिति तदेवं विद्या स्तूयते ॥१४॥ 

कामकारेण चैके ॥ १५॥ 
पद्च्छेद्‌-क्रामकारेण, च, एके । र 
साथ च ) ओर (एके ) 'एतद्ध स्म वे०' इत्यादि श्रुतिसे ज्ञात होता है कि कुछ 
विद्वानोंने भी ( कामकारेण ) स्वेच्छाये कमंके साधनभूत प्रजा आदिका त्याग किया है । 

४ अपि चेके विद्वांसः प्रत्यक्षीकृतविद्याफलाः सन्तस्तद्वएस्भात्फलान्तरसाघनेपु 

प्रजादिषु प्रयोजनासाबं परासदान्ति। कामकारेणेति श्रुतिभंचति चाजसनेयिनाम्‌ “एतद्ध स्म 


वे तत्पूव विद्वांस प्रजां न कामयन्ते किं प्रजया करिप्यामो यपां नोऽयमात्माऽयं छोकः'(त्रृह० ४।४।२२) 


और “नियमा'च' इस सून्रसे जो पूवंपक्षीसे कहा गया है, उसपर कहा जाता है। 


“कुवन्नेवेह०' (इस लोकमें अग्निहोत्र आदि कमं करता हुआ सौ वपं जीनेकी इच्छा करे) इत्यादि 
नियमोंके श्रवणमे विद्वानुके लिए है ऐसा विशेष नहीं है, क्योंकि आविशेष रूपसे नियमका विधान है ॥१३॥ 


“कुवन्नेवेह कर्माणि०' इस श्रतिमें अन्य विशेष कहा जाता है । यद्यपि यहाँ प्रकरणकी सामथ्यंसे 


विद्वान्‌ ही 'करता हुआ” इस प्रकार सम्बन्धित किया जाय, तो भी यह कर्मानुज्ञा विद्यार्तुतिके लिए - 


समझनी चाहिए, क्योंकि आगे “न करू छिप्यते भरे! ऐसा ही श्रुति कहेगी । तात्पयं यह है--जीवन 

पर्यन्त कमं करते हुए भी तत्त्ववित्‌ पुरुषमें विद्याकी सामथ्यंसे कमं लेप ( फलबन्धन ) के लिए नहीं 
* होता । इससे इस प्रकार विद्याकी स्तुति की जाती है ॥ १४॥ 

ओर विद्याके फलका साक्षात्कार करनेवाले कुछ एक विद्वान्‌ लोग विद्याका अवलम्बनकर 

अन्य फलके साधन प्रजा आदिमें प्रयोजनाभावका परामश करते हैं अर्थात्‌ प्रयोजनाभाव देखते हैं, 

क्योंकि “पूतद्ध स्म बै०? ( पूवंवर्ती विद्वान्‌ सन्तान तथा कमं आदिकी इच्छा नहीं करते थे, वे सोचते 

कि हम इस प्रजासे क्या करेंगे अर्थात्‌ इनसे क्या प्रयोजन है, जिन हमको यह आत्मलोक अमोष्ट है ) 
सत्यानन्दी-दीपि का 

ॐ 'कुवन्नेवेह कर्माणि’ यह नियम श्रुति केवल अविद्वामुके लिए है, ऐसा कहा गया है। अब 

इस शतिको विद्वद्‌ विषयक मानकर उसका "स्तुतये? इस सूत्रसे परिहार करते हैं ॥ १४॥ 

७ रवेच्छासे अग्निहोत्र आदि कमंके साधनमूत प्रजा आदिके त्याग रूप रिङ्गसे भी विद्या स्वतन्त्र 

फलवाली होनेसे कर्माङ्ग नहीं है, ऐसा “कामकारेण चेके' इस सुत्रसे कहते हैं । आत्मविद्याका अनुभव 

सिद्ध अनावृत्त आत्मस्वरूप मोक्ष फळ है। यह कमंफलके समान कालान्तरमावी, सातिशय और 
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इति । अचुभवारुढमेव च विद्याफलं न क्रियाफलवत्कालान्तरभावीत्यसकृदवोचाम । 
अतोऽपि न विद्यायाः कर्मशेषत्वं नापि तद्विषयायाः फळश्चुतेरयथाथ त्वं राक्यमाश्चयितुम्‌ ॥ 
उपसदं च ॥ १६॥ 
पदच्छेद -उपभदंम्‌, च । 


ce 
सृजाथ--और 'यत्र वा अस्य’ इत्यादिसे ज्ञात होता है कि तत्त्वज्ञान कर्मानुष्ठानके त 
झविद्याकृत क्रिया, कारक, फल विभागका उपमदंन करता है । हु मु 


अपि च कर्माधिकारहेतोः क्रियाकारकफललक्षणस्य समस्तस्य प्रपश्चयाविद्याक- 
तस्य विद्यासामर्थ्यात्स्वरूपोपमदमामनन्ति-'यन्न स्वस्य सवसात्मेवाभूत्तत्केन क॑ परयेत्तरकेन कं 
जिघ्रेत्‌' ( बृह ।४।१४ ) इत्यादिना । वेदान्तोदितात्मज्ञानपूर्विकां तु कर्माधिकारसिद्धि 
ग्रत्याशासानस्य कर्माधिकारोच्छित्तिरेव प्रसज्येत । तस्मादपि स्वातन्त्र्यं विद्यायाः ॥१६॥ 
ऊध्वेरेतःसु च शब्दे हि ॥ १७॥ 

पद्च्छेदू--ऊध्वरेत:सु, च, शब्दे, हि। ; [ 
सून्नार्थ--(च) और (ऊध्वरेतःसु) संन्यासाश्रममें ही ब्रह्मविद्याका श्रवण है, इससे मो विद्या 

कर्माङ्क नहीं है, (हि) क्योंकि (शब्दे) “त्रयो घमंस्कम्धाः' इत्यादि श्‌ तिमें संन्यासाश्चम प्रतिपादित दै । 
४ ऊर्ध्वरेतःखु चाश्रमेषु विद्या श्रूयते। न च तत्रकर्माङ्गत्वं विद्याया उपपद्यते, कर्मा- 
सावात्‌। न ह्स्तिहोत्रादीनि वैदिकानि कर्माणि तेषां सन्ति। स्यादेतत्‌-ऊर्ध्वरेतस आश्रमा 
न शूयन्ते वेद इति तदपि नास्ति । तेऽपि हि वैदिकेषु शब्देष्ववगम्यन्ते-त्रयो धमस्कन्धाः' 
(छा० २।२३।१), थे चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते’ (छा०५।१०।१), ‘तपःश्रद्धे ये झ॒पवसन्त्यरण्ये' 
(युण्ड० १।२।११), “पुतमेव प्रन्राजिनो लोकमिच्छन्तः प्रत्रजन्ति' ( बृह० ४।४।२२ ), 'बद्मचर्यादेव 


ऐसी अपनी इच्छासे त्याग करनेकी वाजसनेयी थाखावालोंकी श्रू ति है । विद्या फळ तो अनुभव सिद्ध 
हो है, कमंफलके समान काळान्तर-जन्मान्तर भावी नहीं है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हँ । इससे 
मी विद्या कमंशेष नहीं है ओर विद्या-विषयक फल श्र ति अयथाथं है, ऐसा भी आश्रयण नहीं किया 


जा सकता ॥ १५ ॥ 
ओर कर्माधिकारके हेतु क्रिया, . कारक और फळरूप अविद्याकृत समस्त प्रपश्चकी विद्याकी 


सामथ्यंसे स्वरूप निवृत्ति 'यत्र त्वस्य०' ( जिस विद्यावस्यामें इस ब्रह्मवेताके लिए सब आत्मा हो 

हो गया उस अवस्थामें किंस करणसे किस विषयको देखे और किस करणे किस विषयको सूघे ) 

इत्यादि श्रुतिसे कहते हैं। वेदान्तसे उत्पन्न आत्मञ्चानसे जो पूर्व है ऐसे कर्माधिकार सिद्धिकी प्रत्याणा 
रखनेवालेको तो कर्माधिकारका उच्छेद ही प्रसक्त होगा । इससे मो विद्या स्वतन्त्र है ॥ १६ ॥ 

` ` और अध्व॑रेतः संत्यासाधमोंमें विद्याका श्रवण है । वहाँ विद्यामें कर्माङ्गस्व उपपन्न नहीं होता, 

| क्योंकि उक्त आश्रमोंमें कमंका अभाव है--अग्निहोत्र आदि वेदिक कमं उन आश्रमोंमें नहीं है । ऐसा 

हो । परन्तु अध्वरेतः आश्रम बेदमें नहीं सुने जाते, यह मी नहीं है, क्योंकि वे भी “ज्रयो घमस्कन्धाः' 


सत्यानन्दी-दीपिका न 
अनित्य नहीं है। और 'तरति शोकमात्मवित? इत्यादि विद्याफछ श्रुति मी अर्थवाद नहीं है, किन्तु 


| 
यथाथं है ॥ १५ ॥ रै 
| gS पक 'ऊध्चरेतःसु' इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हैं । ‘कमंतच्वज्ञाने नाङ्गाङ्गिभूते 


मिन्नाधिकारिस्थितत्वात्‌ राजसूयबृहस्पतिसवव॒त्‌' ( कमं ओर तत्त्वज्ञान अज्ञाजि मृत नहीं हैं, क्योंकि 
। भिन्न-भिन्न अधिकारी स्थित हैं, जैसे राजसूय ओर बृहस्पतिसव ) इसलिए कमं विधिषे रहित संन्यासा- 
श्रममें ही विद्याका श्रवण होनेसे ब्रह्मज्ञान कर्मका अङ्ग नहीं है । अब संन्यासाश्रमके अभावकी शा खाको 


3: 


> 
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प्रचजेत? (जा० ४) इत्येवमादिषु । प्रतिपज्ञाप्रतिपन्नगाहस्थ्यानामपाकृतानपाकृत ण॑त्रयाणां 
चोध्वेरेतस्त्व॑ श्रतिस्मतिप्रसिद्धम्‌ । तस्मादपि स्वातन्त्यं विद्यायाः ॥ १७॥ 
* (२ परामर्शाधिकरणस्‌। सू० १८-३० ) 
पराम जेसिनिरचोदना चापवदति हि ॥ १८॥ 
पदृच्छेद--परामशंम्‌, जैमिनिः, ७4 च्च न हि | ) क वय 
-ब्रह्मासं मेति' इत्यादि शास्त्र ( परामरास्‌ ) अन्ध परम्परार 
दय य कि: ) ऐसा आचाय॑ जैमिनिका मत है, (हि) क्योंकि ( अचोदना ) 
इस वाक्यमे विधायक रिङ्ग आदि नही दै, (च ) और ( अपवदति ) 'बीरहा' इत्यादि शास्त्र मी 
संन्यासाश्रमका प्रतिषेष करता है । व 
४ “रयो घमस्कन्याः ( छा० २।२४।१ ) इत्यादयो ये दाव्दा ऊध्वेरेतसामाश्रमाणां 
सद्भावायोदाहताः न ते तत्प्रतिपादनाय प्रभवन्ति | यतः परामशमेणु झब्देष्वाशमान्तराणा 
जैमिनिराचायो मन्यते, न विधिम । कुतः ! न छात्र लिन्ञादीनामन्यतमश्चोद्नाशग्दोऽस्ति। 
अर्थान्तरपरत्वं चैषु ग्रत्येकघुपलभ्यते। अयो घर्मस्कन्धा इत्यत्र तावद्यज्ञोऽभ्ययनं दानः 
मिति प्रथमस्तप एब द्वितीयो बह्मचार्याचायकुलवासी दतीयोऽत्यन्तमारमानमाचार्यकुले- 
ऽवसाद्यन्सबं एते पुण्यलोका अवन्तीति परामशंपूरयंकमाश्रमाणामनात्यम्तिकफळत्वं 
( घमंके तीन स्कन्ध-प्रविभागर हैं ) 'ये चेमे०' ( वे जो कि ज्ञान युक्त वानप्रस्थ ओर संन्यासो अरण्यमें 
श्रद्धा ओर तप इनकी उपासना करते हैं ) “तएशद्धे०' ( जो विद्वानु लोग अरण्यमें तपः और श्रद्धाका 
सेवन करते हैं ) “एतमेव०' ( इसी आत्मछोकको चाहते हुए संन्यासी सब कर्मोंका संन्यास करते हैं ) 
'्रह्मचर्यादेव०! ( ब्रह्मचयंसे ही संन्यास ग्रहण कडे.) इत्यादि वेदिक शब्दोंमें अवगत होते है । प्राक्त 


गाइँस्थ्य अप्राप्त गाहंह्थ्य, अपाकृत तीन ऋण भोर अनपाकृत तीन ऋण वालोंका अध्वरेतस्त्व श्रुति 
छोर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । इससे भी विद्या स्वतन्त्र है ! ॥ १७ ॥ 


त्रयो घमंस्कधाः' ( घमंके तीन स्कन्ध-प्रविभाग हैं ) इत्यादि श्रृतियाँ जो संन्यासाथर्मोके 
सद्भावे लिए उदाहृत हैं, वे उनके प्रतिपादन करनेमें समर्थ नहीं है, क्योकि जैमिनि आचार्थ इन 


खत्यानन्दी-दीपिक्ता 
“त्रयो घमेस्कन्धाः' इत्यादिये निवृत्त करते हैं । 'तीन कमं प्रधान आश्रम हैं और चोथा बह्मसंस्थ- 
संन्यासाक्रम है? 'ब्ह्मचयंण ऋषिभ्यो यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य एप चा अनृणः? ( ब्रह्मचयं युक्त 
वेदाघ्ययनसे ऋषिऋण, यज्ञ आादिसे देवऋण थोर प्रजा द्वारा पितृक्रणसे मुक्त होकर यह ऋण रहित 
होता है ) ब्रह्मचर्याश्रम, गृहस्था्म भोर वानप्रस्थाश्रम इनके लिए श्रोत ओर स्मातं क्मोका विधान 
है मोर केवळ ब्रह्म प्राप्तिक लिए गृहीत संन्यासके लिए कमका विधान नहीं है । परन्तु "ऋणानि 
त्रीण्यपाकृत्य मनो सोक्षे निवेशयेत्‌ । अनापकृत्य सोक्षं तु सेवमानो न्रजश्यघः॥' (तीनों ऋणोंका अपा- 
करणकर मनको मोक्षमें प्रविष्ट करे। ऋणोंका अपाकरण किये विना मोक्षका सेवन करनेवाला 
Co जिले है) हा प्रकरकी मनुस्मृति है। इसका अभिप्राय यह है--कि गृहस्थाश्रममें 
रहकर 23 संन्यास ग्रहण करे? “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्या ७ 
बनाद्वा' 'यदहरेव जत प्रच्रजेत्‌' त्र ३४) इत्यादि भ्रति है । श्र्‌ति स 
ह तो 3०8: ब र बलवती होती है । ओर 'द्वितीयमाभ्रममिच्छेत्तमावसेद्‌' (द्वितीय आश्रम- 
इच्छा करे और उस ति है । इस प्रकार श्वृतिमें न्य 

ब्रह्मविद्या संन्यासाश्रम हर लेन ॥ वा श त न 

& पुव अधिकरणे “त्रयो घमस्कन्धाः' इत्यादि श्रुति जो यति आश्रमके सद्भावमे प्रमाणरूपसे 
कही यई है, उसका असंभव है, इसप्रकार आक्षेप संपतिसे “परामश जैमिनि:' इत्यादिसे पृव॑पक्ष 


च. 
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संकीर्त्यात्यन्तिकफलतया अह्मसंस्थता स्तूयते--'त्रह्मसंस्थो5स्रतत्वमेति' ( छा० २।२३।१ ) 
इति। जु परामशऽप्याश्चमा गम्यन्त एव । सत्यं गस्यन्ते, स्मृत्याचाराभ्या तु तेषां 
प्रसिद्धै भत्यक्षशुतेः । अतश्च प्रत्यक्षशुतिविरोधे सत्यनादरणीयास्ते भविष्यन्ति, अनधि- 
कृतविषया वा। तजु गाहंस्थ्यमपि सहेचोध्वरेतोभिः परासृष्ठं यज्ञोऽध्ययनं दानमिति 
प्रथम इति । सत्यमेवम्‌, तथापि तु ग्रहस्थं प्रत्येवाग्निद्दोत्रादीनां कर्मणां विधानाच्छूति- 
प्रसिद्धमेव हि तद्स्तित्वम्‌ । तस्मात्स्तुत्यर्थ एवायं परामशों न चोदनाथः । अपि चापः 
बदति हि प्रत्यक्षा श्रुतिराश्रमान्तरम्‌--'वीरहा वा एष देवानां यो5िमुद्दासयते!, आ चार्याय 
प्रियं घनसाहत्य प्रजातन्तुं सा व्यवच्छेत्सी ' (तै० १।११।१), "नापुत्रस्य लोकोऽस्तीति तत्सवें पशवो 
विडुः' इत्येबमाद्या। तथा “ये चेमेऽरण्ये अद्धा तप इत्युपासते' ( छा० ५१०1१ ) 'तपः््रद्धे ये 
श्रुतियोंमें अन्य आश्रमोंका परामश मानते हैं, विधि नहों, किससे ? इससे कि लिड्‌ आदिमेंसे एक भी 
विधिशब्द यहाँ नहीं है। ओर इनमें प्रत्येक अन्य अर्थपरक उपलब्ध होता है। “त्रयो घमेस्कन्घाः 
यहाँ तो 'यज्ञो$ध्ययनं दानमिति' ( यज्ञ, वेदाध्ययन और दान यह प्रथम घमंस्कन्थ है, तप द्वितीय धमं 
स्कन्ध और आचायंकुलमें वास करनेवाला, जीवनपयंन्त नियमपूवेक आचायंकुछर्मे देहको क्षीण 
करनेवाला नेष्ठिक ब्रह्मचारी, यह तृतीय धमे स्कन्ध है, ये सब तीनों आश्रमी यथोक्त घमंसै पुण्यलोक 
वाले होते हैं ) इसप्रकार आश्रमोंका परामशंपुवंक व्यमिचरित फल कहकर 'बह्मसंस्थो5मतत्वमेतिर 
( ब्रह्ममें सम्यक्‌ प्रकारसे स्थित चतुर्थाश्रमी संत्यासी अमृतत्वको प्राप्त होता है ) इसप्रकार अव्यमि- 
चरित फलत्वसे ब्रह्मसंस्थताकी स्तुतिकी जाती है। परन्तु परामशंमें मी आश्रम अवगत होते हो हैं । 
ठीक, अवगत होते हैं, परन्तु उनकी स्मृति और आचारसे तो प्रसिद्धि है, प्रत्यक्ष श्रुतिसे प्रसिद्धि नहीं है, 
अतः प्रत्यक्ष भ्‌ तिके विरोध होनपर वे अनादरणोय होंगे अथवा अनधिकारी विषयक होंगे अर्थात्‌ अग्नि- 
होत्र आदि कमोंमें अनाधिकारी लुले लंगड़े होंगे। परन्तु यज्ञोऽध्ययनं दानमिति प्रथमः? इसप्रकार 
गाहंस्थ्यका भी संन्यासियोंके साथ परामश किय गया है । ऐसा ठीक है, तो भी गृहस्थाश्रमके प्रति तो 
अग्निहोत्र आदि कर्मोका विधान होनेसे उसका अस्तित्व श्रुति प्रसिद्ध ही है। इसलिए यह परामश स्तुत्य- 
थंक ही है विघ्यथंक नहीं है। और “वीरहा वा एष०' (जो अग्निका उद्वासन (बुझाना) करता है वह 
देवोंका वीरहा-पुत्रघाती होता है) 'आचार्याय०' ( आचायंको अभीष्ट घन लाकर [ उसकी थाज्ञासे 
स्त्री परिग्रह कर ] सन्तान परम्पराका उच्छेद न करे ) 'नापुत्रस्य०' ( पुत्रवालेको छोकप्राप्त नहीं 
होता, ऐसा सब पशु भी जानते हैं ) इत्यादि प्रत्यक्ष भ्रति आश्रमान्तरका प्रतिषे करती है । इसी 


करते है । ऊध्वरेत: शब्दसे यहाँ Polls । माष्यमें “आश्रमान्तराणां यह्‌ 
बहुवचन अवान्तर भेदके अमिप्रायसे है, इसलिए काण्वायन स्मृतिसे अथंतः अनुवृत्ति करते हैं-- 
गायत्र, ब्राह्म, प्रजापत्य और बृहन भेदे ब्रह्मचारी चार भ्रकारके हुँ । उपनयनानन्तर तीनराजि तक 
वणका भक्षण न कर गायत्रीका अध्ययन करनेवाला गायत्र, वेदाध्ययन तक ब्रह्मचयंत्रती ब्राह्म, 
ऋतुकाळमें स्वस्त्री अनुगामी परस्त्रीविमुख रहुनेवाळा अथवा संवत्सरपयंन्त वेदब्रती वटुक प्राजापत्य 
ओर मरणपयन्त गुरुकुछवासी नैछिक ब्रह्मचारी बृहन कहा जाता है । वार्ता, यायावर, शालीन 
और घोरसंन्यासिक भेदसे गृहस्थ भी चार प्रकारका है । कृषि, गोरक्षा झादि वेध्यबृत्तिसे निर्वाही 
तथा नित्य आदि क्रियापरक वारत्ताकवृत्ति, जो सदा आयाचितवृत्ति हो याजन, अध्यापन ओर प्रतिग्रहसे 
विमुख वह यायावर, षट्कर्मोमें रत याजनादि वृत्ति संचयी चालन और उद्धृत पवित्र जलसे कमे- 
करता प्रतिदिन उच्छवृत्ति हिसादिरहित ग्रामवासी घोरसंत्यासिक कहा जाता है । वेखानस, ओदुस्बर, 
बाळखिल्य और फेनप भेदसे वानप्रस्थ चार प्रकारका है । ग्रामके बाहर विवा जोते ओषधियोंसे अग्वि- 


७५८ प्रह्यसूत्र-शाहुरमसाष्य [ अ० रै पा०४ 


झुपवसन्त्यरणये? (सुण्ड० १।२।११) इति च देवयानोपदेशो नाश्रमान्तरोपदेशः। संदिग्धं 
चाश्रमान्तराभिधानम्‌--'तप एव द्वितीय? (छा० २।२।३।१) इत्येचमादिपु। तथा 'एतमेव 
प्रबाजिनो लोकमिच्छन्तः प्रवजन्ति! (बृह० ४।४।२२) इति लो ऋसंस्तचोऽयं न पारिवाज्यविधिः। 
नलु ब्रह्मचर्यादेव प्रबजेदिति विस्पष्टमिदं प्रत्यक्ष पारिवाज्यविधानं जाचालानाम्‌ । सत्य- 
मेचमेतत्‌ , अनपेक्ष्य त्वेतां श्रुतिमयं विचार इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ १८ ॥ 
अनुष्ठेयं बादरायणः सास्यश्रुतेः ॥ १९ ॥ 
पदच्छेद्‌-अनुष्ठेयम्‌, बादरायणः, साम्यत्रृतेः । 
सुचाथे--( बादरायण: ) बादरायणका मत है कि ( अनुष्ठेम्‌ ) संन्यासाश्रम अनुष्ठेय है, 


( साम्यन्नृतेः ) क्योंकि “त्रयो घमंस्कन्याः' इसप्रकार गृहस्थाश्रमके साथ संन्यासाश्रमकी मी समान 

* परामश श्रुति है । 

छ अनुष्ठेयमाश्रमान्तर बादरायण आचायों मन्यते, वेदे श्रवणात्‌ । अग्निहोत्रादीनां 
चावद्याचुष्ठे यत्वात्तद्विरोघादनघिङताजुछठेयमाश्रमान्तरमिति हीमां मति निराकरोति, 
गाहंस्थ्यवदेवाधमान्तरमप्यनिच्छता प्रतिपत्तव्यमिति मन्यमानः। कुतः £ सास्यश्चुतेः । 
समा दि गाइस्थ्येनाश्रमान्तरस्य परामर्शाभ्रुतिरंच्यते-'त्रयो धमस्कन्धाः' ( छा० २।२३।१ ) 
इत्याद्या । यथेह श्रुत्यन्तरविद्दितमेच गाहंस्थ्यं परासृष्टमेवमाश्रमान्तरमपीति प्रतिपत्तः 
व्यम्‌। यथा च शास्त्रान्तरप्रात्तयोरेब निवीतप्राचीनावीतयोः परामर्श उपचीतविधिपरे 
प्रकार 'ये चेमेऽरण्ये०' ( जों ये अरण्यमें श्रद्धा और तपकी उपासना करते हैं ) “तपः श्रद्धे०' (जो तप 
और श्रद्धाका अरण्यमें रहकर सेवन करते हैं, ) यह देवयान मागंका उपदेश है, आश्रमान्तरका 
उपदेश नहों है । और “तप एब द्वितीयः' ( तप ही द्वितीय घमं है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अन्य आश्रमों 
का कथन संदिग्ध है । उसीप्रकार 'पुवमेव०' ( उसी आत्मलोकके अमिलाषी परिव्राचक सब कर्मोका 
त्याग करते हैं ) यह आत्मलोककी स्तुति है पारित्राज्य विधि नहीं है । परन्तु 'त्रह्मचर्यादेव' ( बरह्मचयं 
से ही संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकार जाबालोंमें यह स्पष्टख्पसे प्रत्यक्ष परित्राज्यका विधान है । यह्‌ 
ठोक है । परन्तु इस श्रुतिकी अपेक्षा किये विना यह विचार दै, ऐसा समझना चाहिए ॥. १८॥ 

सिद्धान्ती--वादरायण आचायंका मत है अन्य आश्रम अनुष्ठेय है, क्योंकि उसका वेदमें 
श्रवण है । अग्निहोत्र आदिके अवदय अनुष्ठेय होनेसे उसके विरोधसे अन्य आश्रमको इच्छा न 
करनेवालोंको मो स्वीकार करना चाहिए, ऐसा माननेवाले आचायं बादरायण निराकरण करते हँ । 
किससे ? इससे कि साम्यश्रृति है। गाहंस्थ्यके साथ अन्य आश्रयकरो भो “त्रयो धर्मस्कन्धाः इत्यादि 


समान परामश श्रुति देखो जाती है । जैसे यहाँ अन्य श्रुति विहित ही गाहुरथ्यंका परामश किया 


गया है, वेसे ही अन्य श्रुतिमे विहित अन्य आश्रमका भी. परामर किया गया है, ऐसा समझना 
चाहिए । जैसे अन्य शास्त्रसे ही प्राप्त निवीत और प्राचीनावीतका उपवीतविधि परक वाक्योंमें परा- 


ः ट सत्यानन्दी दीपिका 

होत्र करनेवाला वेखानस, प्रातः उठकर जिस दिशाको देखे उसी, दिशाके ओदुम्वर, बेर, निवार और 
सामासे काये चलानेवाला औदम्बर, आठ मासतक उपाजंनकर वातुर्मावमें मोजन करे, कार्तिकपूर्णिमामें 
संग्रहीत पुष्प फलादिका त्यागी जटा वल्कलघारी वालखिल्य ओर गिरे फल पत्र आदि खाकर क्वचिद्वास- 
कर और कमंपरायण वह फेनप कहा जाता है। कुटीचक, बहूदक, हंस और परमहंस भेदसे परि- 
ब्राजक चार प्रकारके हैं। उनमें स्वपुत्रके घरमै भिक्षा करते त्रिदण्डघारी वह कुटीचक, झोली, 
कमण्डलु पवित्र, पादुका, आसन, शिखा, यज्ञोपवोत, कोपीन, 'कषायवस्त्रघारी, तोथोंमें भ्रमण 
करनेवाले, भिक्षावृत्तिस रहकर आत्माभिलाषी त्रिदण्डी बहूदक है, शिक्षा त्यागकर यज्ञोपवीतधारी 
हाथमे झोळी फम्रण्डछु, ग्रामभे एक रातवासी इच्छ चान्द्रायण थादि ब्रती एक दण्डघारी हस है, 


अधि० २ खू० २० ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७५९ 


वाक्ये । तस्मात्तुल्यमचुष्ठे यत्वं गाहंस्थ्येनाश्रमान्तरस्य । तथा “एतमेव प्रनाजिनो छोकमिच्छन्तः 
प्रत्रजन्ति' (वृह०४॥४॥२२) इत्यस्य वेदाचुवचनादिभिः समभिव्याहारः । “ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप 
इत्युपासते' ( छा० ५।१०।१ ) इत्यस्य च पश्चाग्निविद्यया। यत्तृक्तम्‌--तप एव द्वितीय: 
( छा० २।२३।१ ) इस्यादिष्वाश्रमान्तराभिघानं संदिग्घमिति, नेष दोषः, निञ्चयकारणस- 
| द्ावात्‌ । {त्रयो धमस्कन्धाः' ( छा० २।२३।१ ) इति हि घर्मस्कन्धतित्वं प्रतिज्ञातम्‌ । नच ` 
यज्ञादयो भूयांसो घर्मा उत्पत्तिमिन्नाः सन्तोऽन्यत्राश्रमखंबग्धात्तरित्वेऽन्तर्भावयितुं 
शक्यन्ते । तत्र यज्ञादिछिङ्गो णृहाश्रम एको धर्मस्कन्धो निर्दिष्टो ब्रह्मचारीति च स्पष्ट 
आश्रमनिद्‌शस्तप इत्यपि कोऽन्यस्तपःप्रधानादाश्रमाद्वर्मस्कन्धोऽ भ्युपगस्येत ? 'थे चेमेऽ- 
रण्ये’ ( छा० ५।१०।१ ) इति चारण्य रिङ्गाय्छुद्धातपोभ्यामाश्रमगृद्दीतिः । तस्मात्परामदा- 
ऽप्यनु्ठेयमाश्रमान्तरम्‌॥ १९॥ 
विधिर्वा घारणबत्‌ ॥ २०॥ 

पद्च्छेद्‌-विधिः, वा, धारणवत्‌ । 

सूत्राथे--( वा ) अथवा ( विधिः ) अन्य आश्रमक़ी विधि माननो चाहिए, ( घारणवत्‌ ) 
जसे 'अधस्तात्‌ समिधम्‌’ इत्यादि श्रतिमें समिक्कु धारणको विधि है । 
मश होता है । इसलिए अन्य आश्रमका गाहंस्थ्यके साथ अनुष्ठेयत्व समान है । उसीप्रकार “एतमेव०' 
( इस आत्मलोककी इच्छा करनेवाले संन्यासी सव कुछ त्यागकर चले जाते हैं ) इसका वेदके अनु- 
वचन आदिके साथ सहो्चारण है । “ये चेमेऽरण्ये०' ( ये जो कि वनमें श्रद्धा और तप इनको उपा- 
सना करते हैं ) इसका पः्चारिनिविद्याके साथ सहोच्चारण है । ओर यह जो कहा गया दै कि “तप एव 
द्वितीयः’ इक्यादिमें अन्य आश्रमका विधान संदिग्ध है । यहु दोष नहीं है, क्योंकि निश्‍चय कारणका 
सद्भाव है । “त्रयो धर्मस्कन्धाः’ इसप्रकार धमंस्कन्थ तीन हैं, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । बहुत-से यज्ञ 
मादि घमं उत्पत्तिविधि [ यजेत इत्यादि ] से भिन्न होते हुए आश्रम सम्बन्धसे अन्यत्र त्रित्वमें 
अन्तर्भाव नहीं किये जा सकते। उनमें यज्ञादि-छिङ्गक गृहस्थाश्रम यह एक घमंस्कन्ध निदिष्ट दै । 
'ब्रह्मचारी' इसप्रकार स्पष्ट आश्रमका निर्देश है, 'तपः यह मी तप प्रधान आश्रमसे कोन-सा दुसरा 
घर्मस्कन्ध स्वीकार किया जाता है । “ये चेमेऽरण्ये’ इसमें अरण्यरिङ्गसे-श्रद्धा ओर तपसे आश्रमका 
ज्ञान होता है । इसलिए परामशंमें भी अन्य आश्रम अनुष्ठेय है ॥ १९॥ | | 


सत्यानन्दी-दीपिका 
एक दण्डघारी मुण्डित यज्ञोपवीत रहित सव कमंत्यागी आत्मनिष्ठ परमहंस कहा जाता है । परन्तु ऊपर 
वर्णित पुवंपक्षमें संन्यासका अमाव होनेसे ज्ञानमें स्वतन्त्र मोक्षरूपफल की असिद्धि दै और सिद्धान्तमें 
संन्यासाश्रमके सिद्ध होनेपर ज्ञानमें फलकी सिद्धि है॥ १८॥ 

+ जैसे अन्य श्रुतिमें विहित गाहंस्थ्यका “त्रयो घमेस्कन्घा यहाँ परामश ( अनुवाद ) किया 
गया है, वेसे ही यहाँ अन्य श्र तिसे विहित अन्य आश्रमोंका भी परामश है । अनुवाद अन्यत्र विहित- 
का होता है । जेसे 'निवोतं मनुष्याणां प्राचीनावीतं पितृणाुपवीतं देवानाम्‌' ( निवीत मनुष्योंका, 
प्राचीनावीत पितरोंका और उपवीत देवोंका होता है ) इत्यादि वाक्यमें देवकममें उपवीतका विधान 
है और उसकी स्तुतिके लिए इन दोका अनुवाद है, क्योंकि मनुष्य सम्बन्धी क्रियामें निवीत-अधं 
देहका वस्त्रसे बन्धन प्राप्त है और पितृ-सम्बन्धी क्रियामें प्राचोनावीत मी अन्य विधिसे प्राप्त है । इस 
प्रकार “त्रयो धर्मस्कन्धाः' यह वाक्य भले 'यक्षो$ध्ययनं दानमिति’ इसप्रकार अत्य अथं परक हो, परन्तु 
इस वाक्यें परामशंसे अन्य आश्रमोंकी प्रतीतिका वारण नही किया जा सकता है । “एतसेव प्रमाजिनो 
लोकमिच्छन्तः प्रत्रजन्ति' इत्यादि साक्षात्‌ श्र ति पारिश्राज्य आश्रमका विधान करती है । वेदानुवचन 

| आदि विधेयोंके साथ सहोच्चारण होनेसे पारिव्राज्यमे मी विधेयता है । ये चेमे०'- इत्यादि भ तिसे 
। वानप्रस्थका विधान है, क्योंकि पःवा्निविद्यार्प विधेयके साथ कथन होनेखे वानप्रस्थ मो विषेय है। 
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& विघिर्वा$्यमाश्रमान्तरस्य, न परामशामात्रम्‌ । नयु विधित्वाभ्युपगम एकचा- 
कयताप्रतीतिरुपरुध्येत, प्रतीयते चात्रैकचाक्यता-पुण्यलोकफलास्त्रयो धर्मस्कन्धा ब्रह्म- 
संस्थता त्वसुतत्वफलेति। सत्यमेतत्‌, सतीमपि त्वेकवाक्यताप्रतीति परित्यज्य विधि- 
रेवाभ्युपगन्तब्यः, अपूर्वत्वात्‌, विध्यन्तरस्यादर्शनात्‌, विस्पष्टाच्याश्रमान्तरप्रत्ययाद्गुण- 
वादकल्पनयैकवाक्यस्वयोजनाचुपपत्तेः | घारणवत्‌। यथा-अधस्तात्ससिधं धारयन्नचुदवेदु- 
परि हि देवेभ्यो घारयति' इत्यत्र सत्यामप्यघोधारणेनैकवाक्यताप्रतीतौ विधीयत एवोपरि- 
चारणम्‌, अपूर्वत्वात्‌ तथा चोक्तं रोषलक्षणे-'विधिस्ठ॒ घारणेऽपूर्वत्वात्‌' इति, तद्व दिदद।प्या- 
श्रमपरामशरश्रुतिविधिरेवेति कल्ण्यते ॥ यदापि परामश एवायमाश्चमान्तराणाम्‌, तदापि 
ब्रह्मसंस्थता तावत्संस्तत्रसामर्थ्यादवच्यं विधेयाऽभ्युपगन्तव्या । खा च कि चतुर्ष्याश्र- 
मेषु यस्य कस्यचिदाद्दोस्वित्परिनाजकस्यैंचेति विवेक्तव्यम्‌। यदि च ्र्मचर्यान्तेष्वाश्च- 


अथवा यह अन्य आश्रमकी विधि है केवळ अनुवाद नहीं है। परन्तु विधित्व स्वीकार करनेपर 


एकवाक्यताकी प्रतीतिका बाघ होगा ओर यहाँ तीन घमंस्कन्थ पुण्यलोक फळवाले हैं और ब्रह्म- 
संस्थता अमृतत्व फलवाली है, इसप्रकार यहाँ एकवाक्यता प्रतीत होतो है । यह ठीक है । सिद्धान्ती- 


परन्तु यहाँ एकवाक्यताकी प्रतीति दोनेपर भी उसका परिल्यागकर अपूव होनेसे विधि ही स्वीकार 
करनी चाहिए, क्योंकि इनकी अन्य विधि नहीं देखी जाती । फारण कि धन्य आश्रमोंका स्पष्ट ज्ञान 
होनेसे गुणवाद कल्पनासे एक्वाक्यताकी योजना नहीं हो सकती । धारणक्षे समान । जंसे 'अधस्तात्स- 
मिघस्‌' ( सुवामें रखी हुई हृविष्यके नीचे समिधाको घारणकर छनुद्रवण करे--आहवनीयाग्निके 
समीप जाय, क्योंकि उन देवताओंके लिए हविपुण जुहुके ऊपर समिघाका धारण करता है) इसमें 
नीचे घारणके साथ एकवाक्यता प्रतीत होनेपर भी अपूव होनेसे ऊपर घारणका विधान किया जाता 
है. अर्थात्‌ ऊपर घारणकी विधि मानी जाती है। जैसे कि “विधिस्तु धारणेऽपूवत्वात्‌' ( दैघिक 
हृविष्यमें जुहु-छ्‌ वाके ऊपर समिधाका घारण अपूर्व होनेसे विधि है) इसप्रकार शेषलक्षणमे कहा 


गया दै । वेसे ही यहाँ मी आश्रमकी परामश श्रुति विधि ही है ऐसी कल्पनाकी जाती है । यद्यपि यह 
अन्य आश्रमोंका परामश ही दै, तो भी ब्रह्मसंस्थता स्तुतिकी सामथ्यंसे विधेयरूपसे स्वीकार करनी 


चाहिए । ओर वह स्तुति क्या चार आश्षमोंमें चाहे जिस किसी थाश्रमकी है अथवा परित्राजककी ही 
है ? इसका विवेचन करना चाहिए । यदि प्रह्वाचारी पय॑न्त अनुवाद किए जानेवाले आश्रमोंमें परिन्नाजक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए श्र तिमें त्रित्वकी अन्यथा अनुपपत्ति होनेसे स्कन्थब्दको आश्रमपरक मानना चाहिए । और 
“स्वगेकामो यजेत' “दद्यात्‌? “अध्येतब्यम्‌' इत्यादि उत्पत्ति विधिसे भिन्न बहुत-से यज्ञ यादि धमं हैं, 
उनका आश्रम सम्बन्धके विना 'न्नयों धमस्कन्धा.' इसमें तीन संख्यामें अन्तर्माव नहीं हो सकता । 


इसलिए इनमें यज्ञादि लिङ्गवाला गृहस्थाश्रम एक घमंस्केन्ध है । 'ब्रह्मचारीति द्वितीयः' “तपः! इससे 
तप प्रधान तृतीय वानप्रस्थ आश्रमका ग्रहण है । इसप्रकार 'ब्रह्मसंस्थोऽछ्तस्वमेति’ यहाँ परिशेषसे 
'ग्रहसंस्थ' से संन्यासका ही ग्रहण होता है । पूवपक्षीने अन्य आश्रमके प्रतिषेवमें जो 'वीरहा वा 
श्रुति प्रमाण दिया है, वह भी गृहस्थाश्रम युक्त पुरुषके लि 
कर आदिसे यज्ञीय न बा तो है वह देवीका डे न हे पयत 
इस श्रुतिसि अविरोध ओर परामश होनेसे ( संन्यासाश्रम ) का अनुष्ठान करना चाहिए॥ १९॥ 
9 “त्रयो घमंस्कन्घाः' यह श्रुति अन्य आश्रमोंकी अनुवादक कही गई है विधि नहीं है । अब्र 


इसे अन्य आश्रमोंमें विधि फहते हैं अनुवादक नहीं है, क्योंकि इसमें पूचंपक्षी यदि 
“रयो घमेस्कन्धाः' इसको अन्याध्रमोंको विधि माने है “्रयो०” और CD इन दोनोंकी एक 


बाक्यताका वाघ होगा, अत इसको चारों आश्रमोंकी विधि मानना अयुक्त है । सिद्धान्ती -अन्य 
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मेछु परासूक्यमानेछु परिवाजकोऽपि परासृएस्ततञ्चतुर्णामप्याश्रमाणां परासृष्टत्वाविदोषा- 
दनाश्रमित्वानुपपत्तेश्च यः कश्चिच्चतुर्ष्वाश्चमेषु ब्रह्मसंस्थो भविष्यति। अथ न परास्ष्टस्ततः 
।  प्रिशिष्यमाणः परिबाडेव ्र्मसंस्थ इति सेत्स्यति। तत्र तपःदाब्देन वैखानसग्राहिणा परा- 
| खुष्टःपरिवाडपीति केचित्‌ । तदयुक्तम्‌, नहि सत्यां गतौ वानप्रस्थविदोषणेल परिताज्ञको 
 दग्रहणमर्हति, यथाऽत्र ्रझचारिणृहमेधिनाचसाघारणेन्ेव स्वेन स्वेन विशेषणेन विशेषि- 
तावेवं भिक्षुवैजानखाचपीति युक्तम्‌ । तपञ्चालाघारणो घमो वानप्रस्थानाम्‌, कायक्लेश 
प्रधानत्वात्‌, तपःशाव्दस्य तत्रं रूढेः। भिक्षोस्तु घर्म इन्द्रियसंयमादिलक्षणो नेव तपःशन्दे- 
चाभिळप्यते । चतुप्लेन च प्रसिद्धा आश्रमात्त्रित्वेत पराखदयन्त इत्यन्याय्यम्‌। अपिं च भेद 
व्यपदेशोऽञ्ञ अवति-'त्रय एते पुण्यलोकमाज एकोऽझ्ृतस्वमाक्‌' इति । पृथक्त्वे चेष भेदव्यपदे- 
शोवकर्पते। न ह्येवं भवति देचदत्तयज्ञदत्तौ मन्दप्रज्ञवान्यतरस्त्वनयोमंद्ाप्रज्ञ इति । भवति 
्वेचं देवदत्तयज्ञद्त्ती मन्दमज्षो, विष्णुमित्रस्तु मद्दाप्रज्ञ इति । तस्मात्पूर्वं त्रय आश्रमिणः 
पुण्यलोकभाजः, परिशिष्यमाणः परिवाडेवासुतस्वभाक्‌ । ७ कथं पुनव्रह्मसंस्थशब्दो 
योगात्प्रवतंमानः सववत्र संभवन्परिवाजक एवावतिष्ठेत £ रूल्यभ्युपगमे चाश्रममात्राद- 
सुतर्वप्रा्े्ञानानर्थक्यप्रसङ्ग इति । अत्रोच्यते-त्रह्मसंस्थ इति हि ब्रह्मणि परिसमातिर- 
जन्यव्यापारतारूपं तन्निष्ठत्वमभिचीयते। तञ्च ्याणामाश्रमाणां न संमवति, स्वाध्रमविहि- 


भी परामृष्ट हो तो चारों आश्रमोंका मी समानछूपसे परामश हो जानेसे ओर अनाश्रमित्व [ अनाश्रमी 
न ठिष्ठेत्‌ | की अनुपपत्ति होनेसे चारों आश्रमोंमें जो कोई ब्रह्मसंस्थ होगा । और यदि परिव्राजका 
परामश न हो तो अवशिष्ट प्ररित्राजक ही ब्रह्मसंस्य है, ऐसा सिद्ध होगा । उनमें वंखानसग्राही तपा 


| शब्दसे परित्नाजकका मो परामश होता है, ऐसा कुछ लोग कहते हैं । वह युक्त नहीं है, क्योंकि गतिके 
होनेपर वानप्रस्थके विशेषणसे (तपःशब्दसे) परिन्नाजकका ग्रहण नहीं हो सकता । जैसे यहाँ ब्रह्मचारी 


और गृहस्थो अपने-अपने आसाधारण विशेषणसे विशेषित होते हैं, वंसे मिक्षु ओर वानप्रस्थ मी 
विशेषित हों, यह युक्त है । तपः वानप्रस्थोक्चा असाधारण घमं है, क्योंकि उनमें कायक्लेश प्रधान हैं । 
तपः शब्द कायक्ले आदिमें रूढ है । परन्तु परित्राजकका इन्द्रिय संयम आदि रूप घमं तपः शब्दसे नहीं 
कहा जाता । और चारख्पसे प्रसिद्ध आश्रमोंका तोनडपसे अनुवाद अयुक्त है। और “यन्न एते०' 


( जहाँ ये तीन पुण्यलोकके मागी हैं और एक अमृतत्वका मागी है) इस प्रकार यहाँ भेदका व्यपदेश 
भी है और ( वानप्रस्थ और परिब्राजक ) पृथक होनेपर यह भेद व्यपदेश मी उपपन्न होता है । 


देवदत्त और यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं किन्तु इन दोनोंमें से एक महाप्राज्ञ दै, ऐसा कमी नहीं होता । 
परन्तु ऐसा तो होता है कि देवदत्त ओर यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं पर विष्णुमित्र महाश्राज्ञ है। इसलिए 
पूर्वके तीन आश्रमो पुण्यलोकके मागी होते हैं ओर परिशिष्यमाण परिव्राजक ही अमृतत्वका मागी 
होता है । पू०- किन्तु योगसे प्रवृत्त होता हुआ ब्रहासंस्थ शब्द सब आश्रमोंमें सम्मव होता हुआ फिर 
परित्राजकमें ही क्यों अवस्थित हो ? और रूढ़िके स्वोकार होनेपर केवल आश्रममात्रसे अमृतत्वकी 
प्राप्ति होनेसे ज्ञानमें अनथेक प्रसङ्ग होगा ? सि०-इसपर कहते हैं-'ब्रद्मसंस्थः' इस शब्दसे ब्रह्ममें परि- 


इस वाक्यको स्तुति परक माननेसे लक्षणा दोष है, इसलिए एकवाक्यता प्रतीतिका त्यागकर अन्य 

आश्रमोंकी प्रथम किसी अन्य विधिसे सिद्धि न होनेके कारण उनकी विधि मानना युक्त है 1 जैसे 

श्वारणवत्‌' यजमानकी मृत्यु होनेपर आहिताग्निमें अग्निहोत्र होमकर उस अग्निसे उसका दाह संस्कार 

किया जाता है, अत? उसै प्रेताग्निहोत्र कहते हैं। उसमें जुहमें हविको भरकर हवनके लिए जब 

साहवनीय अग्निके पास ले जाय, तब उस हृविको “अभस्तात्ससिधम्‌ , इससे विहित अधोधारणका 
९६ 


सत्यानन्दी दीपिका सा 
| आश्रमोंकी किसी अन्य विधिसे पुवं सिद्धि न होनेसे उनका अनुवाद भी सम्मव नहीं है । 'बह्मसंस्थो०' 
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तकर्मानचुष्ठाने प्रस्यवायश्रचणात्‌, परिवाजकस्य तु सरवंकर्मसंग्यासात्प्रत्यचायो न खंभव- 
व्यनबुष्ठाननिमित्तः । शमदमादिस्तु तदीयो घमां ब्रह्मसंस्थताया उपोइलको न विरोधी । 
ब्रह्मनिष्ठत्वमेव हि तस्य शमद्माद्युपवृंदिवं स्वाश्रमविहितं कर्म, यज्ञादीनि चेतरेषां, तद्‌ 
व्यतिक्रमे च तस्य प्रत्यवायः । तथा च 'न्यास इति ब्रह्मा ब्रह्मा हि परः परो हि ब्रह्मा । तानि वा 
एतान्यवराणि तपांसि न्यास एवात्यरेचयत्‌” ( नारा० ), 'वेदान्तविज्ञानशुनिश्चितार्थाः संन्यासयोगा- 
द्यतयः शुद्धसस्त्रा:' ( सुण्ड० ३।२।६, नारा० १२।३, कैयल्य० ३ ) इत्यद्याः श्रुतयः । स्घृतयश्थ- 
“ततूबुद्धयस्तदात्मानस्तन्नष्ठास्तत्परायणाः? ( गी० ५९७ ) इत्याद्या ब्रह्मसँस्थस्य कर्माभावं दश 
यन्ति। तस्मात्परिवाजकस्याश्रममात्रादसृतस्वप्र सेक्ञानानर्थक्यप्रसङ्ञ इत्येषोऽपि दोषो 
नावतरति । तदेचं परामशाँ ऽपी तरेषामाश्रमाणां पारिव्राज्यं ताबद््रह्मसंस्थताळक्षणं लभ्ये- 
तैव। अनपेक्ष्येव जावाळश्चतिमाश्रमान्तरविधायिन्ञीमयमाचार्येण विचारःप्रवतितः । विद्यत 
प्‌च ्वाश्रमान्तर्रावचिश्रुतिःपत्यक्षा-प्रह्चयं परिसमाप्य गृही मवेद्गुही भूत्वा वनी अवेद्वनी 
भूत्वा प्रत्रजेत्‌ । यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रव्रजेद्गृहाद्वा वनाद्वा' ( जाबा० ४ ) इति । न चेयं 
श्र तिरनघिकृतविषया शाक्या वक्तुम्‌, अविरोषश्रवणात्‌। पृथग्विधानाज्यानधिकृतानाम्‌ 
“अथ पुनरेव चती वाऽब्रती वा स्नातको त्राऽस्नातको वोत्सब्ाग्निरनग्निको वा' (जावा० ४)इत्यादिना । 


समाप्ति-अनन्य व्यापारतारूप ब्रह्मनिष्ठत्ब कहा है । वह तीनों आश्रमोंमे नहीं हो सकता, क्योंकि 
अपने आश्रम विहित कर्मानुष्ठान न होनेपर प्रत्यवायका श्रवण है । परन्तु परित्राजकमें सब कर्मोका 
संन्यास होनेसे कर्माननुष्ठान निमित्तक प्रत्यवाय-पापका संभव नहीं है। शम, दम आदि तो उस परि- 
ब्राजकका घमं है वह ब्रह्मसंस्थताका पोषक है विरोधी नहीं है, क्योकि शम, दम आदिसे सुर ब्रह्म- 
निष्ठत्व ही उसका स्वाश्रम-विहित कमं है और यज्ञ आदि अन्य आश्रमोंके कमं हैं । स्वाश्रम विहित 
कमंके उल्लङ्घन होनेपर उसको प्रत्यवाय होता है, क्‍योंकि "न्यास इति०' (यह संन्यास ब्रह्मा है, क्योंकि 
ब्रह्मा ही श्रुति स्मृतिमें श्रेष्ठ है इसलिए ब्रह्मा-संन्यास ही श्र ष्ठ है, ये जो तप हैं वे अल्प हैं, संन्यास ही 
इन सवसे अधिक श्रेष्ठ है) 'वेदान्तविज्ञान०' ( जिन्होंने वेदान्त जनित विज्ञानसे शेय अर्थका अच्छी 
तरह निश्‍चय कर लिया है वे संन्यासयोगसे यत्न करनेवाले समस्त शुद्ध चित्त पुरुष ब्रह्मलोकमें देह 
त्याग करते समय परम अमर भावको प्राप्त हो सब ओरसे मुक्त हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ और 
“तदबुद्धयः०' (तद्रूप “मैं ब्रह्म हे' बुद्धिवाले, तद्रूप मनवाले, तत्‌ निष्ठाव।ले और तत्‌ परायण पुरुष परम 
गतिको प्राप्त होते हैं) इत्यादि स्मृतियाँ ब्रह्मासंस्थमें कमंका अभाव दिखळाती हैं। इसरे परित्राजकको 


झाश्रममात्रसे मोरी भ प्राप्ति होनेसे ज्ञानमें अनथं प्रसङ्ग है यह दोष भी अवतरित नहीं होता, अपितु 
इस प्रकार अन्य अ परामश होनेपर ब्रह्मासंस्यतारूप पारिव्राज्य प्राप्त हो होना चाहिए । थ्न्य 


आश्रमका विधान करनेवाली जाबाल श्र तिकी अपेक्षा किये विना ही आचायं जैमिनिने यह विचार 
प्रवृत्त किया है। 'श्रह्मच्यं परिसमाप्य०' ( ब्रह्मचयं मळी-मांति समाप्त कर गृहस्थाश्रमी हो, 


गृहस्थ होकर वानप्रस्थ हो, वानप्रस्थ होकर परित्राजक हो, अथवा इसके विपरीत ब्रह्मचयंसे, गृहस्थसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्तावक मानकर “ऊपरि हि’ इस वाक्यकी एकवाक्यता हो सकती है, तो भी देवह्दोममें जुहू दण्डके 
ऊपर समिधाके धारणमें ही अपूवं होनेसे विधि है। इसप्रकार जेमिनि आचायंने वाक्यभेद तृतीया- 


व्यायमें कहा है । इसप्रकार यहाँ भी चारों आश्रमोंकी विधि है । अब तीन आश्रमोंका अनुवादकर 
पारित्राज्य विधिमें यदापि” इत्यादिसे अन्य पक्ष कहा जाता है । 


क कया यह ब्रह्मसंस्थः’ शब्द योगिक है कि रूढि ? इसको 'कथम्‌' आदिसे कहते हैं। यद्यपि [ 


“ब्रह्मसंस्थः? शब्द सन्यासाश्रममें रूढ़ नहीं है, तो भी योगिक अथसे उसी अथकी उपस्थिति करता है 
क्योंकि अन्य आश्रमोंमें योगिक अर्थंका संभव नहीं दै ॥ २० ॥ 


| अधि० ३ सु० ११५ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७६३. 


_ब्रह्मज्ञानपरिपाकाङ्गत्वाच्च पारिवाज्यस्य नानघिकृतविषयत्वम्‌। तच्च दशोयति- अथ परि- 
घ्राड्विवणेवासा सुण्डोऽपरिग्रहः शचिरद्रीही सैक्षाणो ब्रह्मभूयाय भवति' (जावा० ५) इति । तस्मा- 
त्लिद्धा ऊध्वरेतसामाथ्रमाः। खिद्धं चोध्वरेतःसु विघानाहिद्यायाः स्वातन्च्यमिति ॥२०॥ 

(३ स्तुतिमाचाधिकरणम्‌ । स? २१-२२ ) 
स्तुतिमात्रमुपादानादिति चेन्नापूर्वत्वात्‌ ॥ २१॥ 
पदच्छेद--स्तुतिमात्रम्‌, उपादानात्‌, इति, चेत्‌, न, अपूवत्वात्‌ । 

सुन्नाथे---उद्गीथ जादि उपासनाओंमें श्रृममाण 'स एप रसाना' इत्यादि श्रुतियाँ ( स्तुति- 
मात्रम्‌ ) केवल स्तुतिमात्र हैं, ( उपादानात्‌ ) क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंका ग्रहण है, ( इति- 
चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अपूयत्वात्‌ ) क्योंकि वे अपूवं हैं, अतः उनका विधान है । 

# 'स एप रसानां रसतमः परम परार्ध्योऽष्टमो यदुदगीथः (छा० १।१।३) “इय मेचरगरिनिः 
साम? ( छ।० १।६।१ ) 'अयं चात्र लोक पुषोऽग्निश्चितः । तदिदमेवोक्थमियमेत पृथित्री/ इत्येवंजा- 
तीयकाः श्रुतयः किमुद्गीथादे स्तुत्यर्था आहोस्तिदुपासनाविध्यर्था इत्यस्मिन्संशये ¬ 
स्तुत्यर्था इति युक्त॑म्‌, उद्गीथादीनि कर्माङ्गान्युपाद(य श्रवणात्‌ । यथा-- इयमेव जुहूरा- 
दित्य कूर्मः स्वगो लोक आहवनीयः इत्याद्या जुह्वादि स्तत्यर्थास्तद्वदिति चेत नेत्याह, नहि 

स्तुतिमात्रमासां श्रुतीनां प्रयोजन युक्तम्‌, अपूर्वत्वात्‌ । विध्यर्थतायां ह्यपू्वोऽथां विहितो 
भवति, स्तत्वर्थताया स्वासर्थंक्यमेव स्यात्‌ । विघायकस्य हि शब्दस्य वाक्यदोषभावं 
प्रतिपद्यमाना स्तुतिरुपयुज्यत इत्युक्तम्‌ विधिना स्वेकधाक्ग्रस्वात्स्तुत्यथन विधीनां स्युः’ 
इत्यत्र । प्रदेशान्तरविहितानां तूदूगीथादीनामियं प्रदेशान्तरपठिता स्तुतिर्वाक्यरेषभाऽ 
अथवा वानप्रस्थसे हो परिव्राजक हो ) इस प्रकार अन्य-सन्यास आश्रमकी प्रत्यक्ष विधि श्रुति विद्यमान है। 
यह श्रुति अनधिकृत विषयक नहीं कही जा सकती, क्‍योंकि यह अदिशेष श्रवि है । “अथ घुनरेव 
च्चती०? ( ब्रतो अथवा अन्नतो, स्नातक अथवा अस्तातक, उत्सन्नाग्नि-नष्ट हुई अग्तिवाछा विधुर वा अग्नि रहित 
पुरुष संन्यास ग्रहण करे ) इः्यादिसे क मंमें अनधिकारियोंक्रा पृथक्‌ विधान है । ओर पारिव्राज्य ब्रह्म- 

ज्ञान परिपाक द्वारा ब्रह्म साक्षत्कारका अङ्ग होनेते अनधिकृत विषयक नहीं है । उसे “अथ परित्राड०' 
( वणं रहित वस्त्रवाला, मुण्डी, परिग्रह रहित, पवित्र, द्रोह रहित, भिक्षा करनेवाला परिव्राजक ब्रह्म- 
साक्षात्कारके लिए समथे होता दै ) यह श्रुति दिखळाती है। इसडिए ऊध्वरेताओंके आश्रम सिद्ध हैं 
और विद्याका ऊध्वं रेताओंके लिए विधान होनेसे विद्यामें स्वातन्त्र्य सिद्ध है ॥ २० ॥ 

"स एष रंसानां०' ( यह जो उद्गोथ संज्ञक ओंकार है वह सम्पूर्ण भूतादि रसोंमें रसतम, 
उत्कृष्ट, परमात्माका प्रतीक होनेसे परम परमात्माके समान उपास्यं होनेसे परमात्माके स्थानके योग्य 
यह उद्गीय पृथिवी आदि रसोंमें आठवां दै ) “इयमेवर्गग्निः०” ( यह पृथिवों हो ऋक्‌ है और साम 
अस्ति है अर्थात्‌ ऋकमें पृथिवी दृष्टि और साममें अग्निदृष्टि करनी चाहिए ) “अयं वाव लोकः०' 

| ( यही छोक निद्चित यह अग्निचित है ) 'तद्दिमेदोक्थ०” ( वह उक्थ यही है जो यह पृथिवी है ) 

। इसप्रकारकी श्रुतियाँ क्या उद्गीथ आदिकी स्तुतिके लिए हैं अथवा उपासनाविधिके लिए हैं ? ऐसा 

i संशय होनेपर स्तुतिके लिए हैं, यह युक्त है, क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंको लेकर इनका श्रवण ह । 

जैसे (इयमेव ०' ( यह पृथिवी जुहू दै, आदित्य चयनस्थ कूम-पुरोडाथ है और स्वगंलोक आहवनीय 

अग्नि है ) इत्यादि श्रुति जुहु आदिकी स्तुतिके लिए हैं, वेसे प्रकृतमें भी । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहों 
है, ऐसा [ सुत्रकार ] कहते हैं । इन थुतियोंका केवर स्तुतिमात्र प्रयोजन मानना युक्त नहों है, क्योंकि 


“दीपिका डर 
ॐ पृथिवी, जल, ओषधि, पुरुष, वाक्‌, नक्‌ ओर साम इन सात रसोंका आठवां उद्गीयका 


अवयव ओंकार परम रसतम है, क्योंकि वह परमात्माकी प्रतीक है । ओर पर-ब्रह्मके अधं-स्थानको 
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चमप्रतिपद्यमाना5नथिकेच स्यात्‌। इयमेव जुह्रित्यादि तु विधिसंनिधावेवास्थातमिति 
वैषस्यम्‌ । तस्माद्विध्यर्था एवैचंजातीयकाः श्रुतयः ॥ २१ ॥ 
सावशब्दाच ॥ २२ | 

पद्च्छेदू--भावशब्दात्‌, च । 

सून्नाथं--और 'उद्गीथभुपासीत’ इत्यादि विधि वाक्योंके होनेसे स एव? इत्यादि भ्‌ तिवाक्य 
विधि परक ही हैं । 

'उद्गीथसुपासीत' ( छा० १।१।१ ), 'सामोपासीत' ( छा० २।२।१ ) 'अहञ्चुक्धमस्मीति 
विद्यात्‌ इत्यादयश्च विधिदब्दाः श्रूयन्ते । ते च स्तुतिमात्रप्रयोजनतायां व्याहन्येरन । 
तथा च न्यायविदां स्मरणम्‌--ङ्यास्क्रियेत कतंच्यं मवेत्स्यादिति पञ्चमस्‌ । एतत्स्यात्लवंवेदेपु 
नियतं विधिळक्षणम्‌' इति, लिङा्यथा विधिरिति सन्यसानास्त एवं स्मरन्ति । प्रतिप्रकरणं 
च फलानि श्राव्यन्ते--'आपयिता ह वै कषामानां मवति’ ( छा० ३।१।७ ), 'एप होव कासागान- 
स्येष्टे' ( छा० १।७।९ ), 'कल्पन्ते हास्मे लोका उर्घ्वाश्रादृत्ताश्व' ( छा० २।२।३ ) इत्यादीनि । 
तस्माद्प्युपालनविधानार्था उद्गीथादिश्चुतयः ॥ २२ ॥ 

(४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ । सू० २३-२४ ) 
पारिप्लवार्था इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ २३॥ 
पद्च्छेद्‌--पारिप्छावार्थाः, इति, चेत्‌, न, विशेषितत्वात्‌ । 

सूत्राथे- ( पारिप्छवार्थाः ) “अथ ह याज्ञवल्क्स्य हे भाये' इत्यादि आख्यायिकाएँ पारिप्लव 
वे अपूर्व हैं। इन श्र्‌ तियोंको विघ्यथंक होनेपर अपूर्व अथेका विधान होता है। इनको स्तुत्यथेक 
माननेपर तो अनथंक ही होंगी, क्योंकि विध्यर्थंक शब्दके वाक्यशेषत्वको प्राप्त होनेवालो स्तुति उप- 
युक्त होती है, ऐसा “विधिना त्वेकवाक्यस्वात्‌०' ( विधियोंके स्तावकरूपये विधिवाक्योंके साथ एक 
वाक्यता होनेसे अथवाद वाक्योकी साथंकता होती है ) इस सुत्रमे कहा गया है । परन्तु अन्य स्थछमें 
विहित उद्गीथ आदिकी अन्य प्रदेशमें पठित यह स्तुति वाक्यशेषत्वको न प्राप्त होती हुई अनर्थक ही 


होगी । “इयमेव जुहूः०' ( यह पृथिवी ही जुहु है ) इत्यादि तो विधिक्की सन्निधिमें कहा गया है, यह 
बेलक्षण्य है । इसलिए इसःकारकी श्रृतियाँ विधिके लिए ही हैं ॥ २१ ॥ ह 


'उद्गीथयुपासीत' ( उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) “सामोपासीत? ( सामकी उपासना 
करनी चाहिए) 'अहस्ुक्थमस्मीति विद्यात्‌? ( मैं उक्थ हूँ, ऐसा घ्यान करे ) इत्यादि स्पष्टरूपसे 
विधिश्र्‌ तियाँ सुनो जाती हैं, वे केवळ स्तुति प्रयोजनवाली माननेपर बाधित होंगी । और कुर्यात्‌ 
क्रियेत्‌०' ( कुर्यात्‌-करे, क्रियेत-किया जाय, कतंव्यम्‌-करना चाहिए, सवेत्‌-हो और पांचवा स्यात्‌- 
हो, सब वेदोंमें यह निश्चित विधि लक्षण है ) इसप्रकार यह न्यायवेत्ताओंकी स्मृति है। रिङ्‌ आदिका 
अथं विधि है ऐसा मानते हुए वे इसप्रकार स्मरण करते हैं, और प्रत्येक प्रकरणमें 'आपयिता ह चे०' 
( जो विद्वानु आप्तिगुणविश्चिष्ट इस उद्गीथ अक्षरकी उपासना करता है, वह यजमानकी सम्पूणं 
कामनाओंकी प्राप्ति करानेवाला होता है ) “एष ह्यव०' (क्योंकि यह. उद्गाता कामना सम्बन्धी 
आगानके उद्गानसे उन कामनाओंको सम्पन्न करनेमें समर्थ होता दै) 'कल्पन्ते दास्मै०' ( उस उपासकके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पाता है, अतः ओंकार पराष्ये है अर्थात्‌ परब्रह्मके समान उपास्य है । इन उद्धृत श्र्‌ तियोमें ओंकारके 
उपादान और अपूर्वाथंता होनेसे “किम्‌? इत्यादिसे संशय कहते हैं । इसपर “न हि” इत्यादिसे सिद्धान्त 


कहते हैं। पुवपक्षमे इनको स्तावक होनेथे अनुष्ठानका अमाव है, सिद्धान्तमें इनमें विधायक होनेसे 
झनुष्ठान है ॥ २१ ॥ 


` ,ध० ४ छू० १३-२७ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७६८ " 
नामक कमंके अङ्ग हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( विशेषित्वात्‌ ) क्योंकि 'पारि- 
प्लवमाचक्षीत' इसप्रकार श्रुतिमें विशेषित की गई हैं । 

& 'अथ ह याञ्ञवल्क्यस्य द्वे साय बभूवतुमेंत्रेयी च कात्यायनी च' ( बृह० ४।५।१ ), 
अतदेनो ह बै दैवोदासिरिन्द्रस्य प्रियं घामोपजगाम' ( कौषी० ३।१ ) 'जानश्रुतिहं पौत्रायणः श्रद्धा- 
देयो बहुदायी बहुपाक्य आस? (छा० ४।१।१ ) इत्येवमादिषु वेदान्तपठितेष्वाख्यानेषु संशयः- 
किंमिमानि पारिप्लरप्रयोगार्थान्याहोस्वित्संनिहितविद्याप्रतिपत्त्यर्थानीति । पारिपुवार्था 
इमा आख्यानशुतयः, आख्यानखामान्यात्‌, आख्यानप्रयोगस्य च पारिछ्ठवे चोद्तित्वात्‌ । 
ततश्च विद्याप्रघानत्व वेदान्तानां न स्यात्‌, मन्त्रवत्प्रयोगशेषत्वादिति चेत्‌ । तन्न, कस्मात्‌ ? 
विशेषितत्वात्‌ । 'पारिहवमाचक्षोत’ इति छि प्रकृत्य 'मबुवैवस्वतो राजा' इत्येवमादीनि कानि- 
चिदेवाख्यानानि तत्र विशोष्यन्ते। आख्यानसामान्याच्चेत्सर्वंगृहीतिः स्यादनथंकमेवेदं 
चिरोषणं अवेत्‌ । तस्मान्न पारिष्ुवार्था एता आख्यानश्चुतयः ॥ २३॥ 


तथा चेकवाक्यतोपबन्धात्‌ ॥ २४॥ 
पद्च्छेद- तथा, च एकवाक्यतोपबन्धात्‌ । 


MR hd SA AE त डला पयायी 
प्रति ऊध्वं अर अधोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि फलोंका श्रवण कराया 


जाता है । उससे भी उद्गीथ आदि भ्‌ तियां उपासनाका विधान करनेके लिए हैं ॥ २२॥ 

“अथ ह०' (यह प्रसिद्ध है कि याज्ञवल्क्यको मंत्रेयी और कात्यायनी ये दो मार्याएँ थीं ) 'प्रतदंनो 
इ०' ( दिवोदासका पुत्र प्रतदेन इन्द्रके प्रिय स्थान-स्वगंमें गया ) “जानश्रुतिः हि पौत्रायणः०' ( जन- 
श्रतिकी सन्तान-परम्परामें उत्पन्न एवं उसके पुत्रका पोत्र श्रद्धापूवंक देनेवाळा एवं बहुत दान करनेवाला 


था और उसके यहाँ मोजनाथियोंके लिए बहुत-सा अन्न पकाया जाता था ) इत्यादि वेदान्त पठित 
आख्यानोंमें संशय होता है कि क्या ये आख्यान पारिप्छवके प्रयोगके लिए हैं अथवा सन्निहित 


विद्याकी प्रतिपत्तिके लिए हैं? ये आख्यानथृतियाँ पारिप्छवाथंक हैं, क्योंकि इनमें आरुपानत्व समान 
है । और आख्यानका प्रयोग पारिप्लवमें विहित दै । उससे वेदान्तवाक्योमें मन्त्रों ( देवस्य त्वा 
सवितुः ) के समान प्रयोगका शेष होनेसे विद्या प्रधानत्व नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, किससे ? इससे कि विशेषित होनेसे । कारण कि “पारिइवमाचक्षीत०' ( पारिप्ळव कहे ) 
ऐसा उपक्रम कर 'मचुवेंवस्वतो राजा” ( विवस्वानुका पुत्र राजा मनु ) इत्यादि कितने ही घाख्यान 
श्रुतिमें विशेषित किये जाते हैं यदि आख्यानत्व समान घमंसे सब आख्यानोंका ज्ञान हो तो [ पारि- 
प्लवमाचक्षीत ] यह विशेषण निष्फल ही होगा। इसलिए ये आख्यानश्रृतियां पारिप्छवाथंक नहीं हैं॥२३॥ 


खत्यानन्दी-दीपिका ८ 2 ठे 

% अश्वमेध यागमें पुत्र आदि परिवार सहित राजाको रातमें सन्मुख बेठाकर झघ्वयु “पारि- 
छवमाचक्षीत' ( पारिप्लव-अनेक प्रकारके वेदिक उपाख्यान कहे ) इसप्रकार पारिप्लव नामक प्रयोगका 
विधान किया गया है । उसीप्रकार वेदान्तोमें उक्त कथाएँ मी इन आल्यानोंके समान हैं ओर विद्या- 
का संनिधान मी है, अतः 'किम्‌' इत्यादिसे संशय होनेपर पूवपक्षी-'पारिप्ल्वार्थाः' आदिसे कहते हैं । 
सिद्धान्ती-कथाए गुरु और शिष्यके समाचार प्रदशंनसे बुद्धिमै सरछतासे बोधद्वारा संनिहित विद्याके 
अङ्ग हैं, अतः पारिप्छवार्थक नहीं हैं, क्योंकि सामथ्यंख्प लिङ्ग विद्यमान है, इससे विद्याका हो 
प्राधान्य है । अध्वयु प्रथम दिनमें 'मनुरवेवस्वतो राजा” दुसरे दिन “यमो बैवस्वत ' तीसरे दिन “वरुण 
आदित्य: इत्यादि आख्यायिका कहे । इसप्रकार वाक्यदोषमें विशेष आख्यायिकाओ कथन दै । यद्यपि 
'सर्वाण्याख्यानानि पारिप्छवे इस सवंद्यव्दसे समस्त आख्यानोंका ग्रहण हो सकता है, तो भी “पारि- 


| |... इस विशेषके ग्रहणसे यह सिद्ध होता है कि आख्यान श्रतियाँ पारिप्लवाथंक नहीं हैं, 
किन्तु विद्याकी स्तुतिके लिए हैं ॥ २३ ॥ 


७६६ प्रह्मसूञ-शाऊरभाज्य ` [ अ०३ पा०४ 


सूचा्थ--(च ) और ( तथा ) वेसे ही ये आख्यायिकाएँ विद्याके लिए हैं, ( एकवाक्य- 
तोपबन्धात्‌ ) क्योंकि सन्निहित तत्‌-तत्‌ विद्याके साथ एकवाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । 

असति च पारि वार्थत्वे आख्यानानां संनिद्ितविद्याप्रतिपादनोपयोगितैच न्याय्या, 
एकाक्यतोपवन्धात्‌। तथा हि- तत्र तत्र संनिददिताभिर्विद्याभिरेकवाक्यता इश्यते, 
प्ररोचनोपयोगात्प्रतिपत्तिसौक्योपयोगाच्च । मेत्रेयीत्राह्मणे तावत्‌- आत्मा वा अरे दृशव्यः' 
( बृह० ४।५।६ ) इत्याद्यया विद्ययैकवाक्यता इश्यते । प्रातद्नेऽपि “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा' 

इत्याद्या । जानश्चुतिरित्यत्रापि “वायुर्वाव संवगः? ( छा० ४।३।१ ) इत्याद्या । यथा 'स 
आरमनो वपामुदखिदत्‌” इत्येवमादीनां कर्मशुतिगतानामाख्यानानां संनिहितविधिस्तुत्य- 
थता, तद्वत्‌ । तस्मान्न पारिछवार्थत्वम्‌ ॥ २४ ॥ 
( ५ अग्नीन्धनाद्यघिकरणम्‌ । खु० २५ ) 
अत एव चाग्नीन्धनाद्यनपेच्ा ॥ २५ ॥ 

पदच्छेद --अतः, एव, च, अग्नीन्धनाद्यनपेक्षा । 

सूत्रार्थ-( अतएव ) अतएव विद्या पुरुषाथका हेतु होनेसे ( अग्नीन्धनादि ) अग्नीन्धन 
आदि आश्रम कर्मोकी ( अनपेक्षा ) अपेक्षा नहीं करती । | 

& 'पुरुषारथोऽतः शब्दात! ( ब्रह्मसूत्र ३।४।१ ) इत्येतदून्यवद्दितमषि संभवादत इति 
परासृदयते । अत एव च विद्यायाः पुरुषार्थदेतुत्वादग्नीन्धनादीन्याश्रमकर्माणि विद्यया 
स्वार्थसिद्धो नापेक्षितव्यानीस्याद्यस्यैवाधिकरणस्य फळघुपसंहरत्यधिकदिवक्षया ॥ १५॥ 

आस्पानोंके पारिप्ळवार्थक न होनेपर उनकी सन्निहित विद्या प्रतिपादनकी उपयोगिता ही 
उचित है, बयोंकि एक वाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । कारण कि उसी प्रकार ठत्‌-तत्‌ प्रदेशमें संनि- 
हित विद्याओके साथ ठत्‌-तत्‌ आख्यानोंकी, प्रीति उत्पन्न करनेके उपयोगसे ओर ज्ञान सोकयंके उप- 
योगसे एकवाक्यता देखो जाती है। मैत्रेयीत्राह्मणमें तो “आत्मा वा अरे द्रष्टव्य ' (हे मेत्रेयी | 
( आत्माका दर्शन करना चाहिए ) इत्यादि विद्याके साथ आख्प्रानोंको एंकवावयता देखो जाती है। 
प्रातदनब्राह्मणमें भी “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ ( मैं प्रज्ञात्मा प्राण हूँ ) इत्यादि विद्याके साथ एकवाक्यता 
देखी जाती है । ओर 'जानश्षुतिः' यहाँ मी “वायुर्वाव संवगेः' ( वायु ही संवर्ग है ) इत्यादि विद्याके 
साथ एकवाकथता देखनेमें आती है। जसे 'स आत्मनो०' ( उस प्रजापतिने होमके छिए वपा-हृदयके 
मीतरके मागका उद्धरण किया ) इत्यादि कमंश्रुतिमें स्थित आख्यान संनिहित विधिकी स्तुतिके लिए 
है, वेसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए । इससे ये आख्यान पारिप्लवार्थक नहीं हैं ॥ २४॥ 

“पुरुषार्थोऽतः शब्दात्‌? ( इस पनिषद्‌ आत्मज्ञानसे पुरुषाथ-मोक्ष होता है ) यद्यपि यह 
पुरुषां अधिकरण व्यवहित-दुरस्थ है, तो भी सम्भव होनेसे सूत्रस्य “अतः? शब्दसे उसका परामशं 
किया जाता है । अतएव--विद्याको मोक्षका हेतु होनेसे ही: अग्नि, इन्धन आदि आश्रम कमं विद्या 


द्वारा अपने फळ सिद्धिमें अपेक्षितव्य नहीं हैं । इसप्रकार आद्य अधिकरणके फलका अधिक कहुनेकी 
इच्छासे उपसंहार करते हैं ॥ २५॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क विद्या स्वतन्त्ररूप प्रमेयका तीन अधिकरणोंसे हढीकरणकर आद्य अधिकरणका अतएव' 
इद्व्यादिसे फल कहते हैं । ब्रह्मविद्या मोक्षरूप अपने फलके संपादनमें सहकारिड्पसे कर्मोकी अपेक्षा 
- करती दै कि नहीं? इसप्रकार संशय होनेपर 'तेनेति बरह्मवित्पुण्यकुत्तेजस:' ( शूद्धान्तःकरणवाला 
ब्रह्मवित्‌ होकर आत्मज्ञानसे मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्र तिसे ज्ञान और कमके समुच्चयसे मोक्ष- 
प्राप्ति वणित है, अतः “पुरुषार्थाञ्तः शब्दात! इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं ॥२५॥ 


अधि० ६ सु० २६ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७६७ 


( ६ सर्चापेक्षाधिकरणम्‌ । सू० २६-२७ ) 
सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरववत्‌ ॥ २६॥ 

पदच्छेद्‌--सवपिक्षा, च, यज्ञादिश्रुतेः, अश्ववत्‌ । 

सुार्थ--विद्या अपनी उत्पत्तिमें ( सवपिक्षा ) समी आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है 
( यज्ञादिश्रुतेः ) क्योंकि “विविदिषन्ति यज्ञेन’ इत्यादि थुतिसे यज्ञ आदिमं ज्ञानोत्पत्ति हेतुता प्रतिपादित 
है । ( अश्ववत्‌ ) जैसे अश्व योग्यतावश रथमें जोता जाता है हृलमें नही, वसे ही कम मी योग्यतावद्य 
ज्ञानोत्पत्तिमें अपेक्षित है मोक्षमें नहीं । 

& इदमिदानीं चिन्त्यते-कि विद्याया अत्यन्तमेवानपेक्षाऽऽश्रमकमंणामुतास्ति 
काचिदपेक्षेति । तत्रात एवाग्नीन्घनादीन्याश्रमकर्माणि विद्यया स्तार्थसिद्धौ नापेकष्यन्ते। 
एचमत्यन्तमेवानपेक्षायां प्रा्ायामिदसुच्यते-सबपिक्षा चेति। अपेक्षते च विद्या सर्वाण्या- 
श्रमकर्माणि नात्यन्तमनपेक्षेव । ननु विरुद्वमिदं चचनमपेक्षते चाश्रमकर्माणि विद्या 
नापेक्षते चेति। नेति व्रमः- उत्पन्ना हि विद्या फलसिद्धि प्रति न किचिद्‌न्यदपेक्षते 
उत्पत्ति प्रति त्वपेक्षते। कुतः ? यश्ञादिश्च॒तेः। तथा हि श्रतिः तमेतं वेदानुवचनेन ब्रह्मणा 
विविदिषन्ति यक्षेन दानेन तपसाऽनाशकेन' ( बृह० ४।४।२२ ) इति यज्ञादीनां विद्यासाघनभावं 
दशयति । विविदिषग्संयोगाच्चरेषासुत्पत्तिसाघनभावोऽवसीयते। “अथ यचज् इत्याचक्षते 


` ब्रह्मचयंमेच तत्‌? (छा० ८।५।१) हत्यत्र च विद्यासाघनभूतस्य घ्रह्मचयस्य यज्ञादिभिः संस्तः 


वाद्यञ्चादीतामपि हि साधनभावः सूच्यते । 'सव वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च 
दृदन्ति । यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्यं चरन्ति तत्ते पदं संग्रहेण ब्रवीमि’ ( कठ० २।१५ ) इत्येबमाद्या 


SS रमण 
अव यह विचार किया जाता है कि क्या विद्यःको आश्रमविहित कर्मोकी बिल्कुल अपेक्षा नहीं 


है अथवा कुछ अपेक्षा है ? उसमें अतएव अग्नीन्धन-यज्ञादि आश्रम कर्माकी विद्याको अपने फल- 
सिद्धिमें अपेक्षा नहीं है, इसप्रकार अत्यन्त अनपेक्षा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--/स्ापिक्षा च 
विद्या सवे आश्रमकर्मोकी अपेक्षा करती है उसे अत्यन्त अनपेक्षा नहीं है। परन्तु यह तो विरुद्ध 
वचन है कि विद्या आश्रम कमोकी अपेक्षा करती दै और अपेक्षा नहीं करती ? विरुद्ध नहीं है, ऐसा 
हम कहते है--अयोंकि उत्पन्न हुई विद्या फलसिद्धिके लिए किसी. अन्यकी अपेक्षा नहीं करती, किन्तु 
अपनो उत्पत्तिके लिए तो अपेक्षा करती है, किससे ? इसमे कि इसमें यज्ञादि श्रुति है । जैसे कि “तमेतं 
वेदाचुवचनेन०' (उस आत्माको ब्राह्मण यज्ञ, दान और निष्काम तपके द्वारा जाननेकी इच्छा करे) यह 
श्रति यज्ञ आदिको विद्याके साधनरूपखे दिखलाती है और विविदिषाके सम्बन्धसे इन यज्ञादिमें विद्या- 
की उत्पत्तिके प्रति साधनत्व निश्चित किया जाता है । “अथ यद्यज्ञ०' ( अब छोकमें जिसे “यज्ञ' परम 
पुरुषाथंका साधन कहते हैं वह ब्रह्मचय हो है ) इसमें विद्याके साघनमूत ब्रह्मचयंकी यज्ञ आदि द्वारा 
स्तुति होनेसे यज्ञ आदि भी विद्याके लिए साधन हैं ऐसा सुचित होता है। "सव वेदा०' ( सब वेद 
जिस पदका वर्णन करते हैं, समस्त तपोंको जिसकी प्रासिके छिये कहते हैं, जिसको इच्छसे [ मुमुक्षु 
जन ] ब्रह्मचयंका पालन करते हैं ॥ उस पदको मैं तुमसे संक्षेपसे कहता हूँ ) इत्यादि श्रुति आश्रम 
- सत्यानन्दो-दौपिका 

# यद्यपि विद्याको अपने फलके संपादनमें कर्मोकी अपेक्षा नहीं है, तो भी उसे अपनी उत्पत्ति 
में आश्रम कर्मोकी अपेक्षा है। जैसे-'क्ञानसुत्पच्यते पुंसा क्षयास्पापस्य कमणः । कषाये कसंभिः पक्त 
bee. ज्ञानं प्रवतंते ॥' ( पाप कमंके क्षय होनेसे पुरुषोंको ज्ञान उत्पन्न होता है ओर कमसे पापके नष्ट 
होनेपर ज्ञान प्रवृत्त होता दै ) इत्यादि स्मृति और “अविद्या सत्युं तीवा विद्ययाख्तमइनुते 


७६८ ब्रसून्न-शाङुरसाष्य [ अ० ३ पा०४ 


च श्रुतिराश्रमकर्मणां विद्यासाघनभावं सूचयति । स्सृतिरपि-'कपायपर्तिः कर्माणि ज्ञानं तु 
परमा गतिः । कषाये कर्ममिः पक्वे ततो ज्ञानं प्रवतंते’ इत्येचमाद्या । अश्ववदिति योग्यतानि- 
दर्शनम्‌ । यथा च योग्यतावशेनाश्वो न लाङ्गलाकषंणे युज्यते, द्थचर्यायां तु युज्यते । 


एवमाश्चमकर्माणि विद्यया फलसिद्धौ नापेक्ष्यन्ते, उत्पत्तौ चापेईयन्त इति ॥२६॥ 


शमदमाद्युपेतः स्यात्तथापि तु तदिधेश्तदज्ञतया तेषामबश्याचुष्ठेयस्वात्‌ ॥ २७॥ 
पद्च्छेद्र-शमदमाद्युपेतः, स्यात्‌, तथापि, तु, तद्विधेः, तदङ्गतया, तेषाम्‌ , अवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ । 
सूजाथे--यद्यपि म्दिविदिषस्ति’ इत्यादिमें वतमान कालका प्रयोग होनेसे विधि नहीं है, 

( तथापि ) तो मी ब्रह्मविद्याके अमिलाषीको ( शमदम द्युपेतः स्यात्‌ ) शम दम आदिसे युक्त होना 

चाहिए, क्योंकि ( तदङ्गतया ) विद्याके अङ्करूपसे (तद्विधेः) 'तस्मादेवंवित्‌०' इत्यादि धुतिसे (तेषाम्‌) 

दाम आदिका विधान है ओर विहित होनेके कारण ( अवदयानुष्ठेथत्वात्‌ ) वे अवश्य अनुष्ठेय हैं । 
$ यदि कश्चिन्मन्येत--यज्ञादीनां विद्यासाघनभाचो न न्याय्यः विष्यमावात्‌। 

'यज्षेन विविदिषन्ति’ इत्येचंजातीयका हि श्रुतिरञुवादस्वरूपा विद्यासिष्टवपरा, न यज्ञादि 

चिधिपरा--इत्थं महाभागा विद्या यद्यज्ञादिभिरेतामवाप्तुमिच्छन्तीति। तथापि तु 

चामदमाद्युपेतः स्याडिद्यार्थी, 'तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त डपरतस्तितिक्ष॒ समाहितो भूत्वात्मन्ये- 
वात्मानं पश्यति' ( दृद० ४।४।२३ ) इति विद्यालाधनत्वेन शमदमादीनां विधानाहिदि- 
तानां चावश्यानुष्ठेयत्वात्‌। नन्वत्रापि शमाद्युपेतो भूत्वा पच्यतीति बतंमानापदेश 


कर्मोमे विद्याके प्रति साधतमाव सूचित करती है। और “कषायपक्ति ०” ( कर्म-राग द्वेष आदि पापकी 
निवृत्ति करनेवाले हैं, ज्ञान तो परम गति-मोक्षका साधन है । कर्मोसे पापका नाश होनेपर तदनन्तर 
ज्ञान प्रवृत्त होता दै ) इत्यादि स्मृति भी है। 'अइत्रके समान' यह योग्यता विषयक दृष्टान्त है । जेसे 
योग्यतावश अश्व हल खींचनेमें नियुक्त नहीं किया जाता है, किन्तु रथ खींचनेमें तो नियुक्त किया जाता 
है, वंसे आश्रमकमं विद्यासे फलसिद्धिमें अपेक्षित नहीं, किन्तु उसकी उत्पत्तिमें तो अपेक्षित हैं ॥२६॥ 
यदि कोई ऐसा माने कि यज्ञ आदिमें विद्याके प्रति साधनमाव उचित नहीं है, क्योंकि विधिका 
झमाव है । 'यज्ञेन विविदिषन्ति’ ( यज्ञद्वारा जाननेकी इच्छा करें ) इस प्रकारकी श्रू ति अनुवादरूप 
है, अतः वह विद्याकी स्तुति परक है यज्ञादि विधि परक नहीं है। यह ऐसी महाभागा विद्या है कि 
मुमुक्षुलोग उसे यज्ञ आदिसे प्राप्त ' करना चाहते हँ । यद्यपि ऐसा है, तथापि ब्रह्मविद्यार्थीको शम दम 
आदिसे युक्त होना चाहिये, क्योंकि 'तस्मादेवंविच्छान्तो०' ( अतः इस प्रकार जाननेवाला शान्त, 
दान्त, उपरत, तितिक्षु और समाहित होकर आत्मामें-कायंकरणसंघातमें ही आत्माको देखता है ) 
इस प्रकार शम, दम आदिका विद्याके प्रति साधनरूपसे विधान है और विहित होनेसे शम, दम 
आदि अवश्य अनुष्ठेय हैं। परन्तु यहाँपर भी 'शम आदि युक्त होकर अनुभव करता है' “पश्यति” 
यह वतेमानकालका प्रयोग उपलब्ध होता है विधि उपलब्ध नहीं होती । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, 
क्योंकि “तस्मात्‌०' इस श्र तिस्थ पदसे प्रकृत ( ब्रह्मविद्या ) की प्रशंसा ग्रहण किये जानेसे यह विधि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
( अविद्या-कमंसे मृत्यु-पापका अतिक्रमणकर ज्ञानसे अमृतत्व मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रृति 
कमसे पापकी निवृत्ति होनेपर ज्ञानसे मोक्षका प्रतिपादन करती है । पूवंपक्षमें विद्याके लिये कर्मोके 
अनुष्ठानकी असिद्धि फल है ओर सिद्धान्तमें कर्मानुष्ठानकी सिद्धि फल है ॥ २६ ॥ 


+ इस प्रकार विद्याकी उत्पत्तिमें बहिरङ्ग कर्मा का वणेन कर अब साघनोंका 'शम' 
भादिसे प्रतिपादन करते हैं। भ रा 


अधि० ६ सु० २७] भाजाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७६९, 


उपलभ्यते न विधिः, नेति ब्रुमः, तस्मादिति प्रकृत्तप्रदांसापरिग्रहाद्विघित्वप्रतीतेः । पश्ये- 
दिति च माध्यंदिना विस्पष्टमेच विधिमघीयते। तस्माचक्षाद्यनपेक्षायामपि शामादीन्य- 
पेक्षितव्यानि । यज्ञादीन्यपि त्वपेक्षितव्यानीति यज्ञादिश्रुतेरेव । ७ ननूक्त-यज्ञांदिमिवि- 
चिदिषन्तीत्यत्र न विधिरुपलभ्यत इति-सत्यसुक्तम्‌, तथापि त्वपूर्वत्वात्संयोगस्य विधिः 
परिकदप्यते। न ह्ययं यज्ञादीनां विविदषासंयोगः पूर्व प्राप्ती येनानूद्येत। 'तस्मात्पूषा 
्रपिष्टमागोऽदन्तको हि' इत्येवमादिषु चाश्रुतविधिकेष्वपि वाक्येष्वपूर्वत्वाद्विधि परिकल्प्य, 
पौष्णं पेषणं विकृतौ प्रतीयेतेत्यादिविचारः प्रथमे तन्त्रे प्रवर्तिंतः। तथा चोक्तम्‌ “विधिर्वा 
घारणवत? ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२० ) इति । स्सुतिष्वपि अगवदूगीतायास्वनमिसंघाय फलमयु- 
छितानिः यज्ञादीनि सुसुक्षोर्ञानलाधनानि अवन्तीति प्रपश्चितम्‌। तस्माद्यज्ञादीनि शमद्‌- 
सादीनि च यथाश्रमं सर्वाण्येवाश्रमकर्माणि विद्योत्पत्तावपेश्ितव्यानि । तत्राप्येवंविदिति 
विद्याखंयोगारप्रत्यासचानि विद्यासाधनानि शमादीनि, विविदिषासंयोगात्तु वाह्मतराणि 
यज्ञादीसीति चिवेक्तव्यम्‌ ॥ २७॥ 
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प्रतीत होती है। और माध्यन्दिन शाखावाले तो “पश्‍्येत? इस प्रकार स्पष्टडपसेही विधिका अध्ययन 


करते हैं । इससे यज्ञ आदिकी अपेक्षा न होनेपर भी शम आदिको अपेक्षा होनी चाहिए । यज्ञ आदिकी 
भी तो अपेक्षा होनी चाहिए, क्योंकि यज्ञ आदि श्रुति है। परन्तु यह कहा गया है कि “यज्ञादिसे 
जाननेकी इच्छा करते हैं' इसमें विधि उपलब्ध नहीं होती। ठीक, कहा गया दै, तथापि संयोग-सम्बन्धके 
अपूवे होनेसे विधिकी कल्पनाकी जाती है, क्योंकि यज्ञ आदिका विविदिषाके साथ यह सम्बन्ध पहले 
किसी अन्य प्रमाणसे प्राप्त नहीं है, जिससे उसका अनुवाद माना जाय । “तस्मात्पूषा०' ( इससे पूषा 
देवताके उद्देश्ये मली-माँति पिष्ट माग करना चाहिए, क्योंकि वह दान्तोंखे रहित है ) इत्यादि अश्रुत 
विधि वाक्योंमें अपूव होनेसे विधिकी कल्यनाकर पूषा सम्बन्धी पेषण-पिष्ट भाग विकृति यागमें जानना 
चाहिए, [ कारण कि प्रकृतिमें उसका विधान नहीं है ] इत्यादि विचार पुवमीमांसा शास्त्रे प्रवृत्त 
किया गया है । और उसी प्रकार “विधिर्वा घारणवत्‌' इस सूत्रर्मे सूत्रकारने कहा है। भगवद्गीता 
आदि स्मृतियोंमें भी फलके अनुसंघानके विना अनुष्ठितः यज्ञ आदि कम मुमुक्ुके लिए ज्ञानके साधन 
होते हैं, ऐसा विस्तारसे कहा गया है । इसलिए आश्रमके अनुसार यज्ञादि ओर शम, दम आदि सब 
आश्रमकमं विद्याकी उत्पत्तिमें अपेक्षिठव्य हैं । उसमें भी 'एवंविव? ( ऐसा जाननेवाला ) इस प्रकार 


विद्याके साथ सम्बन्ध होनेसे शम आदि विद्याके अन्तरङ्ग साधन हैं, और 'विविदिषा? के सम्बन्धसे 
यज्ञ आदि कमं ओर भी बहिरङ्ग साधन हैं, ऐसा भेद समझना चाहिए ॥ २७॥ 


सत्यानन्दी-चीपिका ञे 

# दशंपूणंमासके प्रकरणमें “पूषाप्रपिष्टभागः ऐसा सुना जाता है। परन्तु उसमें पूषा देवता 
अथवा पिष्टमाग नहीं सुना जाता है । उसका “पौष्णं पेषणं विकृतो प्रतीयेता चोदनादछतौ' ( पूषा 
सम्बन्धी पिष्टमाग विकृतियागमें जानना चाहिए, क्योंकि प्रकृति यागमें विधि नहीं है) इस सूत्रमें 
विचार किया गया है । 'प्रकृतिवद्धिकृतिः कतेव्य.' ( प्रकृतियागके समान विकृतियाण करना चाहिए ) 
जैसे यहाँ प्रकरणके बलसे प्रकृतियागमें विधिकी कल्पना की जाती है, वैसे विद्याके प्रकरणसे यश 
आदिमें मी विधिकी कल्पनाही जा सकती है । किच 'स्वकमंणा तमम्यच्यं तिडि विन्दति मानवः 
( सगवद्गीता० १८४६ ) ( अपने अपने आश्रम कर्मोद्रे उस ई्वरको थाराधनाकर मानब सान 
| म सिद्धिको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृति भी प्रमाण है। दृ चित्तविक्षेपफे निराकरणदारा 


शम आदि ज्ञानार्थक हैं, अतः उनकी अनुवृत्ति होती है, परन्तु कमॉकी नहीं, क्योंकि वे अहष्द्धारा 
ज्ञानके लिए हैं । लिप शम आदि अन्तरङ्ग साधन हैं और यक्ष आदि कम बहिरङ्ग सापन हैं ॥२७॥ 


५७ 
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(७ सर्वान्ताचुमस्याधिकरणम्‌। सू० २८-३१ ) 

सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये पदशेनात्‌ ॥ २८॥ 

एद्च्छेद्‌-सर्वा्ानुमतिः, ध, प्राणात्यये, तदशनात्‌ । 
सूत्राथ--(प्राणात्यये) “न ह वाऽस्य’ इत्यादिसे प्राण निगमन कालमें (सर्वान्नानुमतिः) सर्वान्त 

भक्षणकी धनुज्ञा है, (तइशनात्‌) क्योंकि उसको “मटचीहतेषु कुरुषु इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता है। 
प्राणसंवादे रयते छन्दोगानास्‌-'न द वा एवंविदि किंचनानच्नं भवति' (छा० ५॥२1।) 
इति । तथा वाजसनेयिनाम्‌- न इ वा अस्यानन्नं जग्धं सवति नानन्नं प्रतिगृहीतस्‌' (डड ६।१।१४) 
हति। सर्वमस्यादनीयमेव भवतीत्यर्थः । किमिदं सर्वानाजुज्ञानं शमादिवहियाह 
चिघीयते, उत स्तुत्यर्थं संकीत्यत इति संशये--विधिरिति तावत्पाप्तम्‌। तथा दि 
प्रवृत्तिविशेषकर उपदेशो अचति, अतः प्राणविद्यासंनिधानात्तदङ्गत्वेनेयं नियमनिद्धत्ति- 
रुपदिच्यते । नन्वेवं सति भक्ष्याभरक्यविभागशाख्जव्याघातः स्यात्‌-नैष दोषः सामान्यः 
विशेषभात्राद्वाधोपपत्तेः । यथा प्राणिद्दिसाप्रतिषेधस्य पछसंज्षपत्रविचिना बाधः। यथा च 
“न कांचन खियं परिहरेत्तद्नतम्‌? (छा० २।१३।२) इत्यनेन चामदेव्यविद्याविषयेण सर्वेरून्यपरि- 
हारवचनेन तत्सामान्यविषयं गस्यागम्यचिभागदाएस्नं बाध्यते। एवमनेलापि प्राणविद्या- 
विषयेण सर्वान्नभक्षणवचनेन सक्ष्याभद्यविभागशार्त्र बाध्येतेति । # एवं प्रासे भूमः नेदं 
छन्दोगोंके प्राण संवादमें 'न ह वा एवंविदि०' ( यथोक्त प्राणके जाननेवालेको जो यह 
जानता दै कि मैं सम्पूर्ण भुतोमें स्थित सारे अन्नोंका भोक्ता प्राण हूँ, कुछ भी अनन्न-अभक्य नहीं है ) 
ऐसी श्रुति है । इसीप्रकार वाजसनेयियोंकें भ्राणसंवादमें “न ह वाऽस्य०' (जो इसप्रकार प्राणके 
अन्नको जानता है उसके द्वारा अभक्ष्य मक्षण नहों होता ओर अमक्ष्यका प्रतिग्रह-संग्रह भी नहीं 
होता ) ऐसी भूति है। इसका सब अदनोय ( भक्षणीय ) होता ही है, ऐसा अथं है। क्या यह 
स्वात्त भक्षणकी अनुज्ञा शम आदिके समान विद्याके अङ्खरूपसे विघानकी जाती है अथवा विद्याकी 
स्तुतिके लिए इसका संकीतंन छिया जाता है। इसप्रकार संशय होनेपर पूवपक्षी--विधि है, ऐसा 
प्राप्त होता है, क्योंकि विशेषप्रवृत्ति करनेवाळा उपदेश होता है, शत) प्राणविद्याके संनिधानसे 
चिद्याके अङ्गरूपसे इस नियमनिवृत्तिका उपदेश किया जाता है। परन्तु ऐसा होनेपर भक्ष्य और 
अभक्ष्यका विभाग करने वाले शास्त्रका व्याघात होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि सामान्य और विशेष 
सावधे बाघ उपपन्न होगा। जैसे यावत्‌ प्राणिहिसाप्रतिषेधक शास्त्रका पणुहिसाबोधफ विधिसे 
बाघ होता है, भोर जैसे “न कान्चन०' ( किसी स्त्रीका परित्याग नहीं करना चाहिए यह ब्रत है ) इस 
वामदेव्यविद्या विषयक सवंस्त्री अपरित्याग वचनसे उस सामान्य विषयक गम्य ओर अगम्य 
विभाग शास्त्रका बाघ होता है । इसप्रकार इस प्राणविद्या विषयक सर्वान्न भक्षण वचनसे सक्ष्य 
सत्यानन्दी दीपिका 

& सिद्धान्ती--'नेदम? इत्यादिसे सुत्रसे बाहर ही सिद्धान्त कहते हैं । यद्यपि यस्य पणमयी 
जुहूभंवति' यहाँ आगत्या विधिकी कल्पना की गई है, तो भी यहाँ प्रकरणमें काल्पनिकी विधिकी भी 
कल्पना नहों की जा सकती, क्‍योंकि ऐसा कोई विधायक शब्द नहीं दै । विरोध होनेपर विशेष विधिसे 
सामान्य विधिका बाघ होता है, परन्तु काल्पनिक विधिसे बाघ नहीं होता । इसलिए 'एवंविदि०' 
इत्यादि प्राणविद्याकी प्रशंसाके लिए अथंवाद है विधि नहीं । पुवपक्षमें मक्ष्यामक्ष्य नियमका त्यागकर 


सर्वान्न मक्षणको अनुज्ञा विद्याके अङ्गरूपसे विधि है, सिद्धान्तमें सर्वान्नगक्षणकी अनुज्ञा प्राणविद्याकी 
स्तुतिके छिए है ॥ २८ ॥ 
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सर्वाज्ञाजुशानं विघीयत इति । न छात्र विघायकः शब्द उपलभ्यते, 'न ह वा एवंविदि किंच- 

नानन्नं मवति' (छा०५।२।१) इति वर्तमानापदेशात्‌। चचासत्यामपि विधिप्रतीतो प्रवृत्तिवि- 

शेषकरत्वलोभेनेव विधिरभ्युपगन्तुं राक्यते। अपि च इचादिमर्यादं प्राणस्यान्न मित्युक्त्वे- 

दुच्यते 'तेवंनिदः किंचिदनन्नं सवति’ इति। नच इवादिमर्यादमन्नं मानुषेण देहेनोपभोकतुं 
शाक्यते। शक्यते तु प्राणस्यान्नमिदं सर्वमिति विचिन्तयितुम्‌। तस्मात्प्राणान्नविश्ञानप्रः 
दांसार्था$्यमर्थवादो न सर्वान्नालुज्ञानविधिः । तद्वशं यति 'सर्वाज्ञानुमतिश्र प्राणात्यये’ इति । 

पत दुक्तं अबति-प्राणात्यय एव हि परस्यामापदि सर्वमन्नमदनीयत्वेनाभ्युचुक्षायते, तद्शे- 
नात्‌ । तथा हि-श्रुतिश्चाकायणस्यषंः कष्टायामवस्थायामभक्ष्यमक्षणे प्रवृत्ति दर्शयति-- 

'मटचीहतेपु ङुरुषु' (छा० १।१०।१) इत्यर्मिन्त्राह्मणे । चाक्रायणः किलर्षिरापद्गत इभ्येन 

सामिखादितान्कुदमाषांश्चखाद्‌। अनुपानं तु तदीयमुच्छिएदोषात्रत्याचचक्षे। कारणं. 
च्ात्ञोवाच “न चा भजीविप्यमिमानखादन्‌ (छा० १।१०।४) इति, 'कामो म उदपानम्‌ ( छा० १। 

१०।४) इतिच । पुनश्चोत्तरेद्य स्तानेष स्वपरोच्छिष्टान्परयुषितान्कुल्माषान्भक्षयांवभूचेति । 

तदेतदुच्छिष्टोच्छिएपर्युषितभक्षणं द्शायन्त्याः श्र॒तेराशयातिशयो लक्ष्यते-प्राणात्ययप्रः 

खङ्गे प्राणसंघारणायामश्वमपि भक्षयितव्यमिति । स्वस्थाचस्थायां तु तन्न कर्तव्यं विद्या- 

बतापीत्यज्ुपानभ्रत्याख्यानादूगम्यते। तस्मादर्थंवादो 'न ह वा एवंविदि’ ( छा० ५।२।१ ) 

इत्येवमादिः ॥ २८॥ 

अबाधाच्च ॥ २९॥ 

पदच्छेद्‌--अवाधात्‌, च । 
और अभक्ष्य विभाग शास्त्र बाधित होना चाहिए । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है-- 
यह सर्वान्न अनुज्ञाकी विधि नहीं को जाती, कारण कि यहाँ विधायक शब्द उपलब्ध नहीं होता, 


क्योंकि “न ह वा०' ( प्राणोपासकके लिए कुछ मो अनन्न-अमक्ष्य नहों है ) इसप्रकार वतंमानका 
उपदेश है । और यहाँ विधिकी प्रतीति न होनेपर भी प्रवृत्ति विशेषकरत्वके लोससे विधि स्वीकार | 


[| 
| नहीं को जा सकती । और श्वान आदि पर्यन्त प्राणका अन्न दै ऐसा कहकर '“नेवंविदः०” ( ऐसा 
| जाननेव!ले प्राणोपासकका कुछ अमक्ष्य नहीं होता ) इसप्रकार कहा है। शवान आदि पयंन्त अन्नका 
| सनुष्य देहसे उपभोग नहीं किया जा सकता । परन्तु यह सब प्राणका अन्न है ऐसा चिन्तन-ध्यान 
किया जा सकता है। इसलिए प्राणान्नविज्ञानककी भ्रशंसाके लिए यह अथंवाद है किन्तु सर्वान्न 
| भक्षणकी अनुज्ञा विधि नहीं है। उसे 'सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये” इस.सुत्रसे दिखलाते हैं। तात्पयं 
। यह है--प्राणनाश होनेपर ही महती आपत्तिमें सर्वान्न मक्षणीयरूपसे अतुज्ञा दी जाती है, क्योंकि 
उसका श्रुतिमें दशन है । जैसे कि 'मटचीहतेपु ङुरुषु' ( शलमोंसे करुदेशके खेतस्थ अन्नोंका नाश 
` होनेपर ) इस ब्राह्मणमें श्रुति चाक्रायण ऋषिकी कष्ट झवस्थामें अमक्ष्य मक्षणमें प्रवृत्ति दिखलाती है । 
| इतिवृत्त ऐसा है कि आपद्‌ ग्रस्व चाक्रायण ऋषिने हृस्तियालकके अधंभुक्त उड़द खाये, अनन्तर 
| जळपानका उच्छिष्ट दोषसे निषेध किया और उसमें कारण कहा--'न वा अज्ीविष्यमिमानखादुन्‌' 
। ( इन उड्दोंको खाये विना तो मैं जीवित नहीं रह सकता था ) और ( जलपान तो मुझे यथेच्छ 
| मात्रमें मिलता है ) और पुनः दूशरे दिन उसने अपने ओर झन्यके उच्छिश तथा वासो उड़द खाये । 
। इस उच्छिष्टोच्छिष्ट-परोच्छिड, स्वोच्छि और वासीका मक्षण दिखलाती हुई श्र तिका बाययातिश्चय 
लक्षित होता है कि प्राणनाशके प्रसंग होनेपर प्राण संघारणकै लिए बामक्ष्य भी मक्षणके योग्य दै । 


| स्वस्थ अवस्थामें विठ्ठानुको मो ऐसा नहों करना चाहिए, क्योंकि ऐसा जलपानके प्रतिषेवसे अवगत 
होता है । इसलिए “न ह वा एबंबिदि०' इत्यादि अर्थवाद है ॥ २८ ॥ 
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सुन्नाथ--मक्ष्य और अमक्ष्य विमाग शास्त्रका अबाघ होनेसे मी 'न ह वा एवंविदि' इत्यादि 
शास्त्र अथवादमात्र है । 
एवं च सत्याह(रशुद्धों सत्त्वशुद्धिरित्येवमादि भ्रक्ष्याभक्ष्यविभागशास्त्रमवाधित॑ 
भविष्यति ॥ २९ ॥ हि | 
आपि च स्मयते ॥ ३० ॥ 
पएदच्छेदू--अपि, च, स्मयंते । 
सूचाथे--( अपि च ) और “जीवितात्ययमापन्नो” इत्यादि स्मृति भी आपत्ति कालमें विद्वान्‌ 
और अविद्वानुके लिए सर्वान्न मक्ष णका प्रतिपादन करती है । 
अपि चापदि सर्वान्नभक्षणमपि स्मर्यते विदुषो5विदुबश्मा विदोषेण-जीवितात्ययमा- 
पन्नो योऽन्नमत्ति यतस्ततः । छिप्यते न स पापेन पद्मपत्रसिवास्भसा' इति । तथा “मद्य नित्यं 
ब्राह्मणः, “सुरापस्य ब्राह्मणस्योष्णासासिंचेयु:', “खुरापाः कृसयो भवस्त्यभक्ष्यमक्षणात' इति च 
स्मयते वजेनमन्नस्य ॥ ३० ॥ 
शब्दथातोञ्कामकारे ॥३१॥ 
पदच्छेदू--शब्द!, च, अतः, माकामकारे । 
सूजाथे--( अकामकारे ) स्वेच्छा प्राप्त प्रवृत्तिके निराकरणमें हो ( शब्द: ) ‘तस्माद्ब्राह्मणः 
इत्यादि श्रुति है, ( अतः ) अतएव प्राणविद्के लिए सर्वान्च मक्षणकी अनुज्ञा अर्थवादमात्र है। 
शाव्दश्चानन्तस्य प्रतिषेधकः कामकारनिवुत्तिप्रयोजनः काठकानां संहितायां श्रयते- 
“तस्माद्ब्राह्मणः सुरां न पिबेत्‌’ इति सोऽपि “न ह वा एवंविदि’ ( छा० ५।२।१ ) इत्यस्याथेवाद- 
त्वादुपपन्नतरो भवति । तस्मादेवंजातीयका अथवादा न विधय इति ॥ ३१॥ 
( ८ आश्रमकर्माधिकरणम्‌ । सु० ३२-३५ ) 
बिहितत्वाच्चाश्रमकर्षापि ॥ ३२ ॥ 
पदच्छेद विहितत्वात्‌, च, आश्रमकर्म, अपि । 
सूत्नाथ--तु ञव्दा्थंक च शब्द पूवं क्षकी निवृत्तिके लिए है, ( अपि ) आश्रममात्र निष्ठ 


[ ऐसा होनेपर-स्वस्थ अवस्थामें मक्ष्य ओर अमक्ष्यका भेद होनेपर 'अहारशुद्धौ सस्वझुद्धिः 
आहारके शुद्ध होनेपर सत्व-अन्तःकरणकी शुद्धि होतो है? इत्यादि सक्ष्य, अमक्ष्य विभाग शास्त्र 
अबाधित होगा ॥ २९ ॥ 

क दोर आपत्तिकासमें विद्वान्‌ ओर अविद्वान्‌ दोनोंके लिए समानरूपसे सर्वान्न मक्षणकी 
रज व्ययमापद्वो० ( जीवन नाशको प्राप्त होनेवाला पुरुष जहाँ तहांसे जो कुछ न्न खाता है, 
वह्‌ डर एकी मक्षण द्वारा उत्पन्न पापसे उस प्रकार लिप्त नहीं होता जैसे जलसे कमलपत्र लिप्त-गीला 
ठल हाता ) ऐसी स्मृति है । इसी प्रकार “मयं निस्यं ब्राह्मणः? ( ब्राह्मण नित्य सुराका त्याग करे ) 
क यव ( सुरा पान करनेवाले ब्राह्मणके कण्ठमें अतितप्त सुरा डालनो चाहिए ) “सुरापा ०' 
1 मक्षण करनेसे सुरा पान करनेवाले कृमि होते हुँ ) इस प्रकार अमक्ष्य अन्नका स्मृतिमें 

प्रतिषेध किया गया है ॥ ३० ॥ | 

यथेच्छ प्रवृत्तिकी निवृत्ति प्रयोजनवाळी अमक्ष्य प्रतिषे 
र व य प्रतिषेवक “तस्माद्ब्राह्मणः? ( उससे ब्राह्मणको 
॥ न इत्यादि श्रुति काठकोंकी संहितामें सुनी जाती है । 'न बा एवंविदि०' 
उपपन्नतर ? 

आ र होती है ) इसलिए इस प्रकारके श्रृति वाक्य अथाद हैं, विधि 
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अमुमुक्षुको मी ( आश्रमकर्म ) नित्य कमं करने चाहिए, ( विहितत्वात्‌ ) क्योंकि 'यावज्जोवम्‌' इत्यादि 
शास्त्रसे विहित हैं । | 

88 'सर्वापेक्षा च' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२६ ) इत्यत्राश्रमकर्मणां विद्यासाघनत्वमवधारि- 
तम्‌, इदानों तु किमसुसुक्षोरप्याश्रममात्रनिष्ठस्य विद्यामकामयमातस्य तान्यलुष्टे यान्यु- 
ताहो नेति चिन्त्यते । तंत्र तमेतं वेदाजुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषरिति' ( बह ४।४।२२ ) इत्या- 
दिना आश्रमकर्मणां विद्याखाधनत्वेन विहितस्वाद्वियामनिच्छतः फलान्तर कामयमानस्य 
नित्यान्यनदुछेयानि । अथ तस्याप्यघुष्ठेयानि न तह षां विद्यास'थनत्वं नित्यानित्यखंयोग- 
विरोधादिति । अस्यां प्राप्ती पडति--आश्रममात्रनिष्ठस्याप्यसुमुक्षोः कतंव्यान्येब नित्यानि 
कर्माणि, यावञ्जीवसग्निहोत्रै जुहोति’ इत्यादिना विहितत्वात्‌ । नहि वचनस्यातिमारो नाम 
कञ्मिद्ति ॥ ३९ ॥ ा 

अथ यदुक्त प--नैवं सति विद्यासाधनत्वमेषां स्यादिति, अत उत्तरं पठति 

सहकारित्वेन च ॥ २३॥ 
पद्च्छेदू--सहकारित्वेतन, च । 
आशे -ओर विद्याकी उत्पतिमें सहकारिरूपसे यज्ञ आदि कमं अनुष्टेय हैं, क्योंकि “तमेतं 

वेदानुवचनेन' इत्यादि श्रुतिसे विहित हैं । ई 

७ विद्यासहकारीणि चैतानि स्युर्विहितत्वादेव “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदि- 


म्सर्वापेक्षा च? इस सुत्रमें आश्रमकमं विद्याके प्रति द द ज ज दरानं सिदा प्रति सावमहपसे निश्चित किये गये हे । अत निश्चित किये गये हूँ । अब 
आश्रममात्रनिष्ठ विद्याकी कामना न करनेवाले अमुभुक्षुको वे आश्रमकमं अनुष्ठेय हैं अथवा नहीं ? 
यह विचार किया जाता है ? पूर्वेपक्षी--ऐंवा सन्देह होतेपर “तमेतं वेदानुवचनेन०' ( उस उपतिषद्‌ 
गम्य पुरुषको ब्राह्मण वेदके नित्य स्वाध्यायसे जातनेकी इच्छा करें ) इत्यादि ्रुतिसे आश्रमकमं विद्याके 
साधनरूपसे विहित हैं, अतः विद्याकी इच्छां न करनेवाले और अन्य फलकी कामना करनेवालेको 
नित्यकमं अनुष्टेय नहीं है । यदि उसके लिए मी नित्यकमं अनुष्ठेथ हों तो वे विद्याके साधन नहीं होंगे, 


क्योंकि नित्य और अनिस्यके संयोगका विरोध है । सिद्वान्ती-इसके प्राप्त होनेपर कहते हैँ-आश्रम- , 


मात्रनिष्ठ अमुमुक्षुको मी निल्यकमं कतंव्य ही हैं, क्योंकि 'यावज्जीवम ग्निहोत्र जद्दोति! ( जीवन पयंन्त 
अग्निहोत्र होम करे ) इत्यादिसे विहित हैं, कारण कि वचनपर कोई अतिमार नहीं होता ॥ ३२ ॥ 
जो यह कहा गया है कि यदि आश्रम कमं कुपु मी नित्यानुष्ठे हैं, तो यज्ञ आदि 
चिद्याके साधन नहीं होंगे ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
सिद्धान्ती-ये कमं विद्याके सहकारी होने चाहिए, क्योंकि “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि 
श्रुतिसे विहित हैं । यह'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरथवत इस सूत्रमें कहा गया है। और *आश्रमकरम' 
सत्यानन्दी-दीपिका 


/ सिदान्ती--संयोगपृथकरवन्यायसे यह दोष नहीं है, क्योंकि “खादिरो यूपो मवति’ “खादिरं 
वीर्यकामस्य यूपं कुर्वीत' इत्यादि स्यलोमे बचनभेदसे नित्यत्व और काम्यत्व स्वीकृत हैं, वसे ही 


प्रकरणमें भी श्रुतिभेदसे दोनों प्रकारसे यज्ञादिका एक साथ सम्बन्ध अमीष्ट है, क्योंकि वचनको व्यवस्था 
करनेमें कुछ मार नहीं होता है । पूव॑वक्षमें यज्ञादि भरुत्ति विद्याकी स्तुतिपरक है ओर सिद्वान्तमें उसका 


उमयथा अनुष्ठान है ॥ ३२ ॥ क्स: 
७ 'दर्शपर्णमासाभ्यां स्वगेकामो यजेत' इस श्रुतिसे दशंपूर्णभास याग विहित है, अतः उसे 


स्वगंफल सिडिके लिए प्रयाज आदिकी अपेक्षा होती दै । किन्तु 'मोक्षकासो विद्यामाप्लुयाद! इस 
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हति । न चेदं विद्यासहकारित्ववचनमाश्रमकर्मणां प्रयाजादिवद्विद्याफलविषयं मन्तव्यम्‌, 
अविधिळक्षणत्वाद्वियायाः, असाध्यत्वाच्च विद्याफलस्य । विधिलक्षणं हि साधन द्रापूरण 
मासादि स्वगफलसिषाघयिषया सहकारिसाधनान्तरमपेक्षते, चेवं विद्या । तथा चोक्तम्‌- 
'अत एव चाग्नीन्धनाचनपेक्षा' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२५) इति । तस्मादुत्पत्तिलाचनत्व एवेषां 
सहकारित्ववाचोयुक्तिः। न चात्र नित्यानित्यसंयोगचिरोध आदइाङ्गथः, कर्माभिदेऽपि 
संयोगमेदात्‌ । नित्यो ह्येकः संयोगो यावज्जीवादिवाक्यकल्पितो न तस्य विद्याफलत्वम्‌। 
अनित्यस्त्वपरः संयोगः “तमेतं वेदानुवचनेन’ ( बृह ४।४।२२ ) इत्यादि वाक्यकरिपितर्तस्य 
विद्याफळत्वम्‌। यथैकस्यापि खादिरित्वस्य नित्येन संयोगेन क्रत्वर्थत्वमनित्येन संयोगेन 
पुरुषार्थत्वं तद्वत्‌ ॥ ३३ ॥ 

पट ` ` सर्वथापि त एवोभयलिङ्गात्‌ ॥ ३४ ॥ 

पद्च्छेदू--सर्वथा, अपि, ते, एव, उभयलिज्धात्‌ । 

सून्नाथ--( ते एव ) यज्ञादि कमं, ( सर्वेथापि ) आश्रमत्वपक्षमें और विद्यासहकारित्त्व पक्षमें 


दोनों प्रकारसे शनुष्ठेप हो हैं, ( उमयलिङ्गात्‌ ) क्योंकि “यज्ञेन विविदिषन्ति' और "अनाश्रितः कमं- 
फलम्‌ इत्यादि श्रुति ओर स्मृति दोनों लिङ्ग हुँ 


& सवेथाप्याश्चमकमंत्वपक्षे विद्यासहकारित्वपक्षे च त एवाग्निहोत्रादयो चर्मा अनु 
छेया:। त एवेत्यवघारयन्नाचायः कि निवर्तयति? कर्ममेदशङ्कामिति ब्रमः । यथा कुण्डपा- 
यिनामयने 'मासमग्निहोत्रे जुहृति' इत्यत्र नित्याद्ग्निदोत्रात्कर्मान्तरमुपद्स्यिते,नेवमिह कर्म 
भेदोऽस्तीत्यथः। कुतः? उप्रवलिज्ञात्‌, भ्रुतिलिज्ञात्स्पुतिलिज्ञच । श्च॒तिलिङ्गं ताचत्‌- तमेतं 
विद्याके सहकारी हे' यह वचन प्रयाज आदिके समान विद्याफल विषयक है, ऐसा नहीं मानना 

चाहिए, क्योंकि विद्या विधिरूप नहीं है ओर विद्याका फळ असाध्य है । जैसे विधिप दशंपूणमास 
आदि साधन स्वग॑रूप फळसिद्ध करनेकी इच्छासे अन्य सहकारी सबानकी अपेक्षा करता है; वसे विद्या 
नहीं करती । उसीप्रकार "अतएव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षा' इस सूत्रमे कहा गया है। इसलिए विद्याकी 
उत्पत्ति साधनत्वमें ही इन कर्मोके सहकारीत्व वचनकी उपपत्ति होती है । और यहाँ नित्यानित्य संयोगके 
विरोधको भी आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि कमंके एक होनेपर भी संयोगभेद है । यावज्ञी- 
वादि वाक्यसे कल्पित एक संयोग (विधि) नित्य है, उसका फल विद्या नहीं है । और 'तमेतं वेदानुवच- 
नेन' इत्यादि वाक्यसे कल्पित दूसरा संयोग (विधि) अनित्य है उसका फल विद्या है । जैसे एक खादिर- 
में भी नित्यसंयोगसे क्रत्वथंत्व और अनित्यसं योगधे पुरुषाथंत्व दै, वेसे हो यहाँ मी समझना चाहिए ॥३३॥ 
सवंथा-नित्यत्व ओर काम्थत्व-आश्रम कमंत्व पक्षमें और विद्यासहृकारिकव पक्षमें वे अग्निहोत्र 

आदि कमं अनुष्ठेय ही हें। “त एव-वे ही” इसप्रकार अवधारण करते हुए आचायं किसकी निवृत्ति 
करते हैं? कर्मभेदकी शङ्का निवृत्त करते हैं, ऐसा हम कहते हैं। जैसे कुण्डपायियोके अयनमें 
मासमग्निदोत्रं”' ( वे एक मास पयंन्त अग्निहोत्र होम करें ) इसमें नित्य अग्निहोत्रसे अन्य कर्मका 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रकार विद्याकी विधि नहीं है । और समान बलवाली 'यावज्जीच' और 'तमेतं' इन दोनों श्रतियोंसे 
. विनियोग परथक्त्व-संयोग ( विधि ) भेद है, अत: विरोध नहीं है । 


& अपनी घमपलीके साथ सम्भोग पर्यन्त गर्माधान आदि चौदहां, महायज्ञ पाँच, सोमस्थ 
सात, हविःसंस्थ साठ, पाक संस्थ सात, मोजन रहित संहिताका अध्ययन, प्रायण, कमं, जप, धरीरसे 
उत्क्रमण, देहिक मस्ममय, अस्थि संचय और श्राद्ध इसप्रकार अड़तालीस संस्कारको प्रसिद्धि है, वह मी 
शुद्धिर्प संस्कार द्वारा ज्ञानाथंक स्मृतिमें हैं। अतः कर्मोके अभेदका अवधारण उचित ही है ॥ ३४॥ 


अधि० ९ सु० ३५-३६ ] आषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ७७५ 


वेदाजुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति’ ( दृह० ४।४।२२ ) इति सिद्धवडुत्पन्नरूपाण्येव यज्ञादीनि 
विविदिषायां विनियुङ्क्ते, नतु जुढतीत्याद्विदपूवंमेषां रूपसुत्पादयतीति । स्सृतिलिङ्ग 
अफि-'अनाश्रितः कमेफलं कायं कमं करोति य? ( गी० १।१ ) इति । विज्ञातकर्तव्यताकमेव 
म॑ चिद्योत्पत््यर्थं दशंयति। 'यस्येतेऽष्टाचस्वारिशत्संस्काराः' इत्याद्या च संस्कारत्व 
प्रसिद्विर्वे दिकेषु कमंछु तत्खंस्कृतस्य विद्योत्पत्तिमभिप्रेत्य स्मृतौ भवति। तस्मात्साध्विदमः 
भेदावधारणम्‌ ॥ ३३॥ 
अनभिमवं च द्यति ॥ ३५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अनभिमवम्‌, च, दशयति । 
सूना्थ--( च ) ओर भी, ( अनमिमवम्‌ ) ब्रह्मुंचयं आदि साधान सम्पन्न पुरुषका राग- 
द्वेष आदि क्लेशोंसे अभिमव नहीं होता, ( दशयति ) 'एष ह्यात्मा” इत्यादि श्रति दिखलाती है । 
सहकारित्वस्यैवैत दुपोद्दळकं लिङ्गद्शनमनभिभवं च दशयति श्रतित्नह्मचर्यादिसा- 
घनसंपन्नस्य रागादिभिः कळेशोः (एप ह्यात्मा न नयति यं ब्रह्मचयं णानुविन्दते' (छा० ८।५।३) इत्या- 
दिना । तस्मायश्चादीत्या्रमकर्माणि च भवन्ति विद्यासद्दकारीणि चेति निश्चितम्‌ ॥ ३५॥ 
अन्तरा चापि तु तद्दष्ट; ॥ २४ ॥ 
पद्च्छेद्‌- अन्तरा, च, अपि, तु, तद्दष्टेः । 
सूजा्थ--(तु) पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए दै, (अन्तरा) आश्रम रहित पुरुषोंका ( अपि ) भी 
बरह्मविद्यामें अधिकार है, ( तद॒दृष्टे! ) क्योंकि रेवव आदिकी श्रुति उपलब्ध होती है । 
विघुरादीनां द्रव्यादिसंपद्रहिताबां चान्यतमाञ्चमप्रतिपत्तिहीनानामन्तराळचतिंनां 
कि विद्यायामधिकारोऽस्ति किंवा नास्तीति संशये, नास्तीति तावत्प्राप्तम्‌, आश्रमकमंणां 
विद्याहेतुत्वावधारणादाश्रमकर्मासंभवाच्ेतेषामिति । एवं प्राप्त इदमाइ-अन्तरा चापि तु' 
अनाश्रमित्वेन वर्तमानोऽपि विद्यायामधिक्रियते। कुतः ? तद्दष्टेः । रैकवाचक्नवीप्रद 
उपदेश किया जाता है, वेसे यहाँ कमंभेद नहीं-है, ऐसा अथ है । किससे? उसयलिङ्गसे-धति- 
लिङ्गसे ओर स्मृतिरिङ्गसे । “तमेतं वेदानुवचनेन०' ( ब्राह्मण इस उपनिषद्गम्य पुरुषको वेदके 
नित्य स्वाघ्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) यह श्र तिलिङ्ग सिद्धवत्‌ उत्पन्तरूपवारे यज्ञ भादिका विवि- 
दिषामें विनयोग करता है और 'जुह्वति' इत्यादिके समान इन यज्ञ आदिके अपुवंखूपका उत्पादन 
नहीं करता । इसप्रकार 'अनाश्रितः कमंफलं०' ( जो पुरुष कमंके फलको न चाहता हुआ करने योग्य 
कमे करता है ) यह स्मृतिलिङ्ग भो विज्ञात कतंव्यतावारे कमको विद्याकी उत्पत्तिक लिए दिखलाता 
है । 'जिसके ये अडतालीस संस्कार होते हैं” इत्यादि वेदिक कर्मोमें संस्कारत्व प्रसिद्धि उनसे संस्कृत 
पुरुषकी विद्याकी उत्पत्तिको अभिप्र त कर स्मृतिमें है । इसलिए यह अभेदका ब्वघारण उचित है ।३४। 
[ आश्रमकमं विद्याके ] सहकारी हैं इसका ही समथंक यह छिङ्गदशंन दै “एष झात्मा० 


 ( जिसे साधक ब्रह्मचयंसे प्राप्त होता है वह यह आसमा नष्ट नहीं होता ) इत्यादिसे श्रुति ब्रह्मचयं 


आदि साधन सम्पन्न परुषका राग आदि क्लेद्योसे अनभिमव दिखलाती है। इससे यज्ञ आदि आश्रम 
कमं हैं और विद्याके सहकारी भी हैं, ऐसा निश्चित होता है ॥ ३५ ॥ 

विघुरादि, द्रव्य आदि संपत्ये रहित किसो एक आश्रमकी भ्रांिसे हीन मध्यवर्ती प्रुषोंकां 
क्या विद्यामें अधिकार है अथवा नहीं है? ऐसा संशय होनेपर, पूवेपक्षी--उनका विद्यामे अधिकार 
नहीं है ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि आश्रमकमे विद्याके हेतुरूपसे निदिचित हैं ओर उन पुरुषोंमें आश्रम 
कर्मोका संभव मो नहीं है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त दोनेपर यह कहते हैं-“अन्तरा चापि तु” अनाथसी 


७७६ त्रह्मखूत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० ३ पा०४ 


तीनामेवंभूतानामपि ब्रह्मचिरवश्रुत्युपलव्धेः ॥ ३६ ॥ 
| अपि च स्मर्यते ॥ ३७॥ 
पढ्च्छेद्‌-'अपि, च, स्मयते । 
सूत्रार्थ--ओर अनाश्रमी संवतं आदि मी महायोगिर्पसे इतिहासमें स्मरण किये जाते हैं । 
संचतंप्रसुतीनां च नग्तचर्यादियोगादनपेक्षिता्रमकर्मणामपि महायोगित्वं स्मर्यते 
इतिह।से ॥ ३७ ॥ 
नजु लिङ्गमिदं थुतिस्सतिदर्ानसुपन्यस्तं का चु खलु प्रासिरिति, साऽसिघीयते- 
विशेषाुग्रहश्च ॥ ३८ ॥ 
पदच्छेदू--विशेषानुग्रहः, च । 
सूज्ञाथे--ओऔर रैक्व आदि अनाश्रमियोंका जप आदि ज्ञानके हेतुभूत कमं विशेषोंसे विद्यामें 
अधिकार सुना जाता है । 
तेषामपि च विघुरादोनामविरुद्धेः पुरुषमात्रसंबन्धिभिर्ज पोपचासदेवताराणनादिभिधं - 
मैविरोषेरसुग्रहो विद्यायाः संभवति। तथा चस्सृतिः जप्येनेव तु संसिध्येद्घाहमणो बान्न संशयः। 
कुर्यादन्यच्च वा कुर्यान्मेन्नो ब्राह्मण उच्यते!) इत्यसंअवदाश्रमकर्मणोऽणि जप्ये5घिकार दशयति। 
जन्मान्तराचुष्ठितैरपि चा्रमकमभिः संभवत्येव विद्याया अञुग्रः । तथा च स्सृतिः-- 
"अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌? (गी० ६।४५ ) इति जन्मान्तरखसंचितानपि संस्कार- 
विशेषाननुग्रही तुन्विद्यायां दशयति । इष्टार्था च विद्या प्रतिषेधाभावमात्रेणाप्यर्थिनमधि- 
करोति अ्रवणादिणु । तस्माह्विचुरादीनामप्यधिञ्ारो न विरुध्यते ॥ ३८ ॥ 
अतर्त्विवरज्ज्यायो लिङ्गाच्च ॥ ३९ ॥ 
पद्च्छे दू-अतः, तु, इतरत्‌, ज्यायः, लिङ्गात्‌, च । 
सून्नाथ--(अठस्तु) अनाश्रमित्वकी अपेक्षासे तो ( इतरत्‌ ) आश्रमित्व (ज्यायः) श्रेष्ठ-शीत्र 
विद्याका साधन है, ( लिङ्गाच्च ) क्योंकि 'तेनेतिब्रह्मवित' इसप्रकार श्रुति और स्मृतिख्प लिङ्ग हँ । 
खूपसे वर्तमान पुरुष मी विद्यामें अधिकृत हूं । किससे ? इससे कि उनकी श्रुति देखी जाती हे-रैक्व, 
वाचक्नवी आदि इसभ्रकारके प्राणियोंमें भी ब्रह्मवित्त्व श्रुति उपलब्ध होती है ॥ ३६ ॥ 
नऱ्नचर्या आदि योगसे आश्रम कर्मोकी अपेक्षा नहों रखनेवाले संवत ल्लादिका भी महायोगि- 
खूपसे इतिहासमें स्मरण किया जाता है॥ ३७॥ 


परन्तु यहाँ यह लिङ्गरूप श्रुति क्षोर स्मृति दशन उपन्यस्त किया है, उसकी प्राप्ति-विधिवावय 
कोन है ? उसका अभिघान करते है-- क > 


उन विधुर आदिका भी अनाश्रमियोके अविरुद्ध पुरुषमात्र सम्बन्धी जप, उपवास, देवाराधन 
आदि घमंविश्षेषोंये विद्यामें अधिकार संभव दै । इसोप्रकार 'जप्येनेच तु०” ( ब्राह्मण जपसे ही संसिद्ध 
हो जाता है, इसमें सन्देह नहीं । वह अन्य कमं करे अथवा न करे दयावात ब्राह्मण कहा जाता है) 
यह स्मृति जिसमें आश्रमकर्मका संभव नहीं दै उनका भी जपमें अधिकार दिखलाती है । जन्मान्तरमें 
अनुष्ठित आश्रम कर्मोंसे भी विद्यामें अधिकार संभव ही है। इसीप्रकार 'अनेकजन्म०' ( अनेक 
जन्मके संस्कारके उपचयसे संसिद्ध होकर शुद्ध अन्त;करणवाला होकर पुरुष सम्यग्दशंनसे मोक्ष को 
श्छ होता है ) यहद स्मृतिवचन जन्मान्तरोमें संचित और अनुग्रह करनेवाले संस्कार विशेषोंकों भी 
विद्यामें दिखठाता है। हृष्ट फळवाली विद्या प्रतिषेषके अमावमात्रसे भी विद्यार्थीको श्रवण आदिमें 
अधिकृत करती है । इसलिए विधुर आदिका मी विद्यामें अधिकार विरुद्ध नहीं है ॥ ३८ ॥ 


आ 
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४ अतस्त्वन्तरालवर्तित्वादितरदाश्रमवतित्वं ज्यायो विद्यासाघनम, श्रुतिस्मृति- 
संदृष्टत्वात्‌ , श्रुतिलिङ्गाच्च 'तेनेति म्रह्मविरपुण्यक्करैजसश्च' ( बृह० ४।४।९ ) इति, अनाश्रमी न 
तिष्ठेत दिनमेकमपि द्विजः । संवत्सरमनाश्रमी स्थित्वा कृच्छमेकं चरेत' इति च स्मृतिलिझ्ात्‌ ॥ 

( १० तद्भूताधिकरणम्‌ । सू० ४० ) 
तद्ध तस्य तु नातद्भावो जैमिनेरपि नियमातद्र्पाभाचेभ्यः ॥ ४०॥ 
पदछेच्द--तदभूतस्य, तु, न, अतद्भावः, जेमिनेः, अपि, नियमातद्गपामावे भ्यः । 

स्युञ्राथं-(तद्भूतस्य) उत्तमाश्रमको प्राप्त हुए पुरुषकी (अतद्भावः) उत्तमाश्रमसे च्युति (न) 
नहीं हो सकती, ( जेमिनेरपि) यह आचायं जेमिनिको मी सम्मत है, ( नियमातद्र पामावेम्यः ) 
क्योंकि नियम, अतद्रूप ओर अमाव ये कारण हैं। 

& सन्त्यूधर्वरेतस आश्रमा इति स्थापितम्‌ । तांस्तु प्राप्तस्य कथंचित्ततः प्रच्युतिः 
रस्ति चास्ति वेति संद्वायः । पूर्वकर्मर्वचुष्ठानचिकीर्षया वा रागादिवशेन वा प्रच्युतोऽपि 
स्याद्विरोपाआवादिति। एवं प्राप्तउच्यते-तद्भू तस्य तु प्रतिपन्नो्वरेतोभावस्य न कथंचिद्‌ 
प्यतद्भाचो न ततः प्रच्युतिः स्यात्‌। कुतः ? नियमातद्रपाभावेभ्यः। तथा हि~ अत्यन्तमात्मान- 
माचार्यकुळेऽवसादयन्‌' (छा० २।२३।१) इति “अरण्यमियादिति पदं ततो न पुनरेयादित्युपनिषत्‌' 
इति, 'आचार्येणाभ्यनुन्ञातश्चतुणमिकमाभ्रमम्‌। आ विसोक्षाच्छरीरस्य सोश्जुतिष्ठेधयाविधि' इति चेवं- 


MRT CESS पर्‍पमफ्म्न्फ्म्क्स्स्स 
परन्तु इससे अन्तरालवतित्व-अनाश्रमित्वसे अन्याश्रमवतित्व ( आश्रमित्व ) श्रेष्ठ विद्याका 


साधन है, क्योंकि श्रुति और स्मृतिमें ऐसा देखा जाता है। कारण कि “तेनेति ्रह्मवित्‌०' ( पुण्यकृत्‌- 
शुद्ध सत्त्व तेजास्वरूप ब्रह्मवेत्ता उस ज्ञानमागंसे जाता है-अह्मको प्राप्त होता है ) ऐसा श्रुतिलिज्ध है 
शोर "अनाश्रमी न तिष्ठेत०' ( द्विज एक दिन भी अनाधमी न रहे, एक वषंतक अनाश्रमी रहकर 
एक कृच्छु करना चाहिए ) ऐसा स्सृतिरिङ्ग भी है॥ ३९ ॥ 

ऊच्वरेता आश्रम हैं, ऐसा पहले सिद्ध किया जा चुका है । परन्तु उन आाश्रमोंको प्राप्त हुए 
पुरुषोंकी किसी कारणसे उन आश्रमोंसे च्युति होती है कि नहीं ? ऐसा संशय होता है। पूर्वेपक्षी- 
पूवे श्राश्नमविहित कर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छासे अथवा राग आदिके वद्यसे वह ऊष्बरेता प्रच्युत 
मी होगा, क्योंकि विशेषका अमाव है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-तद्भूतका-ऊच्वरेत- 
सावको प्राप्त हुए पुरुषका किसी प्रकार भी अतड्भाव-उस आश्रमसे प्रच्युति नहीं हो सकती । किससे ? 
इससे कि उसके लिए नियम, अतद्रप और अमाव हैं। जसे कि 'अत्यन्तमात्मानमा०' ( आचायं- 
कुलमें रहनेवाला ब्रह्मचारी जो आचाय कुळमें अपने शरीरको अत्यन्त क्षीण करता हुआ ) 'अरण्य- 
मियादिति०' (अरण्य-पारिद्राज्य प्राप्त करे यह पद-शास्त्र मागं है, उस पारिश्राज्यसे प्रच्युत म हो, यह 
उपनिषद्‌-रहस्य है) 'भाचाथेणाभ्यनुज्ञातः०' ( आचायंसे बनुज्ञा प्राप्तकर शरीर विमोक्षपयंन्त चारों 
आवमोर्मे एकका वह यथाविधि अनुष्ठान करे ) इस प्रकारका नियम प्रच्युतिका अभाव दिखलाता है । 


+ “तमेतं वेदाचुवचनेन०' इत्यादि श्रुति और “अनाश्रमी न तिष्ठेत' इत्यादि स्मृतिसे अनाश्रमी- 
की अपेक्षा आश्रमीको श्रेष्ठ कहा गया है, क्योंकि पुण्यकी वृद्धि होनेसे थीघ्न विद्याकी प्राप्ति होती है । 
और 'अनाश्रमी न तिष्ठेत' इत्यादि स्सृतिसे अनाश्रमीकी निन्दा भी की गई है॥ ३९॥ 

& जसे 'ब्रह्मचर्य समाप्य गृही भवेत्‌? इन आश्रमोंका आरोह इच्छा अधीन है, वेसै राग 
आदिसे अथवा पुर्वाश्रमके यज्ञ आदि कर्मोके अनुप्ठान करनेकी ६च्छासे संन्याससे वानप्रस्थ आदि 
हो सकता है तब वानप्रस्थादि आश्रममें किये गये कमं भी विद्याके हेतु हो सकते हैं, यह पुवपक्षका 

९८ 
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ज्ञातीयको नियमः प्रच्युत्यमावं दर्शयति। यथा च ब्रह्म व्य समाप्य शुही अवेत्‌' (जा० ४) 
'ब्ह्मचर्यादेव प्रचजेत्‌' (जा० ४) इति चैवमादीन्यारोहरूपाणि वचांस्युपलभ्यन्ते, नेचं प्रत्यच- 
रोहरूपाणि । न चैवमाचाराः शिष्टा विचन्ते । यत्तु-पूर्वकमंस्वचुष्ठानचिकीपेया प्रत्यव- 
रोहणमिति, तदसत्‌, 'श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्मार्स्वनुष्टितात्‌' (गी० ३।३।५) इति स्मरणात्‌ , 
न्यायाच्च । यो हि यं प्रति विधीयते स तस्य घमो न तु यो येन स्वचुष्ठातुं शाक्यते, चोद- 
नाळक्षणत्वाद्धमँस्य । न च रागादिवशात्मच्युतिः, नियमकशास्त्रस्य वळीयस्त्वात्‌। जेमिनेर- 
पीत्यपिशाब्देन ज्ैमिनिवादरायणयोरत्र संप्रतिपत्ति शास्ति प्रतिपत्तिदार्ल्याय ॥ ४०॥ 
( ११ अधिकाराधिकरणम्‌। सू० ४१-४२ ) 
न चाधिकारिकमपि एतनालुमानात्तदयोगात्‌ ॥ ४१॥ 
पद्च्छेद्‌-न, च, आधिकारिकस्‌, अपि, पतनानुमानात्‌, तदयोगात्‌ । ४ 
सूचार्थ--( आधिकारिकमपि ) अधिकार झास्त्रसे प्राप्त आधिकारिक प्रायरिचत्त नैष्ठिक ब्रह्म- 
चारीके लिए ( न ) नहीं है, (पतनानुमानात्‌ ) क्योंकि “आरूढो नंष्ठिकं घमंम्‌' इत्यादिसे पातित्य 
भृति अनुमापक स्मृति है, ( तदयोगात्‌ ) क्योंकि उस-प्रायदिचत्तका अयोग-असम्मव है। _ व 
छै यदि नैष्ठिको ब्रह्मचारी प्रमादादचकोयंत, किं तस्य 'बह्मचायवकीर्णी नेत्रं गदेस- 
माळभेत' इत्येतत्प्रायश्चित्तं स्यादुत नेति! नेत्युच्यते, यदप्यधिकारलक्षणे निर्णीतं-मायश्चि 
प्तम्‌ 'अवकीर्णिपश्ञश्न तद्ठदाधानस्याप्रा्कालत्वात्‌' (जै० सू० ६।८।२१) इति, तदपि न नैष्ठिकस्य 
और जैसे 'ब्रह्मचय समाप्य०' ( ब्रह्मचयं समाप्तकर गृहृस्थाअमी हो ) 'ब्रह्मचर्यादेव०' ( ब्रह्मचयंसे ही 
संन्यास ग्रहण करे ) इसभ्रकारके आरोहरूप वचन उपलब्ध होते हैं, वेसे प्रत्यवरोहरूप नहीं । ओर 
ऐसा आचारण करनेवाले शिष्ट नहीं है। और जो पूवं आश्रमकर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छाले 
प्रत्यवरोहण कहा है, वह ठीक नहीं है, क्योंकि 'श्रेयान्स्वधर्मो०' ( भळी-भाँति अनुष्ठान किये गये पर- 
घमंसै विगुण भी स्वकीय घमं अत्युत्तम है ) यह स्मृति है ओर न्याय भी दै। जो ही जिसके लिए 
विधान किया जाता है वह उसका घमं है, जिससे जो स्वयं अनुष्ठान किया जा सकता है वह उसका 
घमं नहीं है, क्योंकि धमं तो चोदनारूप-विधिरूप है। और राग आदि वद्य भी प्रच्युति नहों होती, 
कारण कि नियमशास्त्र बलवान्‌ है । 'जैमिनेरपि' ( जेमिनिकी मी ) इस 'अपि' शब्दसे इस विषयमें 
प्रतिपत्ति हढ करनेके लिए जेमिनि और बादरायणकी सम्प्रतिपत्तिका उपदेश करते हैं ॥ ४० ॥ 
यदि नैष्ठिक ब्रह्मचारी प्रमादसे ब्रह्मचयं ब्रतसे प्रच्युत हो तो उसका 'ब्रह्मचायंचकीणी०' (ब्रह्म- 
चयंसे भ्रष्ट हुए ब्रह्मचारीको नेऋत गदेमका आलभन करना चाहिए) यह प्रायश्चित्त होगा अथवा 
नहीं ? नहीं, ऐसा कहते हैं--अधिकारलक्षणमें 'अवकीणिपछ्ुश्च०' ( जैसे उपनयनकालमें लौकिक 
झग्निमें होम किया जाता है, वेसे ही अवकीणिपणुका मी लौकिक अग्निमें होम करना चाहिए, 
क्योंकि आधान धप्राप्तकार है) ऐसा जो प्रायदिचत्तका निणंय किया गया है, वह मो नैष्ठिक ब्रह्मचारीका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
फल दै । सिद्धान्तमें-ऊष्वरेताओंकी प्रच्युतिमें प्रमाणके न होनेसे आश्रमित्वमें श्रेष्ठता सिद्ध है। 
केवळ अपनी इच्छासे आश्रमोंका ग्रहण नहीं होता, किन्तु “ब्रह्मचर्यं समाप्य' इत्यादि नियामक 


शासत्रद्वारा सविधि आश्रमोंका ग्रहण होता है, अत! उक्त हेतुओंसे उध्बरेताओंकी अपने आश्रमसे 
च्युति नहीं होती ॥ ४० ॥ 


» स्त्रीप्रसंग करनेवाले नेष्ठिक ब्रह्मचारीको शास्त्रम अवकीर्णी कहा गया है। इस व्यभि- 


चारको उपपातक कहनेसे ओर स्मृतिमें पातित्यका कथन होनेसे संशय होता है कि प्र च्युतका प्रायरिचत्त 
होता है कि नहीं ? पृव॑पक्षमें प्रायर्चित्त नहीं होता, क्योंकि जेसे 'यज्ञोपवीतकालमें लौकिक अग्निमें होम 
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भवितुमर्हति। कि कारणम्‌ ? 'आरूढो नेष्ठिक धमं यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्त न पश्यामि 
येन झुद्धचेत्स आस्महा ॥' इत्यप्रतिसमाघेयपतनस्मरणाच्छिन्नशिरस इव प्रतिक्रियाचुपपत्तेः, 
उपकुर्वाणस्य तु तारकपतत्तस्मरणाभावादुपपद्यते तत्प्रायश्चित्तम्‌॥ ४१ ॥ 
उपपूर्वेसपि त्वेके भावमशनवत्तदुक्तम्‌ ॥ ४२॥ 

पद्च्छेद्‌--उपपूवम्‌, अपि, तु, एके, भावम्‌, अद्यनवत्‌, तदुक्तम्‌ । 

सूचार्थ--(अपि तु, एके) कई आचायं इसे (उपपूवंम्‌) उप उपसगंपूवेक उपपातक मानते हैं, 
( अद्यनवत्‌ ) जैसे उपकुर्वाण ब्रह्मचारी यदि मद्य-माँस खाए तो उसका व्रतोप ओर पुनः संस्कार 
होता है, वैसे प्रच्युत नैष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए भी प्रायश्चितका ( भावम्‌ ) विधान है । ( तदुक्तम्‌ ) 
इसका विचार पुवंमीमांसाके 'समा विप्रतिपत्तिः स्यात्‌’ इत्यादि सूत्रोमें किया गया है । 

क अपि त्वेक आचार्या उपपातकमेवैतदिति मन्यन्ते, यन्नैष्टिकस्य गुरुदारादिभ्यो5- 
न्थन्न ब्रह्मचर्यं चिज्ञीयेत, न तन्मदहापातकं भवति, गुरुनल्पादिषु मह्दापात्तकेष्वपरिगण- 
नात्‌ । तस्मादुपकुर्वाणबन्ने छठिकस्यापि प्रायश्चित्तस्य भावमिच्छन्ति, चरह्मचारित्वाविशेषा- 
दवकीर्णित्वाविशेषाच्च । अशनवत्‌ । यथा अर्मचारिणो मघुमांसाइाने व्रतलोपः पुनःसंस्का- 


रङ्चैचमिति । ये हि प्रायञ्चित्तस्याभावमिच्छन्ति तेषां न मूलमुपलभ्यते, ये तु भावमिच्छन्ति 


नहीं हो सकता । क्या कारण? 'आरूढो नेष्ठिक०' ( नेष्ठिक भममें आरढ होकर जो पुना 
उससे प्रच्युत होत है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायश्चित्त नहीं देखता हुँ ) इसप्रकार 
स्मृतिमें अप्रतिकायं पतन कहा गया है, अतः जैसे कटे हुए शिरका पुनः प्रतिसन्धान नहीं हो सकता, 
चेसे इस पतनका भी प्रतिकार नहीं हो सकता है । उपकुर्वाणके इसप्रकारकी पतनकी स्मृति न होनेसे 
उसका प्रायरिचित्त हो सकता है ॥ ४१ ॥ 

और दूसरे आचाय ऐसा मानते हैं कि जो नैष्ठिक ब्रह्मचारीका गुरुपत्नी आदिसे अन्यत्र 
ब्नह्मचये विशीण हो तो वह उपपातक ही है महापातक नहीं है, क्योंकि उसकी गुरुतल्प आदि महा- 
पातकोंमें गणना नहीं है । इसलिए उपकुर्वाणके समान नेष्ठिको भी प्रायरिचत्तके अस्तित्वकी इच्छा 
करते हैं, क्योंकि ब्रह्मचारित्व अविशेष है और अवकीणिउव अविरोष है अर्थात्‌ दोनों समानरूपसे . 
ब्रह्मचारी और अवकीणा हैँ । अशनके समान । जैवे मधु-मद्य और मांसके भक्षणसे ब्रह्मचारीके 
ब्रतलोप और पुनः संस्कार होते हैं, बैसे यहाँ पर भी समझना चाहिए । जो प्रायरिचित्तका अमाव 

सत्यानन्दी-दीपिका 

करना चाहिए, क्योंकि विवाहके समय जो विहित अग्निका आधान है वही अहवनीय अग्नि है, उपनयन 
कालमें उसका अभाव है, इससे लौकिक अग्निमें होमका विधान है, वैसे व्यभिचारी नेष्ठिक ब्रह्मचारी- 
को प्रायद्चित्त-पणु गदमंका अग्निमें होम करना चाहिए, क्योंकि उसको मी अविवाहित होनेसे 
झाहवनीयाग्नि अप्राप्त है, ऐसा मीमांसाशास्त्रके छठे अध्यायमें निर्णय किया गया है । यह जो 
प्रायस्चि्त लिखा गया है वह भी उपकुर्वाण ही के लिए है । परन्तु व्यमिचारी नैष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए 
प्रायद्चित्त नहों है ॥ ४१ ॥ 

& 'सिद्धान्ती-'उप' पद पूवंक पातक उपपातक कहा जाता है । “ब्रह्महत्या सुरापानं स्तेयं 
गुर्वङ्गनागसः । महन्ति पातकान्याहु संसर्गश्रापि तैः सह ॥” ( ब्रह्महत्या, सुरापान, सुवर्णकी चोरी, 
गुरुपत्नीसे सङ्गम थोर उनसे वर्षतक सङ्ग इनको महापातक कहते हैं ) यह स्मृति है, और स्मृतिको 
मूलभूत श्रुति भी दै-'स्तेनों हिरण्यस्य सुरां पिवंश्र गुरोस्तल्पसावसन्त्रह्महा चेते पतन्ति 'चरवारः 
पञ्जमश्राचरं स्तैरिति” ( छा० ५।१०।९ ) ( ब्राह्मणके सुबणेका चोर, मद्य पीनेवाळा, गुरुस्त्रीगामी, | 


७८० त्रहखूत्र-शाङ्रसाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


तेषां ्रह्मचार्यंचकीणीत्येतद विशेषणश्रचणं मूलम्‌ । तस्माद्धावो युक्ततरः। तदुत्तं प्रमाण- 
लक्षणे-'समा विप्रविपत्तिः स्यात्‌' (जै०सू०१।३।८) “शाखस्था वा तन्निमित्तत्वात्‌' (जै०सू० ११३।९) 
इति। प्रायश्चित्ताभावस्सरणं त्वेवं सति यत्नगौरवोत्पादनाथ मिति व्याख्यातव्यम्‌ एवं 
भिश्चुवैलानसयोरपि “वानप्रस्थो दीक्षामेदे इच्छू द्वादुशरात्रै चरित्वा महाकक्षं वर्धेयेत', भिक्षुर्चान- 
प्रस्थवस्सोमवछ्िवजं स्वश्ञाखसंस्कारश्र' इत्येवमादि प्रायश्चित्तस्मरणम जुस्मतव्यम्‌ ॥ ४२॥ 
( १९ बहिरधिकरणम्‌ रू ४३ ) 
बहिस्तूभयथापि स्मृतेराचाराच्च ॥ ४३॥ 


चाहते हैं उनके मतका मुळ प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । और जो प्रायश्चित्तका भाव चाहते हैं 
उनके मतमें ब्रह्मचारी अचकीणीं' यह अविशेष श्रुतिमुळ है । इसलिए प्रायदिचत्तका अस्तित्व युक्ततर 
है । वह 'समा विप्रतिपत्तिः स्यात? ( यवमयश्चरुः ) यहाँपर कुछ लोग यव शब्दका दीघं शूक 'जो' 
में प्रयोग करते हैं ओर कुछ 'त्रयंगु' देशविशेषमें प्रयोग करते हैं, तो किसका चर होना चाहिए । 
ऐसा सन्देह होनेपर वृद्ध प्रयोगके दोनों अर्थोमें समान होनेसे विकल्पसे तुल्य प्रतिपत्ति होगी, ऐसा 
प्रास होनेपर सिद्धान्त “शास्त्रीय प्रतिपत्ति ही अधिक बळवती होती है, क्योंकि धर्मविज्ञान शास्त्रनिमित्तक 


है! इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें कहा गया है । ऐसा होनेपर प्रायरिचत्तामाव प्रतिपादिक स्मृति तो 
[ नैष्ठिकमें ] यत्नगौरव उत्पादन करनेके लिए है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए । .इसभ्रकार “वान- 


प्रस्थो दीक्षामेदे०' ( वानप्रस्थत्रतका लोर होनेपर 'दिनत्रयमेकदारभोजनं दिनत्रयं रात्निसोजनं दिन- 
त्रयमयाचितं दिनत्रयसुपवासकरणस्‌' इसप्रकार बारह रात्रिक प्राजापत्यकर वहुत तृण और वृक्ष- 
वाले देशकी जलदान आदिसे वृद्धि करे) 'िक्षुर्वानप्रस्थवत्‌०' ( भिक्षु वानभ्रस्थके समान सोमलताको 
छोड़कर बहुत तृण झौर वृक्षवाळे देशकी जलदान आदिखे वृद्धि करे और स्वशास्त्र विहित संस्कार- 
घ्यान प्राणायाम आदि भी करे ) इत्यादि प्रायर्चित्त स्मृतिका भिक्षु और वानभ्रस्थमें भी अनुस्मरण 


करना चाहिए ॥ ४२ ॥ 

खत्यानन्दी-दीपिका 
ब्रह्महत्यारा ये चारों पतित होते हैं और पांचवां उनके साथ संसग करनेवाला भी ) ये महापातक 
हैं। अतः उपकुर्वाण ( समावतंनके अनन्तर गृहस्थाश्रममें प्रवेश करनेवाले ) ब्रह्माघारीके समान 
नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए भी भ्रायरिचत्त होना चाहिए, क्योंकि प्रायरिचित श्रृतिमूलक है । जैसे 'यव- 
सयश्चरु ' यहाँ यव शब्दका सन्देह होनेपर “यदान्या ओषघयोग्लायन्त्यथेते यवा मोद्मानास्तिष्ठन्ति' 


( जब अन्य ओषधियाँ सूखने छगती हैं तब ये यव मोदमान-हरे भारे रहते हैं ) इसप्रकार द्ास्त्रमूलक 
होनेसे दीघं शूक रूप अथमें यव शब्दका प्रयोग आदरणीय है, वेसे श्रतिमूळक प्रायद्चित्त मी भादर- 


णीय है । 'सबंपापप्रसक्तोऽपि ध्यायन्चिमिषसच्युतम्‌ । भूयस्तपस्वी भवति पडक्तिपावन एव च ॥' 
“उपपातकसंघेषु पातकेषु महत्सु च। प्रविश्य रजनीपादं ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌ ॥' (सवे पापोंसे प्रसक्त 
होनेवाला भी अच्युत भगवानुक्रा निमिष मात्र ध्यान करता हुआ पुनः तपस्वी और पंक्तिपावन हो 
जाता है । उपपातकोंके समुदायमें और महापातकोंमें रात्रिके चोथे प्रहरमें ब्रह्मका चिन्तन करे) और 
“अनोवाक्कायजान्दोषानज्ञानोस्यान्प्रमादृजान्‌। सर्चान्‌ दृहति योग़ाग्निस्तूळराश्चिमिवाऽनलः । नित्य 
सेव तु कुर्वीत प्राणायामांस्तु घोडशः । अपि भ्रुणहने मासात्पुनन्त्यहरहः छता: ॥' ( जैसे अन्ति 
तुळराशिको जलाकर मस्ममय कर देती है, वसे अज्ञानसै, प्रमादसे, मन-वाणी ओर शरोरसे हुए 
सब दोषोंको योगारिन जळा देती है । नित्य सोलह प्राणायाम करने चाहिए, एकमास तक प्रतिदिन 
किये यये प्राणायाम भ्रणहर्या करनेवाळेको भी पावन करते हैं इत्यादि वाक्योंका ग्रहण करना 


चाहिए । इसप्रकार उत्तम आश्रमसे प्रच्युत ऊष्वं रेताओंके लिए भी प्रायरिचित्तका विधान है। अत 
प्रायश्चित्तानन्वर उनका भी विद्यामें अधिकार है ॥ ४२ ॥ र ३ 


अधि० १३ सु० ४४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७८१ 


पद्च्छेद्‌- बहिः, तू, उभयथा, अपि, स्मृतेः, आचारात्‌, च । 

सूचाथ--( उमयथापि ) ऊध्वरेताकी अपने आश्रमसे प्रच्युति उपपातक हो चाहे महापातक 
दोनों प्रकारसे भी उसका शिष्टों द्वारा ( बहिस्तु ) बहिष्कार करना चाहिए, (स्मृतेराचाराच्च) क्योंकि 
'ब्रायदिचत्तं न पश्यामि' इत्यादि निन्दास्मृति ओर शिष्टाचार हें । 

# यद्युध्व रेतासां स्वाश्रमेभ्यः प्रच्यवनं महापातक यदि चोपपातकसुभयथापि 
दिएेस्ते वहिष्कर्तव्याः। “आरूढो नेष्ठिकं धर्म यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्तं न पञ्यामि येन 
शुध्येत्स आत्महा' इति, “आरूढपतितं विप्रं मण्डलाच्चविनिःसृतस्‌। शद्वद्ं कृमिदष्टं च स्पृष्ट्वा 
चान्द्रायणं चरेत? इति चेवमादिनिन्दातिशयस्सृतिभ्यः, शिष्टाचारात्च। नहि यज्ञाध्ययन- 


विवाहादीनि तैः सह'चरन्ति दिष्टाः ॥ ४३ ॥ 


( १३ स्वाम्यधिकरणम्‌ । रू० ४४-४६ ) 
स्वामिनः फलश्रतेरित्यात्रेयः ॥ ४४ ॥ 

पद्च्छेद--स्वामिनः, फलश्षुतेः, इति, झात्रेया । 

सूनचाथ--( स्वामिनः ) यजमान ही साङ्ग प्रधान उपासनाओंका कर्ता है, ( इति आत्रेय: ) 
ऐसा आत्रेय आचायंका मत है, ( फलश्रुतेः ) क्योंकि “वषति हास्मै' इत्यादि फलश्रुति है । 

® अज्ञेषूपासनेषु संशयः-किं तानि यजमानकर्माण्याहोस्विदत्विक्र्माणीति । 
कि तावत्पाप्तम ? यजमानकर्माणीति । कुतः ? फलश्रुतेः, फलं हि भ्रयते--वर्षति हास्मे 
वर्षयति ह य एतदेवं विद्वान्वृष्टौ पञ्चविधं सामोपास्ते’ ( छ० २।३।२ ) इत्यादि । तच्च स्वामि- 
गामि न्याय्यम्‌, तस्य साङ्गे प्रयोगे5चिळतत्वात्‌ः अघिङूताघिकारस्वाच्चेवंजातीयकस्य | 

यदि ऊध्वरेताओंका अपने आश्रमसे प्रच्युत होना महापातक हो अथवा यदि उपपातक हो 
दोनों प्रकारसे उनका शिष्टयुरषों द्वारा बहिष्कार करना चाहिए, क्योंकि 'आख्ढो नैष्ठिकं”” (जो 
नैष्ठिक धर्ममें आरूढ हो पुन। प्रच्युत होता है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायरिचित्त नही 
देखता हूँ ) और 'आरूढपतितं०' ( आश्रममें आरूढ हुए पतित विप्रको और मण्डलसे बहिष्कृत को, 
फाँसीसे स्वयं मरनेवाले ब्नाह्ममको ओर कृमियोंसे दष्ट ब्राह्मणको स्पर्श कर चान्द्रायण व्रत करे ) 
इत्यादि अतिशय निन्दा करनेवाली स्मृतियाँ हैं और शिष्टाचार भी है। इसलिए शिष्ट पुरुष उनके 
साथ यज्ञ, अध्ययन, विवाह आदि व्यवहार नहीं करते हैं ॥ ४३ ॥ 

मङ्गोंसे सम्बद्ध उपासनाओंमें संशय होता है कि क्या वे उपासनाएँ यजमानके कम हैं अथवा 
ऋत्वकके कमं हैं ? तब क्या प्राप्त होता है ! पूवंपक्षी--वे यजमातके कमं हैं, क्योंकि ऐसी फळभ्रृति 
है। “दर्पति हास्मे०? ( जो इसे इसप्रकार जाननेवाछा पुरुष वृष्टिमें पाँच प्रकारके सामकी उपासना 
करता है उसके लिए वर्षा होती है वह स्वयं भी मेघोंसे वर्षा करा लेता दै) इत्यादि फलश्रुति है। 
वह फल स्वामी-यजमान को प्राप्त हो यह उचित दै, क्योंकि वह साङ्ग प्रयोगमें अधिकृत है । इस 
प्रकारकी उपासनामें वह अधिकृत अधिकार है। और 'वपंत्यस्मे०' ( जो उपासना करता है उसके 

| सत्यानन्दी दीपिका 

# जिन नैष्ठिक आदि पुरुषोंने प्रायश्चित्त कर लिया है, उनके साथ किया श्रवण आदि 
ब्रह्वाविद्याका साधन है कि नहीं ? ऐसा सन्देह होनेपर पूवंपक्षमें उनके साथ किया गया श्रवण आदि 
विद्य का साधन होता है । सिद्धान्तर्मे उनकी प्रायर्चित्त आदिसे पारलौकिक शुद्धि होनेपर मी यहाँ 
शुद्धि नहों होती, इससे उनके साथ किया श्रवण आदि विद्याका साधन नहों होता ॥ ४३ ॥ 

& अज्भाश्रित उपासनाओंमें यजमान और ऋत्विक्‌ दोनोंके कतृंत्वका संभव होनेसे संशय 
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फल च कर्तयुपासनानां शूयते-'वषेत्यस्मे य उपास्ते? इत्यादि । नन्वृत्विजो$पि फलं दछ्म्‌-- 
“आत्मने वा यजमानाय वा यं कामं कामयते तमागायति' (बृह १।३।२८) इति । न, तस्य चाचनि- 
कत्वात्‌ । तस्मात्स्वामिन एव फळचत्सूपासनेषु कठेत्वमित्यात्रेय आचायों मन्यते ॥ ४४ ॥ 
आत्विज्यमित्योडलोमिस्तस्मे हि परिक्रीयते ॥ ४५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--आतिवज्यस्‌, इति, ओडुलोमिः, तस्मे, हि, परिक्रीयते । 
सूजाथे-- ( आत्विज्यम्‌ ) इन उपासनाओंका कर्ता ऋत्विक्‌ है, ( इति ओऔडुलोमिः ) ऐसा 
औडुलोमि आचार्यका मत है, (हि) क्योंकि ( तस्मे ) उस साङ्ग कमंके लिए ( परिक्गीयते ) 
दक्षणासे ऋत्विक खरीदा जाता है । 

: नैतद्स्ति-स्वामिकर्माण्युपासनानीति, ऋत्विकर्माण्येतानि स्युरित्योडुलोमिरा- 
चायो मन्यते। कि कारणम्‌ ! तस्मै हि साङ्गाय कर्मणे यजमानेनत्विकपरिक्तीयते, तत्प्र- 
योगान्तःपातीनि चोद्गीथाद्युपासनान्यधिकृताधिकारत्वात्‌। तस्मादूगोदोहनादिनिय- 
मवदेवत्विग्मिनिवत्येरन्‌। तथा च “तं ह बको दाल्म्यो विदाञ्चकार स ह नेसिशीयानाधुद्गाता 
बभूव? ( छा० १।२।१३ ) इत्य्‌ दूगातुकठकतां विज्ञानस्य दशांयति। यत्तूक्तम्‌ कर््राश्रयं 
फलं भ्रयत इति-नैष दोषः, परा्वाइत्विजोऽन्यत्र वचनात्फळसंवन्घा्ुपपत्तेः ॥४५॥ 


श्रुतेथ ॥ ४६॥ 
पद्च्छेद--भ्रते, च । 
सूजाथे- क्योकि 'यां वे काखन' इत्यादि श्रुति ऋत्विक्‌ कतृंक उपासनाका फल यजमानके 
लिए दिखलाती है । 


लिए मेघ यथेष्ट वृष्टि करता है ) इत्यादि फल उपासनाओंके कर्तामें सुना जाता है । परन्तु 'आत्मने 
बा यजमानाय०' ( अपने लिए अथवा यजमानके लिए जिस मनोरथकी वह उद्गाता कामना करता 
है उसे सामके उद्गानसे सिद्ध करता है ) इसप्रकार ऋत्विकको भी फल प्राप्त हुआ देखा गया है । 


नहीं, क्योंकि वह वाचनीक है, इसलिए यजमान ही फळवाली उपासनाओंका कर्ता है, ऐसा आत्रेय 
आचाय॑ मानते हैं ॥ ४४ ॥ 


सिद्धान्ती- -उपासनाएँ स्वामी कमं हैं, ऐसा नहों है, ये ऋत्विक्‌के कमं होने चाहिए, ऐसा 
औड्डलोमि आचायं मानते हैं, क्योंकि उस साङ्ग कमंके लिए यजमानसे क्रस्विकका परिक्रयण किया 
जाता है । ओर उद्गीथ आदि उपासनाएँ उस प्रयोगके अन्तभूंत हैं, क्योंकि अधिकृतका अधिकार 
है । इसलिए गोदोहन आदिके समान ही वे साङ्ग उपासनाएँ ऋत्विजोंस ही संपादन होनी चाहिए । 
उसी प्रकार “त ह बको दाल्म्यो०' ( अतः दाल्म्यके पुत्र बकने उसे जाना-पू्वोक्त प्रकारे प्राणद्ृष्टिसे 
उद्गोथको उपासनाकी वह नेमिषारण्यमें यज्ञ करनेवालोंका उद्गाता हुआ) यह श्रुति विज्ञानको उद्गाता 
कतृंक दिखलाती है । जो यह कहा गया है कि कर्ता आश्रय फलश्रुति है, यह दोष नहीं है, क्योंकि 
अस्विक यजमानके लिए है, अतः वचनसे अन्यत्र क्र स्विकका फल सम्बन्ध अनुपपन्न है ॥ ४५ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होता दै । पूवंपक्षभें इन उपासनाओंका कर्ता यजमान है, क्योंकि 'वर्षोति हास्मे' इत्यादि फलश्रुति 
है, कारण कि कतृंत्व ओर भोकतृत्व एकमें ही युक्त है । जैसे साङ्ग क्रतुमें अधिकृतका अधिकार होनेसे 
गोदोहनका फल क्रतुके अधिकारीको प्राप्त होता है, वेसे अद्भाभ्रित उपासनाओका फळ भी यजमानको 
प्राप्त होता है, क्योंकि अधिकृत अधिकारी है । यद्यपि ऋत्विकके लिए भी फलका श्रवण है, तो भी 


- यजमान कतृंक भोक्तूक फलका बाधक न होनेसे उपासनाओंका फल कर्ता यजमान को ही प्राप्त 
होता हे ॥ ४४ ॥ 
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“याँ चै कांचन यज्ञे ऋत्विज आशिषमाशासत इति यजमानायैव तामाशासत इति होवाच? 
इति, तस्मादु हैवंविदुद्गाता बूयास्कं ते काममागायानि' (छा० १।:।८-९) इति । तच्चत्विक्कते- 


कस्य विज्ञानस्य यजमानगामि फळं द्रायति । तस्मादङ्गोपासनानासृत्विक्कमंत्वसिद्वः ।४६॥ 


( १४ सहृकार्यन्तरविध्यधिकरणम्‌ । सू० ४७-४९ ) 
सहकार्यन्तरविषिः पक्षेण तृतीयं तद्वतो बिष्यादिबत्‌ ॥ ४७॥ 


पद्च्छेद- सहकायंन्तरविधिः, पक्षेण, तृतीयम्‌, तद्वतः, विष्यादिवत्‌ । 

स्रुत्नाथ--( सहकायंन्तरविधिः ) 'वाल्यं च पाण्डित्यं०' इस श्रुतिमें विद्याके सहकारी मौनको 
अपूव होनेसे विधि समझना चाहिए, ( तृतीयम्‌ ) और श्रवण आदि साघनोंमें तृतीय साधन निदिध्यासन 
मोनशब्दसे विहित है, ( तद्वतः ) परोक्ष ज्ञानयुक्त संन्यासियोंके लिए साक्षात्कार निमित्त यह विधि है, 
( पक्षेण ) जिस पक्षमें भेद दशनकी प्राप्ति है उस पक्षे साक्षात्कारकी प्राप्ति न होनेसे यह विधि 
साथंक है । ( विष्यादिवत्‌ ) जसे दशंपूणंमास प्रधान विधिमें अन्वाधान अज्भोंकी विधि होती है, बैसे 
यहाँ मौनकी विधि है। 


® 'तस्मादूत्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य वाल्येन तिष्ठासेद्‌ बाल्यं च पाण्डित्यं च निर्विद्याथ सुनि- 
रमौनं च सौनं च निर्विद्याथ ब्राह्मण: (बृह० ३।५।१) इति श्रु्ृदारण्यके श्रूयते। तत्र संशयः 
मनं विधीयते न वेति । न विधीयत इति तावत्प्राप्तम्‌, बाल्येन तिष्ठासेदित्यत्रैव विधेरव- 
सितत्वात्‌। न ह्यथ सुनिरित्यत्र विघायिका विभक्तिरूपळभ्यते, तस्मादयमनुवादो युक्तः। 
कुतः प्राप्तिरिति चेत-सुनिपण्डितशन्दयोक्ञानाथत्वात्पाण्डित्यं नि्विद्यत्येचं प्राप्तं मौनम्‌। 
“याँ वै कांचन०' (ऋत्विक्‌ यज्ञमें जिस किसी कामकी प्राथंना करते हैं यजमानके लिए ही 
उसकी प्रार्थना करते हैं, ऐसा उसने कहा ) 'तर्मादु०' ( अतः इस प्रकार जाननेवाळा उद्गाता 
यजमानसे इस प्रकार कहे कि मैं तेरे लिए किन इष्ट कामनाओंका आगान करू ) इस प्रकार श्रुतियाँ 
नत्विक्‌ फतूंक उपासनाका फल यजमांनगामी दिखलाती हैं। इसलिए अङ्जोपासनाओंमें ऋत्विक्‌ 
कमंत्व सिद्ध होता है ॥ ४६॥ ` 
“तस्सादूव्राह्मण;०' ( अतः ब्राह्मण आत्मज्ञानका पूर्णतया संपादन कर आत्मज्ञानहप वलसे 
स्थित रहनेकी इच्छा करे । फिर बाल्य और पाण्डत्यको पूर्णतया प्राप्तकर वह मुनि होता है । तथा 
थमो ओर मौनका पूर्णतया संपादनकर ब्राह्मण कृतकृत्य होता है ) ऐसी वृहदारण्यकमें श्रुति है । 
उसमें संशय होता है कि मौनका विधान किया जाता है अथवा नहीं? पूवपक्षी मोनका विधान 
नहीं किया जाता, ऐसा प्राप्त होता है । क्योंकि “बाल्येन तिष्ठासेत्‌? यहाँपर ही विधि समाप्त हो जाती , 
है । कारण कि “अथ सुनिः' इसमें विधायक विधि प्रतिपादक विभक्ति उपलब्ध नहीं होती, इससे यह 
अनुवाद युक्त है । ऐसा यदि कहो कि मोनकी कहाँसे प्राप्ति हुई, तो मुनि और पाण्डित्य शब्दोंके 
ज्ञानाथंक होनेसे “पाण्डित्यं निर्विद्य' इससे मोन प्राप्त होता है। और “अमौनं च मौनं च०' ( अमोन 
और मौनका पूर्णतया संपादनकर ब्राह्मण कृतकृत्य होता है ) यहाँ ब्राह्मणत्वका विधान नहीं किया 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® विधुर आदि मन्द अधिकायोंके लिए ज्ञानका साधन जप, तप यादि ओर मध्यम अधि- 
कारियोंके लिए ज्ञानका साधन अङ्गोपासनाको कहकर अव प्रसङ्गवण उत्तम अधिकारियोके लिए 
ज्ञानका साधन 'सहकायन्तरबिधिः' इत्यादिसे कहते हैं । पूवंपक्षमें मुमुझुको मोन अनुष्ठेय नहीं है, 
सिद्धान्तमे मोन अनुप्ठेय है ॥ ४७॥ 
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अपि च- -“असौनं च मौनं च निविद्याथ ब्राह्मण: इत्यत्र तावन्न ब्राह्मणत्वं विधीयते, भागेव 
प्रातत्वात्‌ । तस्मात्‌ 'अथ ब्राह्मणः इति प्रशंसावादस्तयैवाथ मुनिरित्यपि भवितुमहति, 
समाननिदेंदात्वादिति । एवं प्रासे बरमः-सहकार्यन्तरविधिरिति । विद्यासहकारिणो मौग- 
म्य बाब्यपाण्डिल्यवद्िघिरेवाश्चयितव्यः, अपूर्वत्वात्‌। नजु पाण्डित्यशब्देनेच मौनस्याव- 
गतत्वसुक्तम्‌ । नैष दोषः, मुनिशब्दस्य ज्ञानातिशयार्थत्वात्‌, मननान्मुनिरिति च व्युत्प 
ज्ञिसंभवात्‌, ुनीनामप्यहं ब्यास ( गी० १०३७) इति च प्रयोगद्शनात्‌ । नज मुनि 
शाब्द उत्तमा्रमवचनोऽपि भूयते-'गाहंस्थ्यमाचायकलं सौनं वानप्रस्थम्‌' इत्यन्न, न, “वाल्मी- 
किळुंनिपुंगव इत्यादिघु व्यभिचारद्शनात्‌। इतराश्रमसंनिधानात्तु पारिदोष्यात्तत्रोत्त- 
माश्रमोपादानं ज्ञानप्रघानत्वादुत्तमाश्रमस्य । तस्माद्वाल्यपाण्डित्यापेक्षया ततीयमिढ 
गौनं ज्ञानातिशयरूपं विधीयते। यत्तु वाल्य एव विधेः पयंवलानमिति, तथाप्यपूवेत्वा- 
न्मनित्वस्य विधेयत्वमाश्रीयते-मुनिः स्यादिति। नि्ेदनीयत्वनिर्देशादणि मीनस्य 
बाल्यपाणिडत्यवद्विघेयत्वाश्रयणम्‌ । तद्वतो विद्यावतः संन्यासिनः, कथं विद्यावतः संन्या- 
सिन इत्यचगस्यते ? तद्धिकारात्‌, आत्मानं विदित्वा पुत्नाथेश्षणाम्यो व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं 
चरन्ति? इति । ननु सति विद्याबच्वे प्राप्नोत्येव तत्रातिशयः कि मौनविधिनेत्यत आह-- 
पक्षेणेति । एतदुक्त भवति-यस्मिन्पक्षे भेददर्शानप्राबत्यान्न पाप्नोति, तस्सिन्नैष विधि- 
रिति । विध्यादिचत्‌। यथा--दशंपूर्णमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत' एत्येबंजातीयके विध्यादौ 
सहकारित्येनाग्न्यन्वाधानादिकमङ्गजानं विधीयते । एवमविधिप्रधानेऽप्यस्मिन्विद्यावाक्ये 
मौनविधिरित्यथः ॥ ४७ | | 
जाता, क्योंकि वह [विविदिषन्ति ब्राह्मणाः] पूर्वसै प्राप्त है । इसलिए “अथ ब्राह्मणः यह्‌ प्रशंसावाद ही 
है । इसीप्रकार “अथ सुनिः' यह भी प्रशंसावाद ही हो सकता है, क्योंकि दोनोंमें समानरूपसे निर्देश है। 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--'सहदकार्यन्तरविधिः' विद्याके सहकारी मौनकी 
वाल्य और पाण्डत्यके समान विधि ही आश्रयण करनी चाहिए, क्योंकि वह अपूव है । परन्तु यह 
कहा गया है कि पाण्डित्यणब्दसे ही मौन अवगत है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मुनि शब्द ज्ञानाति- 
शयार्थक है और 'मननसे मुनि” इस व्युत्पत्तिका संभव है, शौर “सुनीनामप्यहं ब्यास: ( मुनियोमें भी 
मैं व्यास हूँ ) इस प्रकार प्रयोग देखनेमें आता है । परन्तु “गाहंस्थ्यमाचायंकुछं०' ( गाहंस्थ्य, आचायं 
कुछ, मौन ओर वानप्रस्थ ) इस श्रुतिमें मुनिशव्द उत्तमाश्रमका वाचक भी है? नहीं, क्योंकि 
“वाह्मीकिसुनिपुज्ञब ' इत्यादिमें व्यभिचार दिखाई देता है। परन्तु बत्य आश्रमोंके सन्निधानसे और 
परिशेषश्े इस वचनमें उत्तम आश्रमका ग्रहण है, कारण कि उत्तम आश्रम ज्ञान प्रधान दै । इसलिए 
बाल्यमें ही विधिका पयंवसान किया गया है, तो भी मुनिश्वका अपूव होनेसे 'सुनिः स्यात' इस प्रकार 
विधेयत्व आश्रयण किया जाता है । मोनका निर्वेदनीयरूपसे निर्देश होनेसे भी बाल्य और पाण्डित्यके 
समान विधेयत्व आश्रयण दै । “तद्वतो? विद्यावानु-संन्यासीका । विद्यावानु-संन्यासीका, ऐसा किससे 
अवगत होता है? इससे कि “आत्मानं विदित्वा०' ( आत्माको जानकर पुत्र आदि एषणाका त्यागकर 
सनन्तर मिक्षाचयं करते हैं) इस प्रकार संन्यासोका अधिकार है । परन्तु विद्यावत्त्व होनेपर उसमें 
अतिशय प्राप्त होता ही है, तो मौन विधिका क्या प्रयोजन ? इसपर कहते हँ-“पक्षेण' अभिप्राय यह 
है--जिप्त पक्षमें भेद दर्शनकी प्रधानतासे [ ज्ञानातिशय ] प्राप्त नहीं होता उस पक्षमें यह विधि है । 
विधि आदिके समान । जैसे 'द्ांपूणमासाभ्यां स्वर्गकामों यजेत' इस प्रकारकी विधि आदिमें सहकारि- 


रूपसे अग्निके अन्वाधान आदि अङ्ग समूहका विधान किया जाता है । इस प्रकार अविधि प्रधान इस 
विद्यावाक्यमें भी मौन विधि है, ऐसा अथं है ॥ ४७ ॥ 


अधि० १४ सुू० ४८-४९ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७८५ 


एवं बाल्यादिविदिष्रे कैवल्याश्रमे शुतिमति विद्यमाने कस्माच्छान्दोग्ये गृद्दिणोप- 
संहारः 'असिसमादृत्य कुटुम्बे' ( छा० ८1१५३ ) इत्यत्र ? तेन ह्यपसंदरंस्तद्विषयमाद्रं 
' झइर्चायतीति । अत उत्तरं पठति-- र 
| कृत्स्नभावात्तु गृहिणोपसंहार। ॥ ४८ ॥ - 
| पद्च्छेद्‌-इत्स्नभावात्‌, तु, गृहिणा, उपसंहारः । 
सुन्ना्थी-( इत्स्तमावात्‌ ) गृहस्थाश्रमे विशेषरूपसे विद्यमान हैं, अतः यज्ञ आदि और 
आश्रमान्तर विहित शम आदिका ( गृहिणा) गृहस्थाश्रमे ( उपसंहारः ) उपसंहार किया गया है, 
(तु ) शब्द विशेषधार्थक है 1 
क तुदाव्दो विशेषणार्थः । कृत्स्वभावोऽस्य विशेष्यते। बहुलायासानि हि बहुन्या- 
श्रमकर्माणि यज्ञादीनि तं प्रति कतंव्यतयोपदिष्टानि, आश्रमान्तरकर्माणि च यथासंभव- 
सहिसेन्द्रियसंयमादीनि तस्य विद्यन्ते । तस्मादग्रहमेधिनोपसंहारो न विरुध्यते ॥४८॥ 
मौनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ ॥ ४९ ॥ 
पद्च्छेद्‌-मोनवत्‌, इतरेषाम्‌, अपि, उपदेशात्‌ । 
| सून्नाथं--(मोनवत्‌) जैसे मौन और गृहस्थाश्रम श्रुति सम्मत हैं, वेसे (इतरेषामपि) वानप्रस्य 
और प्रह्मचार्याश्रम मी श्रुति सम्मत हैं, ( उपदेशात्‌ ) क्योंकि चारों आश्रमोंका श्रुतिमें उपदेश है । 
| § यथा मौनं गार्हस्थ्यं चैतावाश्रमौ श्रुतिमन्तावेवमितरावपि वानप्रस्थगुरुकुला- 
। वासौ। दरिता हि पुरस्ताच्छुतिः--'तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचायंकुरवासौ तृतीयः” ( छा० 
| २।२३।१ ) इत्याद्या | तस्माच्चतुर्णामप्याश्रमाणामुपदेशाविरोषात्त स्यवद्विकल्पसमुच्चया- 
स्यां प्रतिपत्तिः । इतरेषामिति द्वयोराश्रमयोवंहुवचनं वृत्तिभेदापक्षयाऽबुष्ठादभेदापेक्षया 


चेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ४९ ॥ 


| इस प्रकार बाल्य आदि विशिष्ट श्रुति प्रतिपादित कैवल्याश्रमके विद्यमान होनेपर छान्दोग्यो- 
पनिषद्में 'अभिसमावृत्य ङुउम्बे' ( आचायंकुलसे समावतंनकर कुटुम्ब-गृ हस्थाश्रममें स्थित हो पवित्र 
स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इस वाक्यमें गृहीसे किस प्रकार उपसंहार किया जाता है! इससे 
| उपसंहार करता हुआ श्रुतिवाक्य गृहस्थाश्रम विषयक आदर दिखळाता है । अत; उत्तर कहते हैं-- 
| सुत्रस्य “तु' शब्द विशेषणाथंक है । उससे गृ हृस्थाश्रमकी पुर्णता विशेषण विशिष्ट की जाती है, 
' क्योंकि बहुत आयासवाले बहुतसे यज्ञ आदि आश्रमकमं गृहस्थाश्रमके लिए कतंव्यरूपसे उपदिष्ट हैं 
| और आसा, इन्द्रियसंयम आदि अन्य आश्रमके कमं भी यथासंभव उसमें विद्यमान हैं, बतः 
| गृह्स्थाश्रमसे उपसंहार विरुद्ध नहीं है ॥ ४८॥ 


जसै मौन-संन्यासाश्रम और गृहस्थाश्रम ये दो आश्रम श्र॒तिसम्मत हैं, वसे वानप्रस्थ बोर 
गुरुकुळवास-ब्रह्मचर्थाश्रम ये अन्य दो आश्रम मी श्रतिसम्मत हैं, क्योंकि “तप एव द्वितीयो०' ( तप 
हो द्वितीय घमंस्कन्ध है और ब्रह्मचारी आचायं कुलवासी यह तृतीय घर्मस्कन्घ है ) इत्यादि भ्रति 
पूवमें दिखलाई गई है । इसलिए चारों आश्रमोंका मी अविशेष उपदेश होनेसे उनकी समानरूपसे 
विकल्प और समुच्चयसे प्रतीति होती है । इतरेषाम्‌ ( अन्योंका ) इसप्रकार दो आश्रमोंके लिए बहु- 
वचन वृत्तिभेदसे अथवा अनुष्ठाताके भेदसे है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

=+ यहाँ संन्यासाश्रमके अमावको लेकर गृहस्थाश्रमसे उपसंहार नहीं है, क्योंकि सन्यासाश्रम 
प्रतिपादक अनेक श्रुति, स्मृतिवाक्य हैं ॥ ४८ ॥ 
७ . # सूत्रकारने प्रथम दो सुत्रोसे संन्यास बौर गृहस्थ आध्रमोंका प्रतिपादन किया है, अतः 
९९ 
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( १५ अनाविष्काराधिकरणम्‌। सू० १० ) 
अनाविष्दुवेत्नन्वयात्‌ ॥ ५० ॥ 
पद्च्छेद--अनाविष्कुवंचू, अन्वयात्‌ । 
सज्ञार्थ--( अनाविष्कुवन्‌ ) बालकके समान अपने ज्ञान आदिको छोगोमें प्रकट न करता 
हुआ 'केवल शुद्ध माव हो इतना ही 'अव्यक्तरिङ्गः' इत्यादि श्रृतिसे विहित है। ( अन्वयात्‌ ) 
कयोंकि तावन्मात्र ही ज्ञानके अभ्यासमें अनुगत है । 
६४ 'तस्माद्बाह्याणः पाण्डित्यं निर्विच बाल्येन तिष्ठासेतः ( इह० ३५1१ ) इति वाल्यमचु- 
छेयतया श्रयते । तत्र वालस्य भावः करम वा बाब्यमिति तद्धिते सति बाळभावस्य वयो विशेष- 
- स्येच्छया सुपादयितुमशक्यत्वाद्ययोपपादसूपुरीषत्वाद्वाचरितमन्तगंता चा भाव- 
दिशुद्धिरप्ररुढेनद्रि्वं दस्भदर्पादिरहितत्वे चा बाल्यं स्यादिति संशयः । कि तावत्प्राप्तम्‌! 
कामचारवादभक्षणता यथोपपादमूजपुरीषत्वं च प्रसिद्धतरे लोके वाल्यमिति तद्ग्रहणं 
युक्तम्‌। नजु पतितत्वादिदोषग्रा्ेने युक्तं कामचारताद्याश्रयणम्‌, न, विद्यावतः संन्यासिनो 
चचनसामर्थ्यादोषनिवृत्तिः, पशुहिसादिष्विवेति। एवं ग्रा्तेऽभिधीयते-न, चचनस्य 
_ डात्यन्तरसंभवात्‌। अविरुद्धे हान्यस्मिन्वाल्यशव्दाभिलप्ये लभ्यमाने न विध्यन्तरव्याघात- 
कल्पना युक्ता प्रधानोपकाराय चाह विधीयते । च्ञानाभ्यासश्च प्रधानमिद यल न्य विधीयते । ज्ञानाभ्यासश्च प्रघानमिद्द यतीनामसुऐे- 
| “तस्मादूब्राह्मणः०” ( इसलिए ब्राह्मणको पाण्डित्य-आत्मज्ञानका पूणंतया सम्पादनकर बाल्य- 
ज्ञानवलमावसे स्थित रहना चाहिए ) इसप्रकार बाल्यकी अनुष्ठानरूपसे श्रू.ति है । यहाँ बालका 
भाव अथवा बालका! कमं बाल्य है इसप्रकार तद्धित प्रत्यय होनेपर वालभाव-वयोविशेषक्ता इच्छासे 
सम्पादन नहीं किया जा सरता, अतः यथासम्मव मूत्र, पुरीषत्वका त्याग आदि बालचरित बाल्य है 
अथवा अन्तरत मावविशुद्धि अथवा दम्म दपं और इन्द्रिय प्रख्ढ आदिसे रहित बाल्य होना चाहिए, 
ऐसा संशय होता दै । तब क्या प्राप्त होता है? पूवंपक्षी-इच्छानुसार वदन, भक्षण, यथेच्छ मूत्र, 
पुरीषका त्याग, ऐसा बाल्य छोकमें अतिप्रसिद्ध है, उसका ग्रहण युक्त है । परन्तु पतितत्व आदि दोषकी 
प्राप्ति होनेसे कामचारता आदिका आश्रयण युक्त नहीं है । ऐसा नहीं, क्योंकि विद्यावान्‌ संन्यासीका 
बचनकी सामथ्यंसे दोष निवृत्त हो जाता है, जैसे विधि प्राप्त पशुहिसा आदिमें दोष नहीं होता है! 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-नहों, क्योंकि [ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ] इस वचनकी 
' अन्य गति हो सकती है । बाल्य शब्द वाच्य अन्य अविरुद्ध अथंके उपलब्ध होनेपर अन्य विधिके 
व्याघातकी कल्पना युक्त नहीं है । प्रधानके उपकारके लिए अङ्गका विधान किया जाता है। यहाँ ज्ञाना- 
भ्यास यतियोकि लिए प्रधान अनुष्ठेय है । परन्तु सम्पूणं बारूचर्या अङ्गीकार किये जानेपर ज्ञानाभ्यास 
सत्यानन्दी-दीपिका . 
इनसे अतिरिक्त अन्य दो आश्रमोंके न होनेका यदि किंसीको भ्रम हो तो 'मौनवत' इत्यादिसे निवृत्त 
करते हैं । प्रत्येक आश्रमका भेद ( ब्रह्मसूत्र ३, ४, १८ ) इस सूत्रकी “सत्यानन्दी-दीपिका' में द्रष्टव्य 
है । इसप्रकार चार आश्रमोंका विशेषरूपसे उपदेश होनेसे “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेद्‌ गहाद्वा- 
जनाद्वा' यह विकल्प और 'ब्रह्मचयं समाप्य गृही अवेद्गही भूत्वा वनी भवेत्‌, वनी भूत्वा प्रत्रजेत्‌ यह 
समुच्चय समानरूपसे समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 
. & पू्वपक्षमे--'बाल्येन तिष्ठासेत्‌' इस विधि वाक्यमें बाल्यश्ब्दसे लोक प्रसिद्ध यथेच्छ खान, 
पान आदि ग्राह्य है । इसलिए इसप्रकारका यथेच्छ वालभ्यवहार विद्वानु द्वारा विद्याके अङ्गरूपसे 
नुष्ठेय है, सिद्धान्तमें--बाल्यशम्दसे भावशुद्धि विद्वानुके छिए अनुष्ठेय दै । 
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यम्‌ | नच सकलायां वालचर्यायामड़ी क्रियमाणायां ज्ञानाभ्यासः संभाव्यते। तस्मादा- 
न्तरो भावविशेषो बालस्याप्ररुढे निद्रयत्वादिरिंह बाल्यमाधीयते। ® तदाह-अनाविष्कुब- 
न्निति । ज्ञानाध्ययनधामिकत्वादिमिरात्मानमविख्यापयन्दस्भदर्पाद्रिहितो भवेत्‌ । यथा 
वालो५प्ररूढेन्द्रियतया न परेषामात्मानमाविष्कर्तुमीहते, तद्वत्‌ । पर्व हास्य वाक्यस्यं 
प्रधानोपकायर्थाचुगम उपपद्यते । तथा चोक्तं स्सृतिकारेः-'यं न सन्त न चासन्तं नाभ्रुतं न 
बहुभ्रुतम्‌। न सुत्तं न दुत्त वेद कश्चिस्स ब्राह्मण: | गूढधर्माश्रितो विद्वानज्ञातचरितं चरेत्‌ । अन्घ- 
चज्जडवच्चापि मूकवच्च महां चरेत्‌? ॥ अब्यक्तलिङ्गोऽन्यक्ताचारः' हृति चेचमादि ॥५०॥ 
( १६ पेहिकाधिकरणम्‌ । सू० ५१ ) 
ऐहिकमप्पप्रस्तुतप्रविबन्धे तदशनात्‌ ॥ ५१ ॥ 

पद्च्छेद--ऐहिकम्‌, अपि, अप्रस्तुतप्रतिबन्धे, तहशनात्‌ । 

सूजाथं--( अप्रस्तुवप्रतिबन्धे ) प्रस्तुत प्रतिवन्धके न होनेपर ( ऐहिकमपि ) इस जन्ममे मी 
विद्याकी उत्पत्ति होती है, ( तददद्धंनात्‌ ) क्योंकि 'गमं एवेतच्छयानो वामदेवः? इत्यादि श्रुतियोमें उसे 
देखा जाता है । 

.क 'सर्वापेक्षा च यज्ञादिशरुतेरश्ववत्‌' (ब्रह्मतूत्र ३।४।२६) इत्यत आरभ्योऽ वावचं विद्याः 
साघनमत्रघारितम्‌, तत्फलं विद्या सिध्यन्ती किमिहे व जन्मनि सिध्यत्युत कदाचिदसुत्रा- 
पीति चिन्त्यते। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? इहैवेति कि कारणम्‌? ञ्रवणादिपूर्विका दि विद्या । 
नच कश्चिदसुत्र मे विद्या जायतामित्यभिसंघाय श्रवणादिषु प्रव॑ते । समान एव तु जन्मनि 
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की संभावना नहों होगो । इसलिए बालका आन्तर मावविशेष अप्ररूढ इन्द्रियत्व आदि बाल्य यहाँ 


आश्रयण किया जाता है । उसे कहते हे--'अनाविष्कुचन? ज्ञान, अध्ययन, घामिकत्व आदिसे अपनी 
ख्याति न करता हुआ दम्म दपं आदिसे रहित हो, जैसे बालक इन्द्रियोंके प्ररृढ न होनेसे अपनेको 
अन्योंके आगे प्रकट करनेको चेश नहों करता, वसे विद्वानुकै विषयमें समझना चाहिए । इसप्रकार 
[ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ] इस वाक्यका प्रधानोपाकारो-ज्ञानाम्यासोपकारी अर्थानुगम उपपन्न होता है । 
और इसीप्रकार 'यं न सन्तं०' ( जिसे कोई न सत्‌, न.असत्‌, न अश्रुत, न बहुश्रुत, न सुवृत्त और न 
दुवृ'त्त जानता है वह ब्राह्मण है । गूढ घमंका आय करता हुआ विद्वातु दूसरोसे अज्ञात चरित होकर 
विचरण करे । अन्धके समान, जड़के समान और मुकके समान पृथिवी पर विचरण करे ) ( अब्प्रक्त- 
रिङ्ग और अव्यक्त आचारवाला हो ) इत्यादि स्मृतिक्ारोंने कहा है ॥ ५०॥ 

“सर्वापेक्षा च' इस सुत्रसे आरन्मकर नाना प्रकारके बिद्यासाबनोंका निश्‍चय किया गया है । 
उन साधनोंके फलह्पसे सिद्ध होती हुई विद्या इसो जन्ममें सिद्ध होती है अथवा कदाचित्‌ अस्य जन्ममें 


` भी ? इसपर विचार किया जाता है। तब क्या प्राप्त होता है ? पूवंपक्षी-इसी जन्ममे विद्या सिद्ध 


होती है, क्योंकि विद्या श्रवण आदि पथिका है । मुझे अन्य जस्ममें विद्या उत्पन्न हो ऐसा संकल्पकर 
कोई भी श्रवण आदिमे प्रवत्त नहों होता । किन्तु इसी जल्ममें विद्याजम्मका संकल्पकर इन साधनोंमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% सिद्धान्ती-वाळके यावत्‌ बाह्य चरित ग्राह्य नहीं हैं, क्यों के “यस्त्व विज्ञान वान्मवत्यसन स्कः 
सदाऽशुचिः' ( कठ० १।३।७ ) ( किन्तु जो बुद्धि युक्त नहीं है, स्थिर चित्त नहों है और सदा अपवित्र 
रहता है वह उस ब्रह्मळोकको प्राप्त नहीं होता ) इत्यादि शौच आदिका नियामक थास्त् है ॥ ५०॥ 
# ऐहिक और पारलौकिक साधनोंका फल दो प्रकारका होता है । जैसे कारीरियागका ऐहिक 
वृष्टि फल है और दशपुणंमास आदि यागका अदृष्द्वारा जन्मान्वरमें फल है । इस प्रकार विद्या मी 
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विद्याजन्माभिसंधायैतेयु प्रवतमानो दश्यते | यज्ञादीन्यपि श्रवणादिद्वारेणेव विद्यां जन- 
यन्ति, प्रमाणजन्यस्वाडिद्यायाः। तस्मादेहिकमेच विद्याजन्मेति । एवं प्रा्ते वदामः-- 
ऐहिक विद्याजन्म भवत्यसति अप्रस्तुतप्रतिबन्ध इति । एतदुक्त भवति--यदा प्रक्रान्तस्य 
बिद्यासाधनस्य कश्चित्मतिवन्धो न क्रियत उपस्थितविपाकेन कर्मान्तरेण, तदेहेव विद्यो- 
त्पद्यते, यदा तु खलु तत्प्रतिबन्धः क्रियते तदासुभेति | उपस्थितविपाकत्बं च कर्मणो 
देशकालनिमित्तोपनिपाताद्भवति । यानि चैकस्य कर्मणो विपाचकानि देशकालनिमि- 
त्तानि, तान्येवान्यस्यापीति न नियन्तुं दाक्यते । यतो विरुद्धफलान्यपि कर्माणि भवन्ति । 
शास्रमप्यस्य कर्मण इदं फळं भवतीत्येतावति पर्येवेसितम्‌, न देशकाळनिमित्तविशेषः 
मपि संकीर्ठ॑यति । खाघनचीर्यविरोषारत्रतीन्ट्रिया कस्यचिच्छक्तिराविरभवति, तत्प्रतिबद्धा 
परस्य तिष्ठति न चाविशेषेण विद्यायामभिसंधिनात्पद्यते, इद्दासुच वा मे विद्या 
ज्ञायतामित्यभिसंधेनिरङ्क दात्वात्‌। श्रवणादिद्वारेणापि विद्योत्पद्यमाना प्रतिचन्थक्ष- 
यापेक्षयेवोत्पद्यते । ६ तथा च श्रुतिदुवोधत्वमात्मनो दशयति श्रवणायापि यहुः 
भियों न छभ्यः शण्बन्तोऽपि बहवो यं न विद्युः । आश्चयोंऽस्य वक्ता कुशको5स्य कव्घा- 
श्यो ज्ञाता ङुशाळानुसिधः ( कठ० २०) इति । गर्भस्थ एच न्च बामदेवः प्रतिपेदे 
ब्रह्ममावमिति वदन्ती जञन्मान्तरखंचितार्साधनाजन्मान्तरे तिद्योत्पत्ति दर्शयति। नहि 
प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है । यज्ञ आदि मो श्रवण आदि द्वारा ही विद्याको उत्पन्न करते है, 
क्योंकि विद्या प्रमाणजन्य है । इसलिए विद्याका जन्म इसी जन्ममें ही है । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हुँ--प्रस्तुत प्रतिवन्धके न होनेपर इसी जम्ममें विद्या उत्पन्न होती है। अभिप्राय 
यह है--जव प्रक्रान्त-पूवंवणित विद्यासाधनका उपस्थित विपाकवाले अन्य कमंसे कोई प्रतिबन्ध नहीं 


किया जाता, तव इसी जन्ममें विद्या उत्पन्न होती है और यदि उसका प्रतिवन्ध किया जाता है तो 
अन्य जन्ममें उत्पन्न होती है । कमंमें उपस्थित विपाकत्व देश, काल ओर निमित्तोके प्राप्त होनेसे 


होता है । जो देश, काळ और निमित्त एक कमंके विपाच हैं, वे अन्य कमंके मी हैं, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि विरुद्ध फलवाळे मो कमं होते हैं। शास्त्र मी इस कमंका यह फल होता 


है, इतने मात्रमें पयंवसित होता है । देश, काल और निमित्त विशेपक्का संकीतंन नहीं करता है । साधन 


सामथ्यविरीषसे किंसीकी अतीन्द्रिय शक्ति आविभूंत होती है और अन्यको उससे प्रतिवद्ध होती हुई 
स्थित रहती है । ओर अविशेषरूपसे विद्यामें अभिसन्धि उत्पन्न नहों होती, ऐसा मी नहीं है, क्योंकि 


इस जन्मर्मे अथवा अन्य जन्ममें मुझे विद्या उत्पन्न हो, ऐसी अभिसन्धि निरङ्कुश है । श्रवण आदि 
द्वारा मी उतपन्न होनेवाली विद्या प्रतिबन्धक्षयकी अपेक्षासे हो उत्पन्न होती है । और इसी प्रकार श्रुति 


आत्माका दुर्वोधत्व दिखलाती है--“श्रवणायापि०' ( जो बहुतोंको श्रवणके लिए मी प्राप्त होने योग्य 
नहीं है, जिसे बहुत श्रवण करते हुए भी नहीं समझते उस आत्मतत््वका निरूपण करनेवाला भी - 


आश्चयरुप है, उसे प्राप्त करनेवाला मी निपुण पुरुष ही होता है तथा कुशल आचायं द्वारा उपदेश 
किया हुआ ज्ञाता मी आइचयंरूप ही है) और गभस्थित ही वामदेवने ब्रह्मभाव प्राप्त किया, ऐसा 


ज्य सत्यानन्दी-दीपिका 
इसी जन्ममें उत्पन्न होती है अथंवा जन्मान्तरमें ? पुवंपक्षमें कारीरियागफलके समान विद्या इसी जन्म 
में उत्पन्न होती है । यज्ञ आदि मी चित्तशुद्धि द्वारा विविदिषा उत्पन्नकर श्रवणादिसे विद्याको उतपन्न 
करते हैं । यदि इसी जन्ममें विद्याकी उत्पत्ति माने तो श्रवण आदि विद्याके हेतु सिद्ध नहीं होंगे । . 

क प्रतिबन्धके सद्भावमें “४ण्बन्तोऽपि बहुवो यं न विद्यु:०' (कठ० २, ७) (वहुतसे लोग सुनते 
हुए भी उस आत्मतत्त्वको यथाथेरूपसे नहीं जानते) 'श्रुत्वाप्यनं वेद न चेच कश्चित्‌' ( गीता २२९ ) 
( कोई-कोई सुनकर गी इस आत्मतत्त्वको नहीं जानता )इक्यादि श्रुति छोर स्मृति प्रमाण हैं ॥ ११ ॥ 


se ऑन तन 
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गर्भस्थस्येवेहिक॑ किचित्लाघन संभाव्यते । स्सृतावपि--'भप्राप्य योगसंसिद्धि कां गतिं कृष्ण 
गच्छति’ (गी० ६1३७) इत्यजु नेन पृष्टो भगवान्वासुदेवः “नहि कल्यागकृत्कश्रिद्दुगंति तात 
गच्छति' ( गी० ६।४० ) इत्युक्त्वा पुनस्तस्य पुण्यळोकप्रासि साधुकुले संभूति चाभि- 
चायाजन्तरम्‌--तन्न तं बुद्धिसंयोगं ऊमते पौवंदेहिरुम्‌' ( गी० ६।४३ ) इत्यादिना 'अनेकजन्म- 
संसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌' ( गी० ६।४५ ) इत्यन्तेनेतदेच दर्शयति । तस्मादेहिकमा- 
सुष्मिक चा विद्याजन्म प्रतिवन्धक्षयापेक्षयेति स्थितम्‌ ॥५१॥ 
( १७ मुक्तिफलाधिकरणम्‌ । सू० ५२ ) 
एवं धुक्तिफलानियमस्तदवस्थावधतेस्तदवस्थावधतेः ॥ ५२ ॥ 

पद्च्छेद्‌--एवम्‌, मुक्तिफलानियमः, तदवस्थावधृतेः, तदवस्थावधुतेः । 

सूच्राथ--( एवम्‌ ) ब्रह्म साक्षात्कारके समान, ( मुक्तिफळानियमः ) मुक्तिफलमें भी विशेष 
नियम नहीं है, ( तदवस्थावधृतेः ) क्योंकि उस सुक्त्यवस्थाका सब वेदान्तोमें एकरूप ही अवधारण 
किया गया है । 'तदवस्थावधृतेः' इस पदका दो वार उच्चारण द्ष्यायकी परिसमाप्तिका सुचक है । 

* यथा सुसुक्षोर्विद्यालाघनावळ म्बिनः साघनचीर्यविरोषाद्विद्याळक्षणे फल ऐहिका- 
सुष्मिकफळत्वकृतो विशोषभ्रतिनियमो इष्टः । एवं सुक्तिलक्षणेऽप्युत्कर्षापकर्षकृतः कश्चि 
द्विशेषप्रतिनियमः स्यादित्यादाङ्कयाह-एवं सुक्तिफलानियम इति। न खलु मुक्तिफले 
कश्चिदेचंसूतो विशेषश्रतिनियम आशाङ्कितव्यः । कुतः ? तद्वस्थावधृतेः । मुक्त्यवस्था हि 
स्चेदान्तेष्वेकरूपैवाचधार्यते। ब्रह्मेव हि मुक्त्यवस्था, नच त्रणोऽनेकाकारयोगोऽस्ि, 
पकलिङ्गत्वावघारणात्‌, 'अस्थूळमनणु' (बृह० ३।८।८), “स एष नेति नेस्यास्मा' (दृह० ३1९1२६), 
वन्न नान्यरपश्यति! (छा० 51२४१) 'बह्मेवेदमम्टतं पुरस्ताद? ( सुण्ड० २।२।११ ), `इदं सवं 


कहती हुई श्रुति जन्मान्तर संचित साधनसे भी जम्मान्तरमें विद्याकी उत्पत्ति दिखळाती है । गरम- 


स्थितमें किसी ऐहिक साधनकी संभावना नहीं की जाती । स्मृतिमें मी “अप्राप्य योगसंसिदि०' 
(हे कृष्ण ! योगफल-सम्यग्दशनको प्राप्त किए विना वह किस यतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकार 
अजुंन द्वारा पुछे गए मगवान्‌ दासुदेव 'नहि कल्षाणकृत्‌०' ( हे तात ! कोई भी कल्याणङत्‌ कुत्सित 
गतिको प्राप्त नहीं होता ) ऐसा कहकर पुनः उसकी पुण्यलोक प्राप्ति और साधुकुछमें उत्पत्ति कहकर 
अनन्तर “तन्न तं०' ( उस योगी कुलम पूवं देहमें स्थित बुद्धि संयोगको प्राप्त करता है ) इत्यादिसे लेकर 
“अनेकजन्मसंसिद्धस्तठो०' ( अनेक जन्मोमें उपचित हुए संस्कारोंसे सम्यर्षानी होकर श्रेष्ठगतिको 
प्राप्त होता है ) यहाँ तक यही वात दिखळाते हें । इसलिए इस जन्ममें अथवा अन्य जन्ममे प्रतिबन्ध 
क्षयकी अपेक्षासे विद्याजन्म होता है, यह सिद्ध हुआ ॥ ५१ ॥ ३ 

जैसे विद्याके साधनका अवलम्बन करनेवाले मुमुक्षुका साधनके सामध्यंविधेषसे विद्यारूप 
फछमें ऐहिक फलत्व मौर जन्मान्तरीय फलक्व कृत विशेष प्रतिनियम देखा गया है, वेसे मुक्ति 
लक्षणमें मी उत्कर्ष और अपकर्षक्नत कोई विशेष प्रतिनियम होना चाहिए, ऐसी बाथङ्झाकर कहते हैं- 
“एवं सुक्तिफळानियमः? मुक्तिफलमें इसी प्रकारके किसी मी विशेष प्रतिनियमकी आशङ्का नहीँ करनी 
चाहिए, किससे ? उसी अवस्थाका अवधारण होनेसे । मुक्ति अवस्था सब वेदान्तोंमें एक रूप ही 
निश्चित की जाती है । ब्रह्म ही मुक्ति अवस्था है, ब्रह्ममें अनेक आकारोंशा सम्बन्ध नहों है, क्योंकि 
'अस्थूलमनणु०” ( न स्थूळ दै ओर न अणु है) 'स एष०' (यह आत्मा ऐसा नहीं, ऐसा नहीं, इस 
प्रकार निदिष्ट है) “यनन नान्‍्यत्पश्यति' (जिसमें अन्य नहीं देखता दै) 'बह्मेवेदमखतं०' (यह अमृत अहम 
ही आगे है) 'इदं सर्च ०” ( यह सब जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही दै) “स वा एष०' ( वही यह्‌ 
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यदयमात्मा' ( बृह० २।४।६ ), 'स वा पुष सहानज आत्मा$जरो$मरो$स्टतो$मयो व्रह्म ( बृह० 
४।४।२५ ), 'यन्न स्वस्य सवंसास्मेवाभूत्तत्केन कं परयेत्‌ ( दु० ४७३५ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । 
क अपि च विद्यासाथनं स्ववीर्यविशेषात्स्वफळ एव विद्यायां कंचिद्तिशयमासञ्चयेज् 
डिद्याफले मक्तौ । तद्वयसाध्यं नित्यलिद्धस्वमावसेव विद्ययाधिगम्यत इत्यसकृदवादिष्म | 
ततच तस्यामप्युत्कपनिकर्पात्मकोऽतिदाय उपपद्यते, निकृष्टया चिद्यात्वाभावादुत्कएव हि 
बिद्या भवति । तस्मात्तस्या चिराचिरोत्पत्ति रूपोडतिशयो भवन्भवेत्‌ , नतु मुक्तौ कञ्चि" 
दतिशयसंभचोऽस्ति । विद्याभेदाभावादपि तत्फळभेदनियमाआवः, कर्मफलचत्‌। नदि 
मुक्तिसाघनसूताया विद्यायाः कर्मणामिच भेदोऽस्तीति। खगुणासु तु विद्यासु- सनोमयः 
प्राणशरीरः ( छा० ३।१४।२ ) इत्याद्या शुणावापोद्वापचशाद्भेदोपपत्तो सत्यामुपपद्यते 
यथास्वं फलभेदनियमः, कर्मफलवत्‌। तथा च लिङ्गदर्शनम्‌ तं यथा यथोपासवे तदेव 
अवति’ इति । नेवं निर्शुणायां विद्यायाम्‌, शुणाभाचात्‌। तथा च र्खतिः-'नहि गतिरधि- 
कास्ति कस्यचित्सति हि गुणे प्रवदन्त्यतुस्यताम्‌' इति । तद्वस्थावधृतेस्तद्वस्थावश्चतेरिति 
पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमापि योतयति ॥५२॥ 
इति श्रोमच्छङ्करमगवत्पादकतौ शारीरकमीमांसामाप्ये तृतीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥४॥ 
महान्‌ अज आत्मा अजर, अमृत, अमर एवं अमय ब्रह्म है ) “यत्न त्वस्य०' ( जहाँ उसका सव आत्मा 
ही हो गया वहां किससे किसे देखे) इत्यादि श्र्‌ तियोंसे उसका एक रिङ्कत्व ( रूप ) निश्चय होता है। 
और विद्याका साधन अपने सामथ्यं विशेषधे अपने फळ विद्यामें ही किसी एक अतिशयका आधान 
करेगा किन्तु विद्याके फल मुक्तिमें नहो, क्योंकि वह असाध्य है और नित्य सिद्ध स्वभाव विद्यासे 
अधिगत होता है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके ह । उस विद्यामें भी उतकर्षात्मक और निङृष्टात्मक 
मतिशय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि निक्कष्टमे विद्यात्व नहीं है, किन्तु उत्कृष्ट ही विद्या होती है, इस- 
लिए उस विद्यामें विलम्ब और अविळम्वल्प अतिशय होता हो तो मले हो, किन्तु मृत्तिमें कोई अति- 
शय संमव नहीं है। विद्याके भेदका अंमाव होनेसे भी उसके फलभेद नियमका अमाव है, कमं 
फलके समान । मुक्तिके साधनभूत विद्यामें कर्मोके समान भेद नहीं है। परन्तु “मनोमयः प्राणशरीर ' 
इत्यादि सगुण विद्याओंमें गुणोंके आवाप ओर उद्घापके वश्चसे भेदकी उपपत्ति होतेयर उसके 
अनुसार कर्मफलके समान फलभेदका नियम उपपन्न होता है । उसीप्रकार “त यथा०' ( उसकी 
-जिस प्रकार उपासना करता है वही होता है ) ऐसा लिङ्जदशंन है। परन्तु इसप्रकार निगुण विद्यामें 
फलभेदका नियम नहीं है, क्योंकि उसमें गुणोंका अमाव है। ओर 'नहि गतिरधिका०' ( किसी 


निगुंणवेत्ताकी अधिक गति नहीं है, क्योंकि गुणके होनेपर ही अतुल्यता कहते हैं ) इसप्रकार स्मृति मी 
हवै । 'तदवस्थावदतः” इस पदका दो वार कथन अध्यायको परिसमाहिका द्योतन करता है ॥५२॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरभाप्य-मापाचुवादके तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

» पूर्वपक्षी मुक्तिमें अतिशय विशेष मानकर उसे कमं साध्य सिद्ध करना चाहते हैं। परन्तु 

सिद्वान्तमें मुक्ति समी उपनिषदोंमें एक खूप प्रतिपादित है, क्योंकि ब्रह्मलप ही तो मुक्ति है। 

निरवयव एक ब्रह्ममें उत्कपं ओर अपकषका असम्मव है । केवल विद्याते अविद्याकी निवृत्तिद्वारा 


ब्रह्मत्वड्प मोक्षकी अमिव्यक्तिमात्र होती है । यहाँ तो विद्याकी निवृत्ति भी ब्रह्मरूप है । अतः ब्रह्म- 
रूप मोक्षमें किसी प्रकारका अतिशय विशेष नहीं है । 


ऋ जसे वायु आदि प्रतिवन्ध होनेपर दीपोतपत्तिमें विलम्ब होता है, परन्तु उसके उत्पन्न होनेपर 
अन्धकार निवृत्तिह्प फलमें नहीं, वेस तत्वज्ञान होनेपर अज्ञानकी निवृत्तिरूप फलमें विलम्ब नहीं 
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अथ चतुर्थोञ्ध्याय; । 
[ अत्रास्मिन्‌ फळाध्याये प्रथमपादे जीवन्सुक्तिनिरूपणस्‌ । ] 
(इस फर अध्यायके प्रथम पादमें जीवन मुक्तिका निरूपण है ) 
( १ आच्वृत्त्यधिकरणम्‌ । सू० १-२ ) 

॥ आघृत्तिरसकृदुपदेशात्‌ ॥ १॥ | 
पद्च्छेद्‌--आवृत्तिः, असकृत्‌, उपदेशात्‌ । 
सूजाथे- ( आवृत्तिः ) भ्रत्ययकी आवृत्ति करनी चाहिए, ( असङ्दुपदेशात्‌ ) क्योंकि 

“श्रोतव्यो मन्तव्यः' आदि श्रुतियोंमें इसप्रकारका वार-वार उपदेश है । 

# तृतीयेऽध्याये परापरासु विद्यासु साधनाश्रयो विचारः प्रायेणात्यगात्‌। अथेह 
चतुर्थ फळाश्रय आगमिष्यति । प्रसङ्गागतं चान्यदपि किचिच्चिन्तयिंप्यते। प्रथम तावत्कति- 
भिश्चिइचिकरणेः साधनाश्रयचिचारशेषमेचाचुसरामः। ‘आत्मा वा अरे दरष्च्यः श्रोतन्यो मन्तन्यो 
निदिध्यासितव्यः' (बृह० ४।५।६), “तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत' (चृह० ४।४।२१), “सोऽन्वेष्टव्यः 
स विजिज्ञासितव्यः’ (छा० ८।७।१), इति चैवमादिश्रवणेषु संशयः-कि सहृत्प्रत्ययः कतंव्यः, 
आहोस्विदावृत्त्येति । कि तावतप्राप्तम्‌? सहृत्प्रत्ययः स्यात्प्रयाजादिवित्‌, तावता शास्त्रस्य 
कृतार्थत्वात्‌ । अभ्रूयमाणायां ह्यावृत्तो क्रियमाणायामशास्त्रार्थः इतो भवेत्‌ । नन्वसकृदु- 
पदेशा उदाहृताः ओोतन्यो सन्तब्यो निदिध्यासितव्यः’ इत्येवमाद्यः। एचमपि यावच्छव्द- 

तृतीय अध्यायमें पर और अपर विद्याओंमें साघनाश्रय विचार प्रायः किया जा चुका है । 
अब इस चतुर्थ अध्यायमें फलाश्रय विचार आयेगा । और प्रसंगतः कुछ अन्य विषयक मी विचार 
किया जायेगा । प्रथम तो कुछ अधिकरणोंसे साघनाश्रय अवशिष्ट विचारका हम अनुसरण करते हैं । 
“आत्मा चा बरे दृष्टव्यः०? ( अरे मैत्रेयी ! आत्माका दशन करना चाहिए, श्रवण करना चाहिए, 
मनन करना चाहिए थोर निदिष्यासन करना चाहिए ) “तमेव घीरो०' ( बुद्धिमान्‌ ब्राह्मण उपदेश 
और शास्त्रसे उस आत्माका परोक्षज्ञान प्राप्त कर प्रज्ञा ( साक्षात्कार ) के लिए शाम दम आदि 
साधन करे ) “सोअन्वेष्टन्यः०' ( उसका अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विशेष जिज्ञासा करनी 
चाहिए ) इत्यादि श्रवणोंमें संशय होता है कि क्या एक वार ही प्रत्यय करना चाहिए अथवा 
आवृत्तिसे-इन श्रवण आदि साधनोंका एक वार ही अनुष्ठान करना चाहिए अथवा साक्षात्कार पयंन्त 
उनकी पुनः पुनः आवृत्ति करनी चाहिए ? तव क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी--प्रयाज आदिके समान 
एक ही वार प्रत्यय करना चाहिए, क्योंकि, इतनेमें ही शास्त्र कृतां होता है, आवृत्तिके बश्रूयमाण 
होनेपर भी उसकी आवृत्ति किये जानेपर तो शास्त्राथंसे विरुद्ध किया जायगा । परन्तु “श्रोतव्यो 
अन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इत्यादि असकृत्‌ उपदेश उदाहृत हैं? ऐसा होनेपर भी जिसका षब्द है 


सत्यानन्दी दीपिका 

होता । इसलिए विद्यामे अन्य प्रकारका कोई अतिद्यय नहीं दै । जैसे गुणभेदसे कमं ओर उपासनाके 
असमान होनेसे उनके अनुष्ठाताओंकी मी असमान गति होती है, बसे निगुंण विद्यामें नहीं होती, 
क्योंकि उसमें कोई गुण नहों है । इसलिए ब्रह्मवेत्ताओंकी ब्रह्म प्राप्तिर्प एक-सी गति होती है ॥ ५२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती छत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 

+ तृतीय अध्यायमें पर विद्या-ब्रह्मत्मसाक्षात्कार साधनीभूत ब्रह्मविद्या ओर अपर-सगुण- 
विद्यामें साधन सम्बन्धी विचार प्रायः समाप्त किया गया है । अब हेतुहेतु मञ्भाव संगतिसे इस चतुथं 
सघ्यायमें तत्फल सम्वन्धी विचार किया जाता है । और फलके प्रसङ्गसे उत्कान्ति एवं बचिरादि 


७९३ ब्रझसूज्ञ-शाङुरभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


मावर्तयेत्सळच्छवणं सळन्मननं सऊन्निदिध्यासनं चेति, नातिरिक्तम्‌ । सक्रदुपदेशोपु तु 
चेदोपासीतेत्येवमादिष्वनावृत्तिरिति । एवं प्रापे घ्रमः-प्रत्ययावृत्तिः कतंव्या । कुतः ! अल- 
कृढुपदेशात्‌, श्रोतब्यो मन्तव्यो निदिघ्यासितव्यः इत्येबंजातीयको ह्यसरुडुपदेदाः प्रत्ययाद्त्ति 
सूचयति । ननूक्ते-यावच्छब्दमेवावर्तयेन्ना घिकमिति-न, दर्शनपर्यवसितत्वादेषाम्‌। दृ्श- - 
नपयवसानानि हि श्रवणादीन्यावर्त्यमानानि दष्टार्थानि भवन्ति | यथाऽवघातादीनि 
तण्डुढादिनिष्पत्तिपयंवसानानि हि तद्वत्‌। अपि चोपासनं निदिध्यासनँ चेत्यन्तर्णीताबु- 
त्तिगुणैव क्रियाभिधीयते । तथा हि-छोके णुरुमुपास्ते राजानसुपास्त इति च यस्तात्पर्येण 
गुर्वादीनचुवतंते स एवमुच्यते | तथा ध्यायति प्रोषितनाथा पतिमिति या निरन्तरस्मरणा 
पति प्रति सोत्कण्ठा, सेबमभिघीयते। विद्युपास्त्योश्च वेदान्तेष्वव्यतिरेकेण प्रयोगो दृश्यते | 
क्चिद्विदिनोपक्रस्योपासिनोपसंहरंति, यथा-'यस्तद्वेव यत्स वेद-स मग्रेतदुक्तः' (छा० ४।१।४) 
इत्यञ्ञ 'अनु म एतां सगवो देवतां शाधि यां देवतामुपास्से' (छा० ४।२।२) इति । क्चिच्चोपा- 
सिनोपक्रम्य विदिनोपसंहरति, यथा--'मनो ब्रह्मत्युपासोत' (छा० ३।१८।१) इत्यच्च “साति 
` च तपति च कीर्त्या यशसा ब्रह्मचच॑ंसेन य एवं वेद' (छा० ३।१८।३) इति । तस्मात्सकृडुपदेशे- 
ध्वप्यावृत्तिसिद्धि!। असकुढुपदेशस्त्वाबृत्तेः सूचकः ॥ १॥ 


उसकी आवृत्ति करनी चाहिए--एक वार श्रवण, एह वार मनन और एक वार निदिव्यासन, इससे 
अधिक नहीं, 'वेद' 'उपासीत' इत्यादि सकृत्‌ उपदेशोंमें आवृत्ति नहीं है । सिद्धान्वी-ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हँ---प्रत्ययकी आवृत्ति करनो चाहिए । किससे ? इससे कि असकृत्‌ उपदेश है । 'श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिघ्यासितव्यः' इस प्रकारका अनेक वार उपदेश प्रत्यय आवृत्ति सुचित करता है । परन्तु 
ऐसा कहा गया है कि श्रुतिके अनुसार ही आवृत्ति करनी चाहिए, अधिक नहीं । ऐसा नहीं, क्योंकि 
ये दर्शन पयंवसायी हैं । साक्षात्कार पयंवसायी वार-वार आवृत्ति किये जानेवाले श्रवण आदि साधन 
दृष्ट फलवाले होते हैं। जैसे अवघात आदि तण्डुल आदि निष्पत्ति ( अभिव्यक्ति ) पयंवसायी होते 
हैं, वैसे प्रकरणमें भी समझना चाहिए। और उपासना और निदिष्यासन आवृत्ति गुण गमित क्रिया 
का ही अभिधान करते हैं। जैसे कि लोकमें 'गुरुमुपास्ते ०' (गुरुकी उपासना करता है, राजाकी उपा- 
सना करता है ) जो तत्परतासे गुरु आदिका अनुवतंन करता है वह ऐसा ही कहा जाता है। वैसे 
“घ्यायति' 'जिसका पति परदेश गया है वह स्त्री पतिका ध्यान करती है! जो निरन्तर स्मरण करती 
पतिके प्रति सोत्कण्ठा है वह ऐसी कही जाती है। विद्‌ और उप पूर्वक अस्‌ धातुका उपनिषदोंमें 
( समान अयसे ) प्रयोग देखा जाता है । कहीं 'विदि' से आरम्मकर उपास्तिसे उपसंहार करते हैं । 
जैसे कि 'यस्तद्वेद०' ( जिसे रैक्व जानता है उसे जो जानता है वह मैंने जैसे कहा है वेसे ही खवव 
सदरह होता है ) इसमें विदिसे उपक्रम है ओर “अजु मे एतां०' ( हे भगवन्‌ रॅक्व | आप मुझे उस 
देवताका उपदेश कीजिए जिसकी आप उपासना करते हैं ) इसप्रकार उपास्तिसे उपसंहार है । ओर 
कहीं उपास्तिसे उपक्रम कर विदिसे उपसंहार करते हैं-जैसे 'सनो ब्रहमत्युपासीत' ( मन ब्रह्म है ऐसी 
उपासना करनी चाहिए ) इसमें उपास्तिसे उपक्रम है ओर “माति च९? ( जो ऐसा जानता है वह 
कीति-यद्य और ब्रह्मतेजक्ष कारण देदीप्यमान होता ओर तपता है ) इसप्रकार विदिसे उपसंहार है। 
इसमें एक वार उपदेशोमे भी आवृत्ति सिद्ध होती है, वार वार उपदेश तो आवुतिक्रा सूचक है ॥ १ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

मागका भी विचार किया जायगा । प्रथम साक्षात्‌ श्रुतिमें कथित संन्यास आदि साधनोका विचार 
किया जा चुका है। अब "अघाछष' इस अधिकरणके पूवंतक फलार्थापत्तिसै गम्य आवृत्ति थादिका 
विचार है । अघाइलेप' अधिकरणसे लेकर पाद समाप्तितञ्च जीवनमुक्तिका, द्वितीय पादमें उत्क्ान्तिका, 


अधि० १ म्० २ ] भाषाचुयाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९३ 


- लिज्ञाच ॥२॥ 
पदच्छेद--लिज्ञात्‌, च । 


सूघार्थ--भोर 'रव्मोंस्त्वं पर्यावतंयात्‌' यह लिङ्ग प्रमाण भी बहुत-सो किरणोंका विधान 
करता हुआ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिलाता है, इससे श्रवण आदि प्रत्ययोंकी भी आवृत्ति होनी चाहिए । 

** लिङ्गमपि प्रत्ययावृत्ति प्रत्याययति। तथा ह्युदूगी थविज्ञान प्रस्तुत्य आदित्य उद्गीथः? 
(छा० १1५१) इत्येतदेकपुत्रतादोषेणापोद्य 'रदमांस्त्वं पर्यावतयात? (छा० १1५२ ) इति रदिम- 
बहुत्वविज्ञानं वडुपुत्रताये विदधसत्सिद्धवत्परत्ययावृत्ति दशयति। तस्मात्तत्सामान्यात्सर्वप्रत्यये- 
प्वावृत्तिसिद्धिः । अत्राह-भवतु नाम साध्यफलेषु प्रत्ययेप्वावूत्तिः, तेप्वावृत्तिसाध्यस्याति- 
दायस्य खंभवात्‌। यस्तु परत्रह्मचिषयः प्रत्ययो नित्यशुद्धवुद्धमुक्त स्वभाचमेवात्मभूतं परं ्रह्म- 
समर्पयति, तत्र किमर्थावृत्तिरिति ! सङच्छुतौ च ब्रह्मत्मत्वप्रतीत्यचुपपत्तेराबृत्त्यभ्युपगम 
इति चेत्‌-न, आवृत्तावपि तदचुपपत्तेः। यदि हि ‘तत्वमसि’ (छा० ६।८।७) इत्येचंजातीयक 
वाक्यं स रृच्छ.यमाणं ब्रह्मात्मत्वप्रतीति नोत्पादयेत्‌, ततस्तदेचावत्यंमानसुत्पादयिष्यतीति 
का प्रत्याशा स्यात्‌? * अथोच्येत-न केवल वाक्यं कंचिद्थ साक्षात्कतुं दाक्नो त्यतो युक्स्य- 

लिङ्ग भी प्रत्ययोंकी आवृत्तिका ज्ञान कराता है, क्योंकि 'आदित्य उद्गीथः? इसप्रकार उद्गीथ 
विज्ञानको प्रस्तुत कर एवं एक पुत्रताके दोपसे उसका प्रतिषेष कर “रस्मीस्त्वै पर्यावतेयात्‌' ( अतः 
हे पुत्र ! तू सूर्य रदिमियोंका आदित्यसे भेदरूपसे चिन्तन कर ) इसप्रकार बहुत पुत्रता प्राप्तिके लिए 
बहुत रहिमयोंके विज्ञानका विधान करता हुआ लिङ्ग सिद्धवत्‌ भ्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखलाता है । प्रकृत 
उद्गीथ प्रत्ययके साथ सब प्रत्ययोंकी साक्षात्कार हेतुरूपसे अथवा ध्यानरूपसे समानता होनेके कारण 
अहंग्रहोपासना और श्रवण आदि सव प्रत्ययोंमें आवुत्तिकी सिद्धि होती है । पृ०--यहाँ कहते हैं कि 
साध्य फलवाले प्रत्ययोंमें आवृत्ति मले हो, क्योंकि उनमें आवृत्तिसे साध्य अतिशयका संभव है।- 
परन्तु जो परब्रह्म विषयक प्रत्यय नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वमाव आत्मभूत परब्रह्मका बोध कराता है, 
उसमें आवृत्तिका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि केवल एक वार श्रवण होनेपर ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिकी 
अनुपपत्ति होनेसे आवृत्तिका स्वीकार है। तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आवृत्ति होनेपर भी उसकी 
उपपत्ति नहीं होती । यदि “तत््तमसि' इसप्रकारका एक वार श्रूयमाण वाक्य ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिको 
उत्पन्न नहीं कर सका तो वही आवृत्यमान हुआ प्रतीतिको उत्पन्न करेगा इसकी क्या आशा हो सकती 
है ? यदि कहो कि केवल वाक्य किसी अर्थका साक्षात्कार करनेके लिए समर्थ नहीं है, अतः युक्तिकी 
अपेक्षा रखता हुआ वाक्य ब्रह्मात्मत्वका अनुमव कराएगा । तथापि--ऐसा माननेपर मी श्रवण 

सत्यानन्दी-दीपिका 

तृतीयपादमें अर्चिरादि गन्तव्य मागंके निणंयका और चतुथं पादमें ज्ञान और उपासनाके फलके निर्णयका 
विचार है । पु०--असक्कत्‌ उपदेश होनेपर भी उसका आवृत्तिमें तात्पयं नहीं है । सिद्धान्तमें श्रवण 
आदिको हृष्टाथं होनेसे ब्रह्म साक्षात्कारपयन्त आवृत्ति होनी चाहिए । ॥१॥ 

कै विषय साक्षात्कार फूलवाले श्रवण आदि प्रत्ययोंकी आवृत्तिमें 'लिङ्गाच' यह दूसरा हेतु 
कहते हैं । निगुंण ब्रह्मके साक्षात्कार उत्पन्न करनेकी 'तक्तमसि” आदि वाक्योंमें शक्ति है कि नहीं ? 
प्रथम पक्ष तो एक वार श्रवण किये गये वाक्यसे साक्षात्कार सिद्ध होनेसे आवृत्ति निष्फल है । द्वितीय 
पक्ष--तो उसकी वार वार आवृत्ति भो निष्फल है । 

ॐ आत्मा हे और परमात्मासे भिन्न हूँ' इस प्रकारका सामान्य ज्ञान तो प्रायः समीको है, 

किन्तु उससे अविद्याकी निवृत्ति नहीं होती, उसकी निवृत्ति तो 'तस्वमसि’ “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि 


१०० 
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पेक्षं चाक्यमज्ुमावयिष्यति ब्रह्मात्मत्वमिति, तथाप्यादृत््यानर्थक्यमेव । साऽपि हि युक्तिः 
सक्कस्प्वृत्तैव स्वमर्थमनुभावयिष्यति । अथापि स्याद्युक्त्या वाक्येन च सामान्यविषयमेव 
विज्ञानं क्रियते, न विशेषविषयम्‌। यथास्ति मे हृदये शूलमित्यतो वाक्यादूगात्रकस्पादि- 
लिज्ञाचच शूलसद्भावसामान्यमेच परः प्रतिपद्यते, न विशेषमनुअवति, यथा ख एव शुळी। 
विरोपानुभवश्चाविद्याया निवतंकस्ततस्तदर्थावृत्तिरिति चेत्‌-न, असकृदपि तावन्मात्ने क्रिय- 
माणे विरोप विज्ञानोत्पत्यसंभवात्‌। नहि सहृत्पयुक्ता भ्यां शास्युक्तिभ्यामनचगतो विदोषः 
चातकृत्वोऽपि प्रयुज्यमाना भ्यामचगन्तुं शाक्यते।तस्माद्यदि शास्त्रयुक्तिभ्यां विशेषश्प्रतिपायेत 
यदि चासामान्यमेच, उभयथापि सहृत्पव॒त्ते एव ते स्वकार्ये कुरुत इत्यावृत्त्यनुपयोगः। नच 
सहत्पयुक्ते शास्त्रयुक्ती कस्यचिदप्यबुअर्व न्ोत्पादयत इति शक्यते नियन्तुस्‌, विचित्रप्रज्ञत्वा- 
त्मतिपतुणाम्‌ । अपि चानेकांशोपेते लौकिके पदार्थ सामान्यविदोषवत्येकेनावधानेनेकसं- 
शमवधास्यत्यपरेणापरमिति स्यादप्यभ्यासोपयोगो यथा दी्घप्रपाठकग्रहणादिु,नतु निर्वि- 
शेषे ब्रह्मणि सामान्यविशषरहिते चैतन्‍यमाजात्मके प्रमोत्पत्तावभ्यासापेक्षा युक्ते ति। *अचो- 
च्यते-भवेदाचत््यानर्थक्यं तं प्रति यस्तत्वमसीति सळदुक्तसेव ब्रह्मात्मत्वसनुभवितु शक्यु- 
दादि प्रत्ययोंकी आवृत्ति निरथंक ही है । क्योंकि वह युक्ति मी एक वार प्रवृत्त हुई अपने अथंका 
बोध करायेगी । और यदि ऐसी शंका करो कि युक्ति और वाक्यसे सामान्य विषयक ही ज्ञान किया 
जाता है विशेष विषयक नहीं । जैसे मेरे हृदयमें शूर है, इस वाक्यसे और गात्रकम्पन आदि लिगसे 
शूलके अस्तित्वका सामान्य ज्ञान अन्यको होता है विशेष अनुभव नहीं होता, जैसा कि वही शूलवान्‌ 
विशेष शू लका स्वयं अनुभव करता है । यदि कहो कि विशेष अनुभव अविद्याका निवतंक है, अतः 
उसके लिए आवृत्ति है। तो ठीक नहीं है, क्योंकि कितने ही पुनः पुनः भी श्रवण आदि किये जायें 
तो भी विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका संभव नहीं है। कारण कि एक वार प्रयुक्त शास्त्र और युक्तिसे 
छनवगत विशेष सौवार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्तिसे मी विशेष अवगत नहीं किया जा सकता । 
इसलिए यदि कहो कि शास्त्र और युक्तिसे विशेष प्रतिपादन किया जाता है अथवा यदि कहो कि 
उनके योगसे सामान्यका प्रतिपादन किया जाता है, तो भी दोनों प्रकारसे एक वार प्रवृत्त होनेपर ही 
वे अपना कायं करते हैं, इसलिए वृत्तिका उपयोग नहीं है । एक वार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्ति 
किसीके मी अनुभवको उत्पन्न नहीं करते, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता । क्योंकि अनुमवि- 
ताओंकी बुद्धि विचित्र है। और इसीप्रकार अनेक अंशोंसे युक्त सामान्य और विशेषवाले लौकिक 
पदार्थमें एक अवधान ( एक वार मनकी एकाग्रता ) से एक अंशका और दूसरे अवधानसे दुसरे 
अंशका निश्‍चय करनेवालोंमें आवृत्तिका उपयोग भले ही हो । जैसे दीघं प्रपाठकके ग्रहण आदिमें 
आवृत्तिका उपयोग होता है । परन्तु सामान्य विशेषसे रहित चेतन्यमात्ररूप निविशेष ब्रह्ममें प्रमाकी 
उत्पत्तिके लिए आवृत्तिकी अपेक्षा युक्त नहीं है । सिद्धान्ती---इसपर कहते हैं---जो पुरुष 'तत्त्वमसि' 
इसप्रकार एक वार ही उक्त ब्रह्मात्मत्व अनुमव करनेमें समथं हो उसके प्रति आवृत्ति मळे निरथंक हो । 
सत्यानन्दीदीपिका . 
वेदान्त वाक्योंके श्रवण आदिके अभ्याससे उत्पन्न हुए 'मैं ब्ह्मात्मा हूँ” इस विशेष ज्ञानसे होती है । 
इसलिए आवृत्ति सार्थक है । पू०--'न, 'असकृदपि' आदिसे कहता है । 

# जैसे उद्दालकने श्वेतकेतुको 'तत्त्वमसि' का नौ वार उपदेश किया है । जसे षड्ज आदि स्वर 
भेदके साक्षात्कारके लिए श्रोत्र समथं हैं, तो मी उसके अभ्यासकी अपेक्षा है, वसे ही ब्रह्मा साक्षात्कार 
करनेकी वाक्यमें सामथ्यं होनेपर भी अभ्यासको अपेक्षा है। इस विषयमें अनुभव प्रमाण भी है । जसे 
अध्ययन आदिमें एक वार श्रवणसे अल्पज्ञान होता है वार-वार वाक्याथंका अभ्यास करनेपर विशेष ज्ञान 
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यात्‌ । यस्तु न शक्नोति तं प्रत्युपयुज्यत एवावृत्तिः । तथा हि छान्दोग्ये 'तत्वमसि श्रेतकेतो' 
( छा० ६।८।७ ) इत्युपदिश्य “भूय एव मा सगवान्विज्ञापयतु' ( छा० ६।८।७ ) इति पुनः पुनः 
परिचोद्यमानस्तत्तदाशङ्काकारण निराकृत्य तत्त्वमसीत्येवासक्कदुपदिशति। तथा च श्रोतच्यो 
मन्तव्यो निदिष्यासितच्यः (इः ४।५।६) इत्यादि दशितम्‌ । ननूक्त सक्रच्छुत॑ चेत्तच्वमसि- 
वाक्यं स्वमर्थमतुभावयितुं न शक्नोति, तत आचत्य॑मानमपि नेव शक्ष्यतीति, नेष दोषः, 
नहिं इऐऽजुपपन्नं नाम। डयन्ते हि सङच्छ्ताद्वाक्यान्मन्दुप्रतीतं वाक्यार्थमावतंयन्तस्तत्त- 
दाभासव्युदासेन सम्यक्प्रतिपद्यमानाः । अपि च 'तत्वमसि' इत्येतद्वाक्यं त्वंपदार्थस्य तत्पः 
दार्थभावमाचए्े । तत्पदेन च प्रकृतं सद्ब्रह्म जगतो जन्मादिकारणमभिघीयते- 
“सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः ( ते २।१।१ ) “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' (बृ० ३।९।२८), “अदृष्ट द्वष्टर' (इ० ३। 
८1५१), “अविज्ञातं विज्ञातृ' (वृ० ३।८।११), 'अजमजरममरम्‌' 'अस्थूलमनण्वहस्वमदीघम! (दू ३। 
८८) इत्या दिशास्तरप्रसिद्म्‌# ताजादिशब्दैजन्मादयो भावविकारा निवतिताः। अस्थूला- 
दिदब्देब्य स्थौल्यादयो द्रव्यधर्माः । विज्ञानादिशब्दैश्च चैतन्यप्रकाशात्मकत्वसुक्तम्‌। एव 
व्यःदृत्तसर्वसंसारधर्मकोऽचुभवात्मको ब्रह्मसंशकस्तत्पदार्थों वेदान्तामियुक्तानां प्रसिद्धः 


RS 
परन्तु जो इस प्रकार समर्थ न हो उसके प्रति आवृत्ति उपयुक्त ही है। जसे कि छान्दोग्यमें “तत्तमसि 


श्वेतकेतो' इस प्रकार उपदेश कर “भूय पुव०' (श्वेतकेतु-हे भगवन्‌ ! पुनः मुझे समझाइए) इस प्रकार 
पुन: पुनः प्रेरित होते हुए ततुन्तत्‌ आशङ्का कारणका निराकरण कर 'तस्वमसि' इस प्रकार अनेक वार 
उपदेश करते हैं। और उसी प्रकार “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इत्यादि दिखलाया गया है। 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि यदि एक वार शुत “तस्वमसि' वाक्य अपने अथे अनुभव करानेमें समथ 
नहीं है तो आवत्यंमान होनेपर भी समर्थ नहीं होगा ? यह दोष नहीं है, .क्योंकि इष्ट-अनुमवमें आनेपर 
कुछ भी अनुपपन्न नहीं है । एक वार श्रत वाक्यसे मन्दप्रतीत-सामात्य ज्ञात वाक्यार्थेकी आव त्ति 
करनेवाले तत्‌-तत्‌ आमासोंका निराकरणकर सम्यसज्ान करते हुए देखे जाते हैं। और 

यह वाक्य 'त्वम? पदाथेका 'तत्‌' पदार्थभाव कहता है, और “तत” पदसे प्रकृत ईक्षितृ सद्ब्रह्म जगतके 
जन्म आदिका कारण कहा जाता है, जो “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म “दुष्ट बर्‌’ 
“अविज्ञातं०' (यह अक्षर ब्रह्म स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं द्रष्टा दै, स्वयं अविज्ञात रहकर 
दूसरोंका विज्ञाता है) 'अजमजरममरस्‌०' (ब्रह्म अज, अजर और अमर है) 'अस्थूलम०' (वह न स्थूल 
है, न अणु है, न हस्व है और न दीघं है) इत्यादि शास्त्रे प्रसिद्ध है । उस ब्रह्मे अज आदि शब्दोसे 
जन्म आदि भाव विकार निवृत्त किये गये हैं, अस्थू आदि शब्दोंसे स्थौल्य आदि द्रव्यके धमं निवृत्त 
किये गये हैं। विज्ञान आदि दाब्दोसे ब्रह्म चैतन्य प्रकाशात्मक कहा गया है। समस्त संसारके धर्मासि 


सत्यानन्दो- दीपिका 
होता है । और 'तत्त्वमसि' इस वाकयमें “तत्‌ पदसे “ततः पद वाच्य ईक्षित्‌ सदत्रह्म जगतके जन्म 


आदिका कारण कहा गया है, और 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इससे 'तत्‌' पदका लक्ष्याथं कहा गया है। 

# अब 'त्वम्‌ः पदका अर्थ तथा' इत्यादिसे कहते हँ-स्थूल देह अन्नमय कोशसे लेकर आनन्दमय 
कोश पयंन्त “यह मैं नहीं हूँ” इस प्रकार सबकी निवृत्तिकर शुद्ध बह्मा है! यह निश्‍चय 'त्वम्‌' पदका 
लक्ष्याथे है । इसी अर्थको 'तस्वमसि' आदि वेदान्त महावर्निश प्रतिपादन करते हैं । किन्तु जितको 
“तत्‌? और 'त्वम्‌' पदका वाच्यार्थं ओर लक्ष्याथं अविद्याछत संशय आदिसे प्रतिबद्ध हैं उनके प्रति 
प्तखमसि' आदि वाक्य अपने वाच्य और लक्ष्यार्थ आत्मैकत्वका बोध करानेमें समर्थ नहीं हैं । उनके 
प्रति शास्त्र और युक्तिका अभ्यास अपेक्षित है । इस प्रकार भ्रमन “तृतः पदका लक्ष्याथं निश्‍चित होनेपर 
पश्चात्‌ 'स्वम्‌' पदका लक्ष्याथे निश्चित होता है । इस प्रकार क्रमिक ज्ञान आत्मज्ञातमें हेतु है । 


७९६ ब्रह्मसूज्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


तथा त्वंपदाथो ऽपि प्रस्यगास्मा श्रोता देहादारभ्य प्रत्यगात्मतया संभाव्यमानश्चेतन्यपर्यन्त- 
स्वेनावधारितः। तत्र येपामेतौ पदार्थावज्ञान संशयविपर्ययप्रतिबद्धौ तेषां 'तत्वमसी' त्येतद्वाक्यं 
स्वाथे प्रमां नोत्पादयितुं शक्नोति, पदाथंज्ञानपूर्वकत्वाद्ाक्यार्थस्येत्यतस्तान्म्रतयेष्टव्यः 
पदाथंविवेकप्रयोजनः शास्रयुङ्त्यभ्यासः। यद्यपि च प्रतिपत्तव्य आत्मा निरंशस्तथाप्यध्या- 
रोपितं तस्मिन्वह्न शात्वं देहे न्द्रियमनोबुद्विविषयवेद्नादिलक्षणम्‌। तत्रेकेनावधानेनेकमं- 
शमपोहत्यापरेणापरमिति, युज्यते तत्र क्रमवती प्रतिपत्तिः । तत्तु पूर्वरूपसेवात्मप्रतिपत्तेः। 
* येषां पुननिपुणमतीनां नाज्ञानसंशयविपर्यंयळक्षणः पदार्थविषयः प्रतिवन्धोऽस्ति, ते 
शक्नुवन्ति सक्कढुक्तमेव तत्वमसिवाक्याथंमबुभवितुमिति, तान्प्रत्यादत्यानथंक्य- 
मिष्ठमेव । खङ्गवुत्पन्नेव ह्यात्मप्रतिपत्तिरविद्या निवतेयतीति, तात्र करिचदपि क्रमो 5 भ्यु- 
पगस्यते । सत्यमेव युज्येत-यदि कस्यचिदेवं प्रतिपत्तिभंवेत्‌। बलवती द्यात्मनो दुःखि- ` 
त्वादि प्रतिपत्तिः। अतो न दुःखित्वा्यभाचं कश्चित्प्तिपद्मत इति चेत्‌-न, देहाधभिमान- 
चद्दुःखिस्वाद्यभिमानस्य मिथ्याभिमानत्वोपपत्तेः । प्रत्यक्ष हि देहे छिद्यमाने दह्यमाने वाऽहं 
डिद्ये दह्ये इति च मिथ्या भिमानो दृष्ट:। तथा वाह्यतरेष्वपि पुमित्रा दिषु संतप्यमानेष्वहमेच 
संतप्य इत्यध्यारोपो इष्टः। तथा दुःखित्वाद्यभिमानोऽपि स्यात्‌। देहादिवदेव चैतन्याद्वहिशप 
रहित ज्ञानात्मक 'तत्‌' पद वाच्य यह ब्रह्म वेदान्तियोंमें प्रसिद्ध है । इसीप्रकार (त्वस्‌' पदार्थ भी प्रत्यगात्मा, 
श्रोताके देहसे आरम्भ कर प्रत्यगात्मरूपसे संभाव्यमान चेतन्यावधित्वसे निश्चित किया गया है । ऐसी 
अवस्थामें जिनके ये दोनों पदाथं अज्ञान, संशय और विपयंयसे प्रतिबद्ध होते हैं, उनके लिए 'तत्त्वमसि? 
यह वाक्य स्वाथमें प्रमा उत्पन्न करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि वाक्यार्थज्ञान पदार्थंज्ञानपूवंक होता 
है, अतः उनके प्रति पदार्थोके विवेक प्रयोजनवाले शास्त्र और युक्तिका अभ्यास होना चाहिए । यद्यपि 
्रतिपत्तिके योग्य आत्मा निरंथ दै, तो भी देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिरूप बहुतसे 
अंश उसमें अध्यारोपित हैं, उनमें एक अवधानसे एक अंशका और दूसरेसे दूसरे अंशका निपेधकर 
उसमें क्रमिक प्रतिपत्ति युक्त है । वह आवृत्ति आत्मप्रतिपत्तिका पूर्वरूप है अर्थात्‌ आत्मज्ञानमें कारण 
है । परन्तु जिन निपुण मतिवालोंके अज्ञान, संशय और विपयंय 'तत्‌' 'त्वम्‌' पदार्थं विषयक प्रतिबन्ध 
नहीं है वे एक वार ही उक्त 'तत्त्वमसि' वाक्याथं ज्ञान करनेमें समथ होते हैं। उनके प्रति आवृत्तिकी 
अनथंकता इष्ट ही है, क्योंकि एक वार उत्पन्न हुआ ज्ञान ही अविद्याकी निवृत्ति करता है, इससे 
इसमें कोई क्रम स्वीकार नहीं किया जाता । ठीक है, यदि किसीको- इस प्रकार आत्मशान हो तो आवृत्ति 
की निरथंकता युक्त है। यदि कहो कि आत्मामें दुःखित्व आदिका ज्ञान बलवान है, अतः कोई भी 
दुःखित्व आदि अमावको प्राप्त नहीं होता, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मामें देह आदि अभिमानके 
समान दुःखित्व अभिमानमें भी मिथ्यामिमानत्व उपपन्न होता है । देहका छेदन किये जानेपर अथवा 
दहत किये जानेपर मैं काटा जाता हूँ, मैं जलाया जाता हूँ, इस प्रकार प्रत्यक्ष मिथ्यामिमान देखा गया 
है । इसी प्रकार देहसे भिन्न बाह्य पुत्र, मित्र आदिके संतप्त होनेपर 'मैं ही संतप्य हूँ” ऐसा अध्यारोप 
देखा जाता है । उसी प्रकार दुःखित्व आदि अभिमान होना चाहिए, क्योंकि देह आदिके समान ही 
दुःखित्व आदि चेतत्यछ्पसे बाहर ( पृथक्‌ ) उपलब्ध होते हुए सुषुप्ति आदिमें. अनुवृत्त नहीं होते । 


# मन्द और मध्यम अधिकारियोके लिए अभ्यास सार्थक कहकर अब उत्तम अधिकारियोंके 
लिए 'येषाम? इत्यादिसे कहते हैं । जैसे एक वार उत्पन्न हुआ रज्जुज्ञान सपं आदि भ्रान्तिको निवृत्त 


करता है, वसे उत्तम अधिकारियोंके लिए एक वार 'तत्त्ववसि' आदि महावाक्योंसे उत्पन्न ज्ञान 
अविद्याको निवृत्त करता है । 


या 3 ol 


अधि० २ सू० ३ | भापाछुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७९७ 


लभ्यमानत्वाद्‌दुःखित्वादीनाम्‌, झुपुप्तादिषु चाननुवृत्तः । चेतन्यस्य तु सुपुत्त प्यनु- 
बुत्तिमामनन्ति--'यद्व तन्न पञ्ग्रति पझ्यन्ये तन्न पझ्यति’ ( ० ४।३।२३ ) तस्मात्सवदुःख- 
विनिर्सुक्तेकचेतन्यात्मकोऽहमित्येष आत्मानुभवः ।% न चेचमात्मानमनुभवतः किचिदन्यः 
त्कृत्यमवदिप्यते । तथा च श्रुतिः--किं प्रजया करिष्यामो येपां नोऽयमात्माऽयं लोकः’ ( बु० 
४।४।२२ ) इत्यात्मचिद्‌ः कतेब्याभावं दर्शायति । स्मृतिरपि--'यस्त्वास्मरतिरेव स्यादास्मतृप्श्च 
मानवः । आस्मन्येव च संतुष्टस्तस्य कार्य न विद्यते’ ( गो० ३।१७ ) इति । यस्य तु नेपोऽनुभवो 
द्रागिच जायते तं प्रत्यनुभवाथं एवावृत्त्यभ्युपगमः। तत्रापि न तस्वमसिवाक्यार्थात्प्रच्या- 
व्यावृत्तौ प्रवतयेत्‌ । नहि बरघाताय कन्यासुद्वाहयन्ति । नियुक्तस्य चास्मिन्नधिङृतोऽहं 
कर्ता मयेदं कतेन्यमित्यवद्यं ब्रह्मप्रत्ययाद्विपरीतप्रत्यय उत्पद्यते । यस्तु स्वयमेव मन्द- 
मतिरप्रतिभानात्तं वाक्याथ जिद्दासेत्तस्येतस्मिन्नेच वाक्याथं स्थिरीकार आवृत्त्यादिवा- 
चोयुक्त्याऽभ्युपेयते । तस्मात्परब्रह्मचिपयेऽप प्रत्यये तदुपायोपदेरोप्वाडत्तिसिद्धिः॥ २॥ 
( २ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ । खू० ३ ) 
आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राइयन्ति च ॥ ३ ॥ 
पद्च्छेद्‌--आत्मा, इति,, तु, उपगच्छन्ति, ग्राहयन्ति, च 


परन्तु 'यद्वौ०' ( वह जो सुपृप्तिमें नहीं देखता सो निश्‍चय देखता हुआ नहीं देखता ) इत्यादि थ्रुतिसे 


चैतन्यकी अनुवृत्ति सुपुप्तिमें कहते हैं। इसलिए सब दुःखोंसे विनिमुक्त एक चेतन्य स्वरूप मैं हूं यह 
आत्मानुभव है । और इस प्रकार आत्माका अनुमव करनेवालोंके - लिए कुछ अन्य कृत्य अवशिष्ट नहीं 
होता । जैसे कि 'किं प्रजया०' ( परमार्थदर्शी जिन हम लोगोंका यह आत्मा ही लोक है वे हम इस 
प्रजा-संततिसे क्या करेंगे ) यह श्रुति आत्मवेत्ताके लिए कतंव्यामाव दिखलाती है । और 'यस्त्वात्मरति- 
रेव०' ( परन्तु जो मनुष्य आत्मामें ही रति-प्रीतिवाला है विषयमें नहीं, और आत्मामें ही तृप्त है अन्न 
रस आदिसे नहीं, आत्मामें ही सन्तुष्ट है वाह्याथं लामसे नहीं उसके लिए कोई कतंव्य नहीं है ) यह 
स्मृति भी है । परन्तु जिसको [ तत्त्वमसि आदि वाक्योसे मैं ब्रह्म हे ] यह अनुमव शीघ्र नहीं होता, 
उसके प्रति अनुमवके लिए ही आवृत्तिफा स्वीकार है । उसमें मी उसको 'तत्त्वमसि” वाक्यार्थसे 
प्रच्युतकर आवृत्तिमें प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योंकि वर नाशके लिए कन्याका विवाह नहीं करते । 
इसमें अधिकृत हुआ मैं कर्ता हूँ, यह मेरा कतंव्य है, इस प्रकार नियुक्त पुरुषको ब्रह्मज्ञानसे अवश्य 
विपरीत ज्ञान उत्पन्न होता है। किन्तु जो स्वयं ही मन्दमति वाक्यार्थके प्रतिमान न होनेसे उसके 
त्याग करनेकी इच्छा करता.हो तो उसको इसी वाक्याथंमें आवृत्ति आदि वचन [ श्रोतव्यः | और 
युक्तिसे स्थिर करना स्वोकोर है । इसलिए परत्रह्म विषयक ज्ञानमें भी उसके साधनभूत उपदेशोंमें 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥ २॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# जिसको “तरवमसि' आदि महावाक्योसे 'मैं ब्रह्म हूँ' ऐसा शीघ्र ज्ञान उत्पन्न नहीं होता उसके 
लिए आवृत्ति स्वीकृत है। परन्तु जो 'तस्वमसि' वाक्याथ ज्ञानमें संलग्न है उसको वहाँसे हटाकर 
“तव्यो मन्तब्य: इस प्रकार आवृत्तिमें प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योंकि 'श्रोतन्यः' आदिकी 
आवृत्ति मी तो प्रधान “तत्त्वमसि वाक्यार्थ ज्ञानके लिए है । यहाँपर 'तस्वमसि' आदि वाक्याथं ज्ञान 
प्रधान है और 'श्रोतब्य” आदि उसके अङ्ग हैं। अज्भोंका ग्रहण प्रधानकी सिद्धिके लिए होता है । 
इस प्रकार सगुण और निगरण प्रह्मसाक्षात्कार फलके साधन भूत अहंग्रहोपासना ओर श्रवण आदिमें 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥२॥ 


७९८ बरह्मसूच-दाह्ुरभाष्य [ आ० ४ पा० १ 


सूचाथे- -( आत्मेति ) 'आत्मरूपसे परमेश्वरका ग्रहण युक्त है' ( तु ) क्योंकि (उपगच्छन्ति) 
जाबाल 'त्वं वा अहमस्मि” इसप्रकार स्वीकार करते हैं (च) और (ग्राहयन्ति) 'एष त आत्मा सर्वान्तर:' 
इत्यादि श्रुति आत्मरूपसे ईश्वरका ग्रहण कराती हैं । 

क: यः शास््रोक्तविशेषणः परमात्मा स किमहमिति ग्रहोतव्यः, कि वा मद्न्य इत्येत- 
द्विचारयति । कथं पुनरात्मशब्दे प्रत्यगात्मविषये भ्रूयमाणे संशय इति: डच्यते,-अय- 
मात्मशाब्दो मुख्यः दाक्यतेऽभ्युपगन्तुं सति जीवेश्वरयोरभेदसंभव इतरथा तु गोणोऽयम- 
भ्युपगन्तव्य इति मन्यते । कि तावत्प्राप्तम्‌? नाहमिति ग्राह्मः । न झ्ापहतपाप्मस्वादिशुणो 
चिपरीतशुणत्वेन शक्यते ग्रहीतुं; विपरीतशुणो वाऽपहतपाप्मत्वादिशुणत्वेन। अपहतपाप्मा- 
दिगुणश्च परमेश्वरः, तहिपरीतगुणस्तु शारीरः । ईश्वरस्य च खंसार्यात्मत्चे ईश्वरासाव- 
प्रसङ्गः, ततः शाल्ानर्थ क्यम्‌। संसारिणोऽपीश्वरात्मत्वेऽधिकार्यंभावाच्छारत्नानथक्यमेच, 
प्रत्यक्षादिविरोधश्च | अन्यत्वेऽपि तादात्म्यद्शनं शास्त्रात्कतंव्यं प्रतिमादिण्विव विष्वादि- 
दर्शनमिति चेत्‌, काममेवं भवतु । नतु संसारिणो मुख्य आत्मेश्वर इत्येतन्ञः प्रापयितव्यम्‌ । 
एवं प्राते नुसः-आत्मेत्येच परमेश्वरः प्रतिपत्तव्यः । तथा द्वि-परमेश्वरप्रक्रियायां जावाळा 
आत्मत्येनैचैतसुपगच्छन्ति-*वं वा अहमस्मि भगवो देवतेऽहं बै त्वमसि भगवो देचते’ इति। 
तथाऽन्येऽपि 'अहं ब्रह्मास्मि’ इस्येवमादय आत्मत्वोपगमा द्रष्टव्याः । ग्राहयन्ति चात्मत्वे- 
नैंवेश्वरं वेदान्तवाक्यानि--“एष त आत्मा सर्वान्तरः ( बृ० ३।४।१ ) “पुष त आस्माऽः 
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जो शास्त्रोक्त विशेषण विशिष्ट परमात्मा है क्या वह “मैं हूँ' इसप्रकार ग्रहण करना चाहिए 
अथवा क्या वह “मुझसे अन्य है” ऐसा ग्रहण करना चाहिए, इसका विचार करते हैं । परन्तु प्रत्यगात्म- 
विषयक आत्मश्चन्द श्र.यमाण होनेपर पुनः संशय कंसे ? कहते हुँ--जीव और ईशवरका अभेद संभव 
होनेपर यह आत्मशब्द मुख्यरूपसे स्वीकार किया जा सकता है, अन्यथा यह आत्मशब्द गौण स्वीकार 
करना चाहिए, ऐसा मानते हैं। तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्वेपक्षो- “मैं ब्रह्म हूँ' इसप्रकार ग्रहण नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुणवाला विपरीत गुणझ्पसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता अथवा विपरीत गुण-पाप आदि विशिष्ट “अपहतपाप्मत्व' आदि गुणख्पसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुण विशिष्ट परमेश्‍वर है और उससे विपरीत गुण विशिष्ट जीवात्मा है । 
ईश्वरमें संसार्यात्मत्व स्वीकार होनेपर ईशवरका अमाव प्रसङ्ग होगा, उससे शास्त्र अनथंक होगा । और 
संसारीमें भी ईश्चरात्मत्व स्वीकार होनेपर अधिकारीके न होनेसे शास्त्र अनथंक ही होगा । और दोनोके 
अभेद पक्षमें प्रत्यक्ष आदिका विरोध. भी होता है। यदि ऐसा कहो कि दोनोंका भेद होनेपर भी प्रतिमा 
आदिमें विष्णु आदि दशन ( व्यान ) के समान शास्त्र प्रामाण्यसे तादात्म्यदशंन ( अभेद ध्यान ) 
करना चाहिए, तो भळे ऐसा हो । परन्तु संसारी जीव मुख्यरूपसे परमात्मा ईश्वर है, ऐसा हमें प्राप्त 
नहीं कराना चाहिए । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह आत्मा ही परमेश्वर समझना 
चाहिए, क्योंकि परमेश्वरके प्रकरणमें “स्वं चा अहमस्मि? ( हे भगवन देवता ! तु ही मैं हूं, और हे 
भगवनु देवता ! मैं ही तू है ) इसप्रकार जावाल उसे आत्मर्पसे स्वीकार करते हैं। बसे ही “अहं 
ब्रह्मास्मि’ इत्यादि अत्य मी आत्मत्व स्वीकार जानना चाहिए । “एष त आत्मा०' ( यह तेरा भात्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% पुवे अधिकरणमें श्रवण आदि साधनोंकी आवृत्ति कही गयी है। अव इस अधिकरणमें 
ध्यानके समय आवृत्ति विषयक विचार किया जाता है । तत्त्वञ्चानके लिए च्यानकी आवृत्तिके समय 
प्में रम हूँ” ऐसा ध्यान करता चाहिए, अथवा 'मेरा स्वामी ईश्वर है? ऐसा ध्यान करना चाहिए ? 
इसप्रकार ऐवथ और भेदविषयक . प्रमाणोंके होनेसे “यः? इत्यादिसे संशय कहते हैं । "शब्दादेव प्रमितः’ 
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अधि० २ सू० ३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९५, 


न्तर्याम्यस्ृतः? ( बृ० ३।७।३ ), 'तत्सस्यं स आत्मा तरवर्मास' ( छा० ६।८।७ ) इत्येचमादीनि । 
यदुक्तम-प्रतीकदर्शनमिदं विष्णुपतिमान्यायेन भविष्यतीति, तदयुक्तम्‌, गोणत्वप्रसङ्गात्‌, 
वाक्यबैरूप्यात्य । यत्र हि प्रतीकदष्टिरभिप्रेयते, सकृदेव तत्र चचनं भवति । यथा-मनो ब्रह्म’ 
( छा० ३।१०।१ ) ‘आदित्यो ब्रह्म (छा० ३॥१९॥१ ) इत्यादि, इह पुनस्त्वमहमस्म्यहं च त्वम- 
सीत्याहद, अतः प्रतीकश्चु तिवैरूप्यादभेदप्रतिपत्तिः, भेददष्टयपचादाच्च। तथा हि-'अथ योऽन्यां 
देवतासुपास्तेऽन्योऽसातन्योऽहमस्मीति न स वेद्‌’ ( वृ० १।४।१० ), मृत्योः स सत्युमाम्ोति य इह 
नानेव पश्यति' (ब्रश ४।४।१९, कठ० ४।१०), “सवं तं परादा्योऽन्यत्रात्मनः सब जेद' (० ४।५।७) 
इत्येचमाद्या भूयसी भ्रुतिसंद्दर्शनमपवद्ति। यत्त॒क्म्‌-न विरुद्वणुणयोरन्योन्यात्मत्वसंभव 
इति, नायं दोपः, चिरुद्धणुणताया मिथ्यात्वोपपत्तेः । यत्पुनरुक्तम्‌-ईश्वराभावप्रसङ्ग इति, 


तद्सत्‌, शाखप्रामाण्यादनभ्युपगमाच्च । नहीश्वरस्य खंसार्यातमत्वं प्रतिपाद्यत इत्यभ्युपग- 


सर्वान्तर है ) 'एप त आत्मा०' ( यह तेरा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ) 'तत्सत्यं०' ( वह सत्य 
है वह आत्मा है, हे श्वेतकेतु ! वह तु है ) इत्यादि वेदान्तवाक्य ईश्वरको आत्मरूपसे ग्रहण कराते हैं। 
जो यह कहा गया है कि विष्णुप्रतिमान्यायसे यह प्रतीक दर्शन होगा, वह अयुक्त है, क्योंकि ऐसा 
साननेसे गौणत्व प्रसङ्ग और वाक्यविख्पत्व-विरुद्धत्व होता है । जहाँ प्रतीकहष्टि अभिप्रेत होती है 


` यहाँ एक ही दार यतन होता है। जैसे कि “मनो अह्या' ( मन ब्रह्म है) “आदित्यो बरह्म’ 


आदित्य 
बरह्म है ) इत्यादि । परन्तु यहाँ तो “तू मै हुँ और में तू है ऐसा कहते हैं। अतः प्रतीक मि विरुद्ध 
होनेसे अभेद प्रतिपत्ति है, क्योंकि" भेदद्ृष्टिका अपवाद है । जैसे कि अथ योऽन्यां०? ( और जो अन्य 
देवताकी 'यह अन्य है ओर मैं अन्य हूँ इसप्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता ) 'सत्योः स०' 
( जो पुरुष इस अभिन्न तत्त्वमें नाना-भेद देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है) 'सवं तं०! 
( जो सबको आत्मासे भिन्न जानता है उसे सब परास्त कर देते हैं--कैवल्य सम्बन्धसे रहित कर देते 
हुँ ) इत्यादि बहुत-सी श्रुति भेद दशनका निषेष करती हैं। और यह फहा गया है कि विरुद्ध गुणवालों 
( जीव और ईश्वर ) का अन्योन्यात्मत्व-ऐक्य संभव नहीं है। यह दोष नहीं है, क्योंकि विरुद्ध गुणतामें 
मिथ्यात्व उपपन्न है। और जो यह कहा गया है कि ईश्वरका अमाव प्रसञ्ग होगा । वह ठीक नहीं है, 
क्योंकि शास्त्रप्रमाण है और उसे हम स्वीकार नहीं करते । ईश्वरमें संसारी आत्मत्वका प्रतिपादन किया 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( ब्र० सु० १।३।२३ ) इत्यादि सूत्रमे और 'अयमात्मा ब्रह्म! ( वृ० २५१९ ) (यह आत्मा ब्रह्म है) 
इत्यादि श्रुतियोंसे अभेदका प्रतिपादन किया गया है । तो फिर संशय क्यों किया जाता है? “दा सुपर्णा 
सयुजा' इत्यादि भेदश्रुति और "मैं कर्ता, भोक्ता, सुखी-दुःखी, पुण्यी-पापी हूँ और ईश्वरसे भिन्न हूं 
इत्यादि प्रत्यक्ष भेदप्रतीतिसे संशय होता है । जीव और ईश्वरका अभेद होनेपर तो जीवमें परमात्म- 
शब्द मुख्यरूपसे उपयुक्त हो सकता है। परन्तु 'दा सुपर्णा सयुजा' इत्यादि भेद प्रतिपादक श्रुति 'अप- 
हतपाप्मा' इत्यादि ईश्वर स्वरूप प्रतिपादक श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर अभेद सम्मव नहीं है, इसलिए 
“तच्वमसि' इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतिवाक्य गौण हैं। यदि दोनोंका अभेद माना जाय तो ईश्वरको 
जीवभाव प्राप्त होनेपर 'यः सवज्ञः सर्ववित इत्यादि ईश्वर प्रतिपादक शास्त्र निष्फल होगा, और 
जीवको ईश्वरमाव प्राप्त होनेपर अधिकारीके न होनेसे कमे, उपासना ओर ज्ञान प्रतिपादक शास्त्र 
निष्फळ होगा । इसलिए दोनोंका भेद मानना युक्त है । मर अभेद pr त्य आदि 
श्रतियोंसे करना चाहिए। जैसे प्रतिमा आदियें विष्णु आदिका घ्यान 
ह ह मुख्यख्पसे परमात्मा मानना युक्त नहीं है । सिद्धान्ती आस्मत्येव 
परमेश्वरः? इत्यादिसे कहते हैं। पूर्वपक्षमें तत्वमसि’ आदि अभेद श्रुतियोंका अभेद अथं गोण है, 
सिद्धान्तमें अभेद अथे मुख्य है ॥ ३ ॥ 
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च्छामः, कि तर्हि ? संसारिणः खंखारित्वापोहेनेश्वरात्मत्वं प्रतिपिपादयिषितमिति। एवं च 
सत्य्ेतेश्वरस्यापहतपाप्मत्वा दिगुणता चिपरीतगुणता त्वितरस्य मिथ्येति व्यचतिष्ठते। यद्‌- 
प्युक्तम्‌-भधिकार्यभावः प्रत्यक्षादिविरोघश्चेति, तदप्यसत्‌, प्राकप्रबोधात्संसारित्वा भ्युपग- 
मात्‌ ,तद्विषयत्वाच प्रत्यक्षादिव्यवहारस्य । 'यत्र स्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ प्येत? ( द्रु० 
२।४।१४ ) इत्यादिना हि प्रवोधे परत्यक्षाद्यभावं दर्शायति। प्रत्यक्षाद्यभावे श्रुतेरप्यभावप्रसङ्ग 
इति चेत्‌-न, इश्त्व(त््‌। 'अत्र पिताऽपिता भवति” ( ब्वु० ४।३।२२ ) इत्युपक्रम्य 'वेदा अवेदाः' 
(इ० ४।३।२२) इति वचनादिष्यत एवास्माभिः श्रुतेरप्यभावः प्रबोधे । कस्य पुनरयम्रप्रवोध 
इति चेत्‌-यस्त्बं पृच्छसि तस्य त इति वदामः। नन्वहसीश्वर एवोक्तः श्रुत्या, यद्येवं प्रति- 
बुद्धोऽसि, नास्ति कस्यचिदप्रयोधः। योऽपि दोषश्चोद्यते कैश्चित-अविद्यया किलात्मनः 
सद्वितीयत्वादद्वेतानुपपत्तिरिति, सोऽप्येतेन प्रत्युक्तः। तस्मादात्मेत्येवेश्वरे मनो दधीत॥३॥ 
( ३ प्रतीकाधिकरणम्‌ । रू० ४ ) 
न प्रतीके न हि सः॥ ४ ॥ 
पद्च्छेद्‌--त, प्रतीके, नहि, सः । 
सूचाथे- ( प्रतीके ) प्रतीकोंमें (न) आत्मवुद्धि नहीं होनी चाहिए ,क्योंकि ( सः ) उपासकको 
व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन नहीं करना चाहिए । 
# “मनो ब्रहमत्युपासीतेत्यध्यात्ममथाधिदैवतमाकाशो ब्रह्मेति’ ( छा० ३।१८।१ ) तथा 


जाता है, ऐसा हम स्वीकार नहीं करते, किन्तु संसारी जीवका संसारित्व निरासकर ईश्व रभाव प्रतिपादन 
करना अभीप्सित है । ऐसा होनेपर अद्वेत ईश्वरका अपहतपाप्मत्व आदि गुणत्व ओर अन्य जीवका 
विपरीत गुणत्व मिथ्या है, ऐसा व्यवस्थित होता है। जो यह भी कहा गया है कि अधिकारीका अभाव 
ओर प्रत्यक्ष आदिका विरोध है । वह भी अयुक्त है, क्योंकि तत्त्वज्ञानसे पूवं जीवका संसारी आत्मत्व 
स्वीकार है और प्रत्यक्ष आदि व्यवहार तद्विपयक है । 'यत्र स्वस्य ०! ( जहाँ इसका सब.आत्मा ही हो 
गया वहाँ किससे किसे देखे ) इत्यादिसे श्रुति प्रबोध-तत्त्वज्ञान होनेपर प्रत्यक्ष आदिका अभाव दिखलाती 
है । यदि कहो कि प्रत्यक्ष आदिके अमाव होनेपर श्रुतिक़ा भी अभाव प्रसद्ध हो जायगा, तो नहीं, क्योंकि 
ऐसा हमें इष्ट है । “अत्र पिताऽपिता भवति” ( इस अवस्थामें पिता अपिता हो जाता है ) ऐसा आरम्म- 
कर विदा अवेदाः’ ( वेद अवेद हो जाते हैं ) इस वचनसे प्रबोधमें श्रुतिका अमाव हमें भी इष्ट है । यदि 
कहो कि यह सज्ञान किसका है, तो हम कहते हैं कि तुम पूछते हो वह उस तुम्हारा ही है । परन्तु “मैं 
ईश्वर हूँ ऐसा श्रुतिने कहा है । यदि इसप्रकार प्रतिबुद्ध हुए हो तो किसीका अज्ञान नहीं है । और कुछ 
लोग जो दोष देते हैं कि अविद्यासे आत्मामें सद्दितीयत्व होनेसे अद्व॑तकी अनुपपत्ति है, वह भी इससे 
प्रत्याख्यात हुआ । इससे आत्मा हो ईश्वर है, उस ईश्वरमें मन लगाना चाहिए ॥ ३ ॥ 

भनो ब्रह्मेत्युपासीत ०” (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अध्यात्मदृष्टि है आकाश 
ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अधिदवत है) इसीप्रकार 'आदिस्यो ब्रह्मेत्यादेशः०' ( आदित्य 
ब्रह्म है ऐसा उपदेश है) 'स यो नाम०' ( वह जो कि नाम ब्रह्म है ऐसी उपासना करता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जैसे पूवं अधिकरणे ब्रह्ममें जीवका अभेद होनेसे अहंग्रह कहा गया है, वसे ही प्रतीक भी 
ब्रह्म विचार होनेसे जीवसे अभिन्न ब्रह्म है, उससे अभिन्न होनेसे जीवसे अभिन्न हैं। उनमें भी अहंग्रह 
होना चाहिए । इसप्रकार .इषटान्तसंगतिसे पूर्वपक्ष कहते है--प्रवपक्षमें प्रतीकोपासनाका अहंग्रहोपासना 


/ Td 
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प्रतीकोपासनेषु संशयः-कि तेप्वप्यात्मग्रहः कर्तब्यो न वेति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? तेष्वप्या- 
त्मग्रह एव युक्तः क्तुम्‌ । कस्मात्‌? त्रह्मणः श्रुतिप्वात्मत्वेन प्रसिद्धत्वात्प्रतीकानामपि 
्रह्मचिकारत्वादूघ्रह्मत्वे सत्यात्मत्वोपपत्तेरिति। एवं प्राते त्रुमः--न प्रतीकेष्वात्ममति 
वध्नीयात्‌। न हि स उपासकः प्रतीकानि व्यस्तान्यात्मत्वेनाकळयेत्‌। यत्पुन:-ब्रह्मविकार- 
त्वात्तीकानां बह्मत्वं ततञ्चात्मत्वमिति-तद्सत्‌, प्रतीकाभावप्रसङ्ात्‌। विकारस्वरूपो- 
पमदंन हि नामादिजातस्य ब्रह्मत्वमेचाश्चितं भवति । स्वरूपोपमदे च नामादीनां कुतः 
प्रतीकत्वमात्मग्रहो वा? न च बरह्माण आत्मत्वाद्रह्मदश्युपदेशेप्वात्मदष्टिः कल्प्या, 
कतत्वाद्चानराकरणात्‌। कर्ठेत्वादिसर्वसंसारधर्मनिराकरणे हि ब्रह्मण आत्मत्वोपदेदाः । 
तदनिराकरणेन चोपासनविधानम्‌। अतश्चोपासकस्य प्रतीकेः समत्वादात्मग्रहो 
नोपपद्यते। नहि रुचकस्वस्तिकयोरितरेतरात्मत्वमस्ति, सुवर्णात्मत्वेनेव तु प्रह्मात्म- 
त्वेनैकत्वे प्रतीकाभावप्रसङ्गमचोचाम । अतो न प्रतीकेप्वात्मदष्टिः क्रियते ॥४॥ 
(४ ब्रह्मदशयधिकरणम्‌ । सू० ५ ) 
ब्रह्नदृश्रित्कर्षात्‌ ॥५॥ 
पदृच्छेद--ब्रह्मदष्टि', उत्कर्षात्‌ । 


है ) इत्यादि प्रतीकोपासनाओंमें संशय होता है कि क्या उनमें भी आत्मग्रह करना चाहिए अथवा 


नहीं ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी--उनमें भी आत्मग्रह युक्त ही है, किससे? इससे कि ब्रह्म 
आत्मरूपसे श्रुतियोंमें प्रसिद्ध है, प्रतीक भी ब्रह्मके विकार हैं, अतः उनमें ब्रह्मत्व होनेपर आत्मत्वकी 
उपपत्ति संभव है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि उपासकको व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन ( ग्रहण ) नहीं करना चाहिए, और 
जो कहा गया है कि ब्रह्मका विकार होनेसे प्रतीक ब्रह्म हैं उससे आत्मा हैं । वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
ऐसा होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसङ्ग होगा । कारण कि विकारके स्वरूपका नाश होनेपर नाम आदि 
समुदाय ब्रह्म स्वरूप ही हो जाता है । नाम आदिके स्वरूपका नाश होनेपर उनमें प्रतीकत्व और 
आत्मग्रह कैसे हो सकता है? ब्रह्मके आत्मत्व होनेसे ब्रह्मदष्टि उपदेशोंमें आत्मद्ृष्टिकी कल्पना नहीं 
करनो चाहिए, क्योंकि कतूंत्व आदिका निराकरण नहीं किया गया है । कतृंत्व आदि समस्त संसार 
घर्मोके निराकरणसे ही ब्रह्ममें आत्मत्व उपदेश है, और उसके अनिराकरणसे उपासनाका विधान 
है । अतः उपासककी प्रतीकोंके साथ समानता होनेसे प्रतीकोमें आत्मग्रह उपपन्न नहीं होता । रुचक 
और स्वस्तिकोंमें अन्योन्यात्मकत्व नहीं है । जैसे ये दोनों सुवणरूपसे एक हैं, वसे प्रतीक और उपासक 
दोनों ब्रह्मरूपसे एक होनेपर प्रतीकका अमाव प्रसङ्ग आ जायगा, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए 
प्रतीकोंमें आत्महष्टि नहीं की जाती है ॥४॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका _ 
से कोई विशेष नहीं है, इसलिए “मनो ब्रह्म' (ब्रह्मरूप मन मैं है) “आदित्यो ब्रह्म' ( ब्रह्महप आदित्य 
मैं हुं ) इसप्रकार प्रतीकोमें आत्मरूपसे अहंग्रह करना चाहिए । सिद्धान्तः--विकल्प कर पूव पक्षका 
निराकरण करते हैं-प्रतीकोंमें यह आत्मा है, ऐसे अनुमवके बलसे अहंग्रह होता है अथवा वस्तुतः 


जीवसे प्रतीक अभिन्न हैं, अतः अहंग्रह होता है । प्रथमपक्ष युक्त नहीं है, इसको 'न हि सः' आदिसे 
कहते हैं । दुसरा पक्ष मी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतीक ब्रह्मका विकार होनेसे ब्रह्म है, इससे वह आत्मा 


है । ऐसा होनेसे प्रतीकका अमाव प्रसङ्ग होगा । नाम-रूप विकारका स्वरूपनाश होनेपर उसमें प्रतीकत्व 


53 और आत्मग्रह संभव नहीं हैं, अतः प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी चाहिए ॥४॥ 


१०१ 


८० ` त्रह्मसुत्र-ाङ्करभाष्य , [ अ० ४ पा० १ 
सूत्रार्थ--( ब्रह्मदृष्टिः ) आदित्य आदि प्रतीकोंमें ब्रह्महृष्टि करनी चाहिए, ( उत्कर्षात्‌ ) 


क्योंकि ब्रह्मदृष्टि उत्कर्ष है । 


& तेष्वेवोदाहरणेण्वन्यः संशायः-किंमादित्यादिंडष्टयो त्रह्मण्यध्यसितव्याः, कि वा 
त्रहादष्टिरादित्यादिष्विति । कुतः संशयः ! सामानाधिकरण्ये कारणानवधारणात्‌। अत्र हि 
त्रहमशान्दस्यादित्यादिश्दैः सामानाधिकरण्यसुपलभ्यते, आदित्यो ब्रह्म प्राणी ब्रहम विद्यु- 


समानविभक्तिनिदेशात्‌ 


नरहे त्यादिसमानविभक्तिनिद्‌शात्‌। 
बचनत्वाद्‌त्रह्मादित्यादिशब्दानाम्‌। 
प्रकतिविकारभावाद्त्रह्मादित्यादीनां 


न चात्रा्जसं सामानाधिकरण्यमवकल्पते, अर्थान्तर 
नहि अचति गौरश्व इति सामानाधिकरण्यम्‌ ननु 
झुच्छरावादिचत्सामानाधिकरण्यं स्यात-नेत्युच्यते, 


चिकारप्रविळयो ह्येवं प्रकतिसामानाधिकरण्यात्स्यात्‌। ततश्च प्रतीकाभावप्रसङ्गमचोचाम। 
परमात्मवाक्यं चेदं तदानी स्यात्‌, ततश्रोपासनाधिकारो वाध्येत। परिमितविकारोपादानं 
च व्यर्थम्‌। तस्माद्‌ ब्राह्मणो 5ग्निवे श्वानरः इत्याद्विदल्यतरत्रान यदष्ट्यध्यासे सति के कि - 
्टिरध्यस्यतामिति संशयः। तत्रानियमः, नियमकारिणः शाख्स्याभावादित्येवं प्रात्तम्‌। अथवा- 


उन्हीं उदाहरणोंमें अन्य संशय होता है कि क्या आदित्य आदि इष्टिका ब्रह्ममें अध्यास होना 


चाहिए अथवा क्या ब्रह्मदृष्टिका आदित्य 


आदिमें अध्यास होना चाहिए ? किससे संशय होता है? 


इससे कि सामानाधिकरण्यमें कारणका निश्चय नहीं होता | और यहींपर ब्रह्म शब्दका आदित्य आदि 


शब्दोके साथ सामानाधिकरण्य उपलब्ध 


होता है, क्योंकि “आदित्यो ब्रह्म०' ( आदित्य ब्रह्म है, 


प्राण ब्रह्म है, विद्युत्‌ ब्रह्म है ) इत्यादि समान विमत्तिका निर्देश है और यहाँ मुख्य सामानाधिकरण्य 
नहीं हो सकता, कारण कि ब्रह्म और आदित्य शब्द भिन्न-मिन्न अथंके वाचक हैं । “गौरश्वः? “गो अश्व’ 


इसप्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता । 
और आदित्य आदिका प्रकृति-विकारमाव 


परन्तु मृत्तिका और शराव ( सिकोरा ) के समान ब्रह्म 
होनेसे सामानाधिकरण्य होना चाहिए ? नहीं, ऐसा कहते 


हैं--क्योंकि इसप्रकार प्रकृतिके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विकारका प्रविलय ही होगा, उससे 


प्रतीकका अमाव प्रसङ्ग आ जायेगा, ऐसा 


हम कह चुके हैं। ओर ऐसा माननेपर तो यह [ आदित्यो 


ब्रह्म ] परमात्मवाक्य होगा, उससे उपासना अधिकारका वाध हो जायगा । परिमित-सीमित विकारका 
ग्रहण भी व्यर्थं है । इसलिए “ब्राह्मणोऽसिवैश्वानरः? (ब्राह्मण वेश्वानर अग्नि है) इत्यादिके समान अन्योन्य 
में अन्य इष्टिका ` अध्यास होनेपर कहाँ किस इष्टिका अध्यास होना चाहिए, ऐसा संशय होता है। 
पू्पक्षी--इस विषयमें कोई नियम नहीं है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि नियम करनेवाले शास्त्रका 
अमाव है । अथवा आदित्य दृष्टि ही ब्रह्ममे करनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि इसप्रकार 


सतत्यानन्दी-दीपिका 

® पूर्वं अधिकरणमें यह कहा गया कि आदित्य आदि प्रतीकोंको आत्मरूपसे ग्रहण नहीं करना 
चाहिए । अब इस अधिकरणमें आदित्य आदि प्रतीकोपासनाओंमें कहाँ किस इष्टिका अध्यास करना 
चाहिए, यह विचार किया जाता है । यहाँ संशयका कारण 'आदित्यो ब्रह्म यह आदित्य ओर ब्रह्म 
दोनेमिं समान विमक्तिरूप सामानाधिकरण्य है । और यह सामानाधिकरण्य मुख्य नहीं है, क्योंकि 
दोनोंका भिन्न-भिन्न अर्थ है । व्यापक चेतन्यरूप ब्रह्म शब्दका अथं है और आकाशस्थ प्रदीप्त तेजोमय 
मण्डल आदित्य शब्दका अर्थं है । किः यदि 'आदित्यो ब्रह्म” यह ब्रह्म वाचक मानें तो 'स ब्रह्म' 
ऐसा कहना होगा । इसलिए यहाँ परिशेषसे अध्यास ही सामानाधिकरण्यका कारण सिद्ध होता है । 
अध्यासमें निश्चायक न होनेसे संशय होता है कि किसका किसमें अध्यास करना चाहिए । पूर्वेपक्षी-- 


“तम्रानियमः' आदिसे कहते हैं । पूवंपक्षमें विकारहृष्टिसे ब्रह्मकी उपासना करनी 
सिद्धि होती है, सिद्धान्तमे ब्रह्मइष्टिसे आदित्य आदिकी उपासना करनी चाहिए 2141: हक हे 
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5ऽदित्यादिदष्टय एव ब्रह्मणि कतंव्या इत्येचं प्रातम्‌ । एवं ह्यदित्या दिरष्टिभि््रह्ोपाखितं 
अवति ब्रह्मोपासनं च फलचदिति शास्मर्यादा। तस्मान्न ्रह्मदष्टिरादित्यादिष्विति। & एवं 
प्राते घूसः-्रह्मदधिरेवादित्यादिषु स्यादिति। कस्मात्‌? उत्कर्षात्‌। पचमुस्कषंणादित्याद्यो 
इष्टा अदन्ति उत्कृषए्टडएस्तेष्वध्यासात्‌। तथा च लौकिको न्यायोऽनुगतो भवति उत्कृष्टदष्टिहि 
बिकृशे ऽष्यस्तितव्येति लौकिको न्यायः। यथा राजदषिः क्षत्तरि, स चानुसतंव्यः, विपर्यये 
प्रत्यवायप्रसज्ञात्‌ । नहि. क्षत्तृदष्िपरिग्रहीतो राजा निकषं नीयमानः श्रेयसे स्यात्‌। ननु 
शास््प्रामाण्यादनाशडूनीयो ऽत्र प्रत्यवायप्रसङ्ग।, न च लौकिकेन न्यायेन शास्रीया दष्टिनि- 

यन्तुं युक्तेति । अन्रोच्यते-निर्धारिते शास्त्राथं पतदेचं स्यात्‌, संदिग्थे तु तस्मिस्तक्षिणयं 
प्रति लौकिकोऽपि न्याय आश्रीयमाणो न विरुध्यते । तेन चोत्कएदएयध्यासे शास्त्राथ ५व- 
धार्यमाणे निकृष्टदश्मिध्यस्यन्प्रत्यवेयाद्ति र्छिप्यते। प्राथस्याच्चादित्यादिशब्दानां सुख्याः 
थंस्वमबिरोधादअद्ीतव्यम्‌। तैः स्वार्थवृत्तिभिरवरुद्धायां वुद्धौ, पश्चादवतरतो ब्रह्मशब्दस्य 
सुख्यया दुत्त्या सामानाधिकरण्यासंभवादूत्रह्मदष्टिविधानार्थतेवावतिष्ठते। इतिपरत्वाद्पि ` 
ब्रह्मशाव्द्स्यैष एवार्थों न्याय्यः । के तथा हि-'बह्योत्यादेशः, बरह्मत्युपासीत', बहेत्युपास्ते' इति 


Panis isin Soe क मे पपप 
आदित्य आदि दृष्टिसे ब्रह्म उपासित होता है और ब्रह्मोपासना सप्रयोजन है, ऐसी शास्त्र-मर्यादा है । 


इसलिए ब्रह्मदृष्टि आदित्य आदियें नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--न्न ह्यदष्टि 
ही आदित्य आदिमें होनी चाहिए, किससे ? उत्कर्ष से। इस प्रकार उत्कषसे आदित्य आदि दृष्ट 
होते हैं, क्योंकि उत्कृष्ट दृष्टिका उनमें अध्यास है । ऐसे लौकिक न्याय अनुगत होता, उत्कृष्ट दृष्टिका ही 
निकृष्टमे अध्यास करना चाहिए, यह लौकिक न्याय है । जैसे सारथिमें राजदृष्टि । इस लौकिक न्यायका 
ही यहाँ अनुसरण करना चाहिए । कारण कि विपयंय होनेपर प्रत्यवापका प्रसङ्ग है । सारथि दष्टिसे 
परिगृहीत होनेसे निकृष्टताको प्राप्त हुआ राजा श्रेयके लिए नहीं होता । परन्तु शास्त्रप्रामाण्यसे यहां ` 
प्रत्यवाय प्रसङ्गकी शङ्का नहीं होनी चाहिए ओर लौकिक न्यायसे शास्त्रीय इष्टिका नियमन होना युक्त 
नहीं है ? क्षि०-इसपर कहते हैं--शास्त्राथंके निर्धारित होनेपर यह ऐसा हो सकता है। परन्तु उसके 
संदिग्ध होनेपर उसके निणंयके प्रति आश्रीयमाण लौकिक न्याय भी विरुद्ध नहीं है । इससे उत्कृष्दृष्टिके 
अध्यासरूप शास्त्राथंका निश्चय होनेपर निकृष्टदृष्टिका अध्यास करता हुआ प्रत्यवायको प्राप्त होगा, यह 
युक्त है । और आदित्य आदि शब्दोके प्रथम निर्दिष्ट होनेसे वे मुख्याथंक हैं ऐसा अविरोधसे ग्रहण 
करना चाहिए'। अपने अर्थमें वृत्तिवाले उन शब्दोंसे बुद्धिके अवरुद्ध होनेपर पश्चात्‌ बुद्धिमें उतरते 
हुए ब्रह्मशब्दका मुख्यवृत्तिसे सामानाधिकरण्य संभव न होनेसे ब्रह्मदष्टि विधानाथंता अवस्थित 
होती है । और 'इति' पर होनेसे भी ब्रह्मशब्दका यही अथं उचित है । जैसे कि ब्रह्मेत्यादेशः (आदित्य 
ब्रह्म है, ऐसा उपदेश है ) 'ब्रह्मेत्युपासीत' ( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करनी चाहिए ) 'बहोत्युपास्ते' 


सत्यानन्दी-दीपिका 

& “आदित्य आदि इष्टिसे ब्रह्म उपास्य है अथवा ब्रह्मदृष्टिसे आदित्य आदि उपास्य हैं. इस प्रकार 
जहाँ शास्त्राथमें सन्देह हो वहाँपर लौकिक न्यायका ग्रहण अयुक्त नहीं है । केवल लौकिक न्याय हो इस 
अर्थमें हेतु नहीं है, अपितु 'आदित्यो ब्रह्मः इत्यादि भुतिमें आदित्य आदिका प्रथम प्रतिपादन भी उक्त 
निश्चयमें हेतु है । और यहाँ विरोध न होनेसे आदित्य आदिका मुख्पाथे ग्रहण करना युक्त है ब्रह्म- 
शब्दका मुख्याथ बुद्धिमें त्वरित नहीं आवा, इसलिए ब्रह्मशब्दकी ब्रह्मदष्टिमें लक्षणा करनी होगी । 
इससे “आदित्य आदि ब्रह्म दृष्टिसे उपास्य हैं. ऐसा वाक्याथ है। और 'आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः ब्रह्म- 
शब्दसे इति’ परे होनेसे भी ब्रह्मशब्दका ब्रह्मदृष्टि अथं युक्त है । 

& यहाँ द्वितीया विमक्तिका श्रवण, 'इति' दपर और उक्त लौकिक न्याय [ उत्कृष्ट ओर निष्के 


८०४ ब्रह्मसूच-शांकूरभाण्य [ अ० ४ पा० १ 


च सरवत्ेतिपरं ब्रह्मशब्दमुच्चारयति, घुद्धांस्त्वा दित्यादिशब्दान । ततश्च यथा शुक्तिकांरजत 
मिति प्रत्येतीत्यत्र, शुक्तिवचन एव शुक्तिकाशब्दों रजतशाव्दस्तु रजतप्रतीतिळक्षणाथेः । 
प्रत्येत्येव हि केवलं रजतमिति, नतु तत्र रजतमस्ति । एवमत्चाप्याबित्यादीन्त्रह्ष ति प्रतीया- 
दिति गम्यते। वाक्यरोपोऽपि च द्वितीयानिदंदोनादित्यादीनेबोपास्तित्रियया व्याप्यमा- 
नान्द्रायति-'स य एतमेव विद्वानादित्यं ब्रह्मेत्युपास्त! (छा० ३।१९।५), “यो वाचं ब्रह्वोत्युपास्ते' 
(छा० ७।२।२), “यः संकल्पं ब्रह्मत्युपास्ते' (छा० ७।४।३) इति च । यत्तूक्तम-ब्रह्योपासनमेवात्राद- 
रणीयं फलवच्वायेति-तदयुक्तम्‌, उक्तेन न्यायेनादित्यादीनामेवोपास्यत्वाचगमात्‌ । फलं 
त्वतिथ्याद्युपासन इव आदिद्याद्युपासने5पि ब्रह्मैव दास्यति, सर्चाध्यक्षत्वात्‌। वर्णित चैतत्‌- 
“कमत उपपत्तेः (ब्र० सू० ३।२।३८) इत्यत्र। ईडदां चात्र ब्रह्मण उपास्यस्वं, यत्प्रतीकेषु 
तद्दश्यध्यारोपणं प्रतिमादिण्विव विष्ण्वादीनाम्‌ ॥५॥ 
( ५ आदित्यादिमत्यधिकरणम्‌ । स०६) 
आदित्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्तेः ॥६॥ 
पदच्छेद--आदित्यादिमतयः, च, अङ्गे, उपपत्तेः । 
सूत्रार्थ--( अङ्गे ) उद्गीथ आदि कर्माङ्गोमें ( आदित्यादिमतयः ) आदित्य आदि वुद्धि 
कहनी चाहिए, ( उपपत्तरच ) क्योंकि ऐसा होनेसे कमं समृद्धिरप फलकी उपपत्ति होती है । 
# य एवासो तपति तसुद्गीथसुपासीत' ( छा० १।३।१ ), 'लोकेपु पञ्चविधं सामोपासीत? 
( छा० २।२।१ ), “वाचि सप्तविधं सामोपासीत’ (छा० २।८।१) “इयमेव सिः साम' (छा० १।६।१) 


( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है ) इस प्रकार सर्वत्र 'इति' परक ब्रह्मशब्दका उच्चारण करते हैं 
और आदित्य आदि शुद्ध शब्दोंका उच्चारण करते हैं। उससे जसे शुक्तिकाको यह रजत है, ऐसा 
जानता है । यहाँ शुक्तिका शब्द शुक्तिवाचक है और रजतशब्द तो रजत प्रतीति लक्षणाथंक है, क्योंकि 
“रजत है! यह केवळ प्रतीति करता है, वहाँ तो रजत नहों है । इस प्रकार उदाहरणोंमें मी आदित्य 
आदिको यह ब्रह्म है ऐसा जाने, ऐसा ज्ञात होता है भौर 'स थ एतमेवं०' ( वह जो इस प्रकार 
जाननेवाळा होकर आदित्यकी यह ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है ) 'स यो चाचं०' ( वह्‌ जो वाणी 
की ब्रह्मर्पसे उपासना करता है ) “यः संकल्पं०' ( जो संकल्पको ब्रह्म बुद्धिसे उपासना करता है ) 
इस प्रकार वाक्यशेष भी द्वितीया विभक्तिके निर्देशसे आदित्य आदिको उपासना क्रिया द्वारा व्याप्य- 
विषय किये हुए दिखलाता है । और जो यह कहा गया है कि फलदत्त्वके लिए यहाँ ब्रह्मोपासना ही 
आदरणीय है; वह अयुक्त है, क्योंकि उक्त न्यायसे आदित्य आदि ही उपास्य अवगत होते हूँ । फल तो 
अतिथि आदिकी उपासनाके समान आदित्य आदि उपासनामें भी ब्रह्म ही देगा, क्योंकि वह सर्वाध्यक्ष 
है । ओर इसका 'फळगत उपपत्तेः इस सूत्रमें वर्णन किया गया है । यहाँ ब्रह्मका इसभ्रकारका उपास्यत्व 
है जो प्रतिमा आदियें विष्णु आदिके अध्यारोप समान प्रतीकोंमें ब्रह्म हष्टिका अध्यारोप है ॥५॥ 

'य एवासौ०' ( जो कि यह आदित्य तपता है । उसके रूपमें उद्गीयकी उपासना करे अर्थात्‌ 
आदित्य इष्टिसे उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'लोकेपु०” ( पृथिवी आदि छोकोंमें पांच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए अर्थात्‌ लोक दृष्टिसे पाँच प्रकार सामकी उपासना करनी चाहिए ) 
“वाचि सप्तविधं०' ( वाणी दृष्टिसे सात प्रकांरके सामकी उपासना करनी चाहिए ) 'इयमेव०' ( यह 

सत्यानन्दी दीपिका 
मध्यमें उत्कृष्ट दृष्टिसे निकृष्ट उपास्य है ] से यही सिद्ध होता है कि आदित्य आदि ब्रह्मदृष्टिसे उपास्य हैं । 
% मादित्यादि ओर उद्गीथ आदिमें कौन किस दृष्टिसे उपास्य है, इस अधिकरणमें यह विचार 


अधि० ५ सू० ६ ] भापानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०५ 


इस्येवमा दिप्वङ्गा वचद्धेपूपासनेणु संशयः-किमादित्यादिषूद्गीथादिदणयो विधीयन्ते, कि 
वोद्गोथादिष्वेवा दित्यादिद्य इति। तत्रानियमः, नियमकारणाभावादिति प्राप्तम्‌ । नह्यत्र 
ब्रह्मण इव कस्यचि दुत्कर्पचिरोपो ऽवघा्यते। ब्रह्म हि समस्तजगत्कारणत्वादपहतपार्पमत्बा- 
दिगुणयो गाच्चादित्यादिभ्य उत्कृएमिति दाक्यमवधारयितुम्‌, न त्वादित्योद्गी थादीनां विकारः 
त्वाबिशेपा्किचिदुत्कर्षचिरेपावधारणे कारणमस्ति । # अथवा-नियमेनोद्गीथादिमतय 
आदित्यादिप्वथ्यस्येरन्‌। कस्मात्‌? कर्मात्मकत्वादुद्गीथादीनां कमंणश्च फलप्राप्तिप्रसिद्धेः। 
उद्गीथादिमतिमिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्मात्मकाः सन्तः फलहेतवो भचिप्यन्ति। 
तथा च 'इयमेचगंग्निः साम' (छा० १।६।१) इत्यत्र तदेतदेतस्याख्च्यध्यूढं साम' (छा० १।६।१ ) 
इत्युकशञ्देन एथियां निर्दिशति सामशब्देनाग्निम; तञ्च पृथिच्यग्स्योऋंक्सामदष्टिचिकीर्षा- 
यामवकस्पते; न ऋकलामयोः एथिव्यग्निइष्टिचिकीर्पायाम्‌। क्षत्तरि हि राजदृष्टिकरणाद्राजः 
शब्द उपचर्थते, न राजनि क्षत्तुशाव्दः । अपि च 'लोकेधु पञ्चविधं सामोपासीत’ (छा० २।२।१) 
इत्य धिकरणनिदशास्लोकेषु सामाध्यसितब्यमिति प्रतीयते । 'एतद्गायत्र॑ प्राणेपु प्रोतम्‌? (छा० 
पृथिवी ऋक्‌ है और अग्नि साम है ) इत्यादि अंगोंसे सम्बन्धित उपासनाओंमें संशथ होता है कि 
क्या आदित्य आदिमें उद्गीथादि हष्टिका विधान किया जाता है अथवा क्या उद्गीथ आदि हृष्टिका 
आदित्य आदिमें विधान किया जाता है? पूर्वपक्षी--उसमें नियमका कारण न होनेसे अनियम है, 
ऐसा प्राप्त होता है । यहाँ ब्रह्मके समान किसीका उत्कर्ष विशेष निश्चित नहीं किया जाता । ब्रह्म समस्त 
जगतका कारण और अपहतपाप्मत्वादि गुगयोगसे आदित्य आदिसे उत्कृष्ट है, ऐसा अवधारण किया 
जा सकता है । परन्तु आदित्य और उद्गीथादिमें विकारत्व समान होनेसे उत्कर्ष बिशेष अवघारणमें 
कोई कारण नहीं है । अथवा उद्गीथ आदि बुद्धिका नियमसे आदित्य आदिमें अध्यारोप होना चाहिए, 
किससे ? इससे-कि उद्गीथ आदि कर्मात्मक हैं और कमंसे फलप्राप्ति प्रसिद्ध दै । उद्गीथ आदि 
बुद्धिसे उपास्यमान आदित्य आदि कमत्मिक होते हुए फलके हेतु होंगे । और इसीप्रकार 'इयमेव०' 
(यह पृथिवी ही ऋक्‌ है और अग्नि साम है) इसमें “तदेतदेतस्या०' (वह यह अग्निसज्ञक साम इस पृथिवी- 
रूप ऋकमें अध्यूढ-ऊपरिभावसे स्थित है ) इसप्रकार श्रुति क्ररक्‌ शब्दसे पृथिवीका ओर सामशब्दसे 
अग्निका निर्देश करती है । और वह निर्देश क्रमशः परथिवी और अग्निमें ऋक दृष्टि और सामइष्टि करनेकी 
इच्छा होनेपर उपपन्न होता है, किन्तु ऋक्‌ और साममें पृथिवोहष्टि और अरितहृष्टि करनेकी इच्छा 
होनेपर उपपन्न नहीं होता है । सारथिमें राजदृष्टि करनेसे सारथिमें राजशब्द गोणीवृत्तिसे उपचरित 
होता है, किन्तु राजामें सारयिशब्द उपचरित नहीं होता । और “छोकेषु०' ( छोकोंमें पांच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार अधिकरणके निर्देशसे लोकोंमें सामका अध्यास करना 
चाहिए, ऐसा प्रतीत होता है । “पुतदूगायत्रं प्राणेषु प्रोतम/ ( यह गायत्रसंज्ञक साम भ्राणों में प्रतिष्ठित 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किया जाता है । यहाँ “प्रथिवी, अग्नि, अन्तरिक्ष, आदित्य और द्यु दृष्टिसे क्रमशः हिकार, प्रस्ताव, 


उद्गीथ, प्रतिहार और निधन” इस पाँच प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए एवं “हकार, प्रस्ताव, 
उद्गीथ, प्रतिहार, निधन, आदि और उपद्रव' इस सात प्रकारके सामकी वाणी हष्टिसे उपासना करनी 
चाहिए' इत्यादि अंगोंसे सम्बन्धित उपासनाओंमें किसकी किसमें इष्टि करनी चाहिए, इसका नियामक 
न होनेसे संशय होता है । पू्पक्षी'तन्नानियमः' आदिसे कहते हैं । 

& यहाँ आदित्यादि सिद्धरूप हैं और उद्गीथ आदि कमंका अङ्गूप होनेसे फवारे हैं, अतः 
उद्गीथ आदि आदित्य आदिसे उत्कृष्ट हैं, इसलिए उत्कृष्ट उद्गीय आदि दृष्टिसे आदित्य आदि उपास्य 
हैं। और 'इयमेवर्गप्तिःसाम' यहाँ मी पुथिवीमें ऋक्दष्टि और अर्निमें सामदृष्टिका निर्देश है। 
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२।१३।१) इति चैतदेवं दायति प्रथमनिर्दिए्टेु चादित्यादियु चरमनिर्दिष्टं ्रह्माध्यस्तम्‌- 
“आदित्यो बहमव्यादेशः' (छा० ३।१९।१) इत्यादिषु । ग्रथमनिर्दिष्टाश्च एथिव्यादयञ्चरमनिर्दिष्टा 
हिकाएद्यः “थिवी हिंकारः ( छा० २।२।१ ) इत्यादिश्रुतिषु । अतोऽनङ्गेप्ादित्यादिष्वङ्गम- 
तिनिस्षेप इति । # पर्व प्रासे बूमः -आदित्यादिमतय एवाङ्गेषूद्गीथादिणु स्िप्येरन्‌। कुतः! 
उपपत्तेः। उपपद्यते होवमूर्वसं निकर्षादादित्यादिमितिभिः खंस्क्रियमाणेषुद्गीथादियु कमे- 
ससृद्धिः । थदेच-विद्यया करोति श्रद्ययोपनिषदा तदेव वोयेवत्तरं मवति’ (छा० १।१।१०) इति च 
विद्यायाः कर्मससृिहेतुत्वं दायति । भवतु कर्मससृद्धिफलेष्वेचं, स्वतन्जफकेखु तु कथम्‌, 
व्य एतदेवं वि्वस्छोकेषु पञ्चविधं सामोपास्ते’ (छा० २।२।३) इत्यादि ? तेप्वप्यधिङताधिका- 
राएप्रकृतापूर्वसं निकरषणेव फलकल्पना युक्ता, योदोहनादिनियमवत्‌। फलात्मकत्वाच्वादि- 
त्यादीनामुद्गीथादिभ्यः कर्मात्मकेभ्य उत्कर्षोपपत्तिः । आदित्यादिप्रासिळक्षणं हि कमफले 
शिष्यते श्रुतिषु । अपि च 'ओमिव्येतदक्षरमुद्गीथस्ुपासीत' (छा० १।१।१) “हवे तस्ये वाक्षरस्योप- 
च्याख्यानं अवति’ (छा० १।१।५०) इति चोद्गोथमेवोपास्यत्येनोपक्रम्यादित्यादिमतीिंद्‌धाति। 
® ®यत्त्म्‌-उदुगीथादिमतिभिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्मूय अूत्वा फ को न आदित्यादयः कर्मभूयं भूत्वा फलं करिष्यन्तीति । 


य नार 
है) यह श्रुति मी ऐसा ही दिखलाती है और “आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः' ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा 
उपदेश है ) इत्यादि प्रथम निर्दिष्ट आदित्य आदियें अन्तिम निदिष्ट ब्रह्म अध्यस्त है और “पथिवी 
हिंकारः' ( पृथिवी हिकार है) इत्यादि श्रुतियोंमें पृथिवी आदि प्रथम निर्दिष्ट हैँ और हिकार आदि 
अन्तिम निदिष्ट हैं। इसलिए अनङ्ग आदित्यादिमें अङ्गमतिका निक्षेप है । सिद्धान्ती--ऐसा प्रात होनेपर 
हम कहते है--आदित्य आदि बुद्धि ही उद्गीथ आदि अज्जोंमें करनी चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसी 
उपपत्ति होती है। इसप्रकार अपूर्व सन्निकषसे आदित्य आदि वुद्धि द्वारा संस्क्रियमाण उद्गीथ आदिमें 
कमं समृद्धि उपपन्न होती है । ‘यदेव विद्यया०' ( जो कमं विद्या, श्रद्धा ओर योगसे युक्त होकर करता 
है वह बलवत्तर होता है ) इसप्रकार श्रुति विद्याको कमं समृद्धिका हेतु दिखलाती है। कर्म समृद्धि 
फलवाली उपासनाओंमें भरे ऐसा ( अङ्गोमें अनङ्ग वुद्धिका अध्यास ) हो, परन्तु 'य एतदेवं०' ( जो 
इसे. इसप्रकार जाननेवाला पुरुष लोकोंमें पञ्चविध सामकी उपासना करता है उसके लिए ऊध्वं और 
अघोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं) इत्यादि स्वतन्त्र फलवाली उपासनाओंमें अद्धोमें 
अनङ्ग आदित्य आदिका अध्यास कैसे होगा ? उन उपासनाओमें भी अधिकृतका अधिकार होनेसे 
प्रकृत अपूबं सन्निकषंसे ही गोदोहन आदि नियमके समान फलकी कल्पना युक्त है । आदित्य आदि 
फळात्मक होनेसे कर्मात्मक उद्गीथ आदिसे उनमें उत्कषंत्व उपपन्न होता है, क्योंकि आदित्य आदि 
प्राप्तिह्प कर्मफ श्रृतियोमें उपदिष्ट है। और “ओमित्येतदक्षरमु०' (ॐ यह अक्षर उद्गीथे है इसकी 
उपासना करनी चाहिए ) 'खल्वेतस्ये०' ( निश्‍चय ही यह सब इस अक्षरका उपव्याख्यान है ) इस 
प्रकार श्रुति उद्गीयका उपास्यरूपसे उपक्रम क बा आदि बुद्धिका विधान करती है । जो यह कहा 
स्तत्यानन्दी-चीपिका 

क्योंकि निदृष्टमें ही उत्कृष्ट शब्द उपचरित होता जैसे सारथिमें रणमें 
rls >. सया होता है । जैसे सारथिमें राजशब्द और पुर्वाधिक 

सिढान्ती--अनद्ध आदित्य आदि दृष्टिसे अङ्गखप उद्गीय आदि उपास्य हैं। जंसे प्रोक्षण 
आदिले संस्कृत ग्रीहि आदि कमंमें अपूवंको उत्पन्न करते हैं, वैसे आदित्य आदि बुद्धिसे संस्कृत उद्गी 
आदि कर्मोमें अपूवके सम्बन्वसे कमंसमृद्धिर्प फल उत्पन्न होता है, क्योंकि संस्कृत अङ्ग कमंसमृद्धिर्प 
कळके अतुकूळ प्रकृत कमंमें अपूवं-अदृष्ट उत्पन्न करते हैं । 

# अथवा नियमसे उद्गीथ आदि बृद्धि आदित्य आदिमें करनी चाहिए, अब इस दुसरे पक्षका 
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तदयुक्तम्‌, स्वयमेवोपासनस्य कमंत्वात्फलवत्त्वोपपत्ते:, आदित्यादिआवेनापि च डञ्यमाना- 
नासुद्गीथादीनां कर्मात्मकत्वानपायात्‌ । 'तदेतदेतस्याम्च्यध्यूढे साम' (छा० १।६।१) इति तु 
लाक्षणिक एव पृथिव्यग््योक्ंक्सामशब्द्प्रयोगः। लक्षणा च यथासंभवं संनिछपेन चिप्र- 
कुष्टेन वा स्वाथसंवन्धेन प्रवर्तते । तत्र यद्यप्युक्सामयोः पृथिव्यग्निदष्टिचिकीर्षा, तथापि 
प्रसिद्वयोऋक्सामयोभेदेना बुकी तंनात्परथिव्यर्न्योश्च संनिघानात्तयोरेदेष ऋषसामशःद- 
प्रयोग ऋक लामसंवन्धादिंति निश्ची यते। कत्त शब्दोऽपि हि कुतश्चित्कारणाद्राजानसुपसपंन्न 
निवारयितुं पार्यते इयमेव (छा० १।६।१) इति च यथाक्षरन्यासस्ूच एव पृथिवीत्वम पधार- 
यति । पृथिव्या ऋक्त्वेऽ वधायंमाण इयस्रगेचेत्यक्षरन्यासः स्यात्‌ । 'य एवं विद्वान्साम भायति' 
(छा० १।७।७) इति चाङ्गौश्रयमेच विज्ञानसुपसंहरति, न एथिव्याद्याश्रयम्‌। तथा 'लोकेपु 
पञ्चविधं सामोपासीत’ ( छा० २।२।३ ) इति यद्यपि खप्तमीनिर्दिष्टा लोकाः, तथापि साम्न्येच 


तेऽध्यस्येरन्द्वितीयानि्दे रोन साम्न उपास्यत्वावगमात्‌। सामनि हि लोकेप्वघ्यस्यमानेषु साम 
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गया है कि उद्गीथ आदि बुद्धिसे उपास्यमान आदित्य आदि कर्मात्मकत्व प्राकर फल करेंगे । वह 
अयुक्त है, क्योंकि उपासना कमं होनेसे स्वयं फलवाली हो सकती है । उसो प्रकार आदित्य आदि 
भावसे हृश्यमान उद्गीथ आदिका कर्मात्मकत्व नष्ट नहीं होता । “तदेतदेतस्या०' ( वह यह अग्निनामक 
साम पृथिवीरूप ऋकके ऊपर स्थित है ) यह तो पृथिवी और अग्निमें ऋक्‌ और साम शब्दोंका प्रयोग 
लाक्षणिक है। लक्षणा यथासंभव संनिकृष्ट अथवा विप्रकृष्ट स्वाथंके साथ सम्बन्ध होनेसे प्रवृत्त होती 
है । उसमें यद्यपि ऋक्‌ और साममें पृथिवीदृष्टि और अग्निइष्टि करनेकी इच्छा है, तो भी प्रसिद्ध ऋक्‌ 
और सामका भेदसे अनुकीतंन होनेसे एवं पृथिवी और अग्निका संनिघान होनेसे ऋक्‌ और साम शब्दोंका 
यह प्रयोग उनमें ही है, ऋक्‌ और सामके सम्वन्धसे ऐसा निएचय होता है । क्योंकि सारथि शब्द भी 
किसी कारणसे राजानुगामी होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जा सकता । 'इयमेवक ०! ( यही 
ऋक है) यह श्रुति अक्षरोंके न्यासके अनुसार ऋकमें ही पृथिवीत्वका अवधारण करती है। यदि 
पृथिवीमें ही ऋकत्व होता तो यह ऋक ही है इस प्रकार अक्षरोंका न्यास होगा । 'य एवं विद्वान्‌०' (जो 
इस प्रकार जानकर सामका गायन करता है ) यह श्रुति अङ्गाय विज्ञानका ही उपसंहार करती है 

पृथिवी आदि आश्रय विज्ञानका नहीं । इसप्रकार “लोकेषु पञ्चविघं०' (लोकोंमें पञ्चविध सामकी उपासना 

करनी चाहिए) इसमें यद्यपि सप्तमी विमक्तिसे लोक निर्दिष्ट हैं तो भी उनका साममें अध्यास होना 


चाहिए, क्योंकि द्वितीया विमक्तिके निर्देशसे साम ही उपास्य अवगत होता है। साममें लोकोके 


निराकरण “यत्तक्तस्‌' आदिसे किया जाता है। pl है” जैसे माणवकमें अग्निदृष्टि करनेसे 
माणवकत्व नष्ट नहीं होता, वैसे आदित्य आदि इष्टिसे दृश्यमान उद्गीथ आदिमें भी कर्मात्मकत्व नष्ट 
नहीं होता । पूर्वोक्त गौण प्रयोगकी अनुपपत्ति भी नहीं है, क्योंकि यह लाक्षणिक प्रयोग है। “गंगायां 
घोषः' यहाँ गद्धाशब्द वाच्य प्रवाहका सन्निकृष्ट संयोग सम्बन्ध तीरके साथ है, इससे यह सन्निकृष्ट 
सम्बन्धरूप लक्षणा है । “माणवक अग्नि है” यहाँपर अग्नि स्थित, शुचित्व, तेजस्त्व आदि गुणवत्त्व 
परम्परा सम्बन्धसे माणवकृमें देखा जाता है, यह विप्रकृष्ट सम्बन्वरूप लक्षा! है । बसे यहाँ ऋक ओर 
साममें पृथिवीहृष्टि और अग्निदृश्किः पक्षमें भी ऋक्‌ और सामपदसे अपने वाच्याथंमें द्रव्यता नामक 
परम्परासे पृथिवी और अग्नि अथंमें लक्षणा युक्त है इसलिए “इयमेवर्गमिः सामः इसप्रकार पृथिवी और 
अर्नमें कक्‌ और सामशब्दका प्रयोग गौण है, been hs य सक ७१२ 
“लोकेषु पञ्चविधं ६ थं करना 
इ सास Me पाँच प्रकारके सामकी उपा€ना करनी चाहिए ।' 
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लोकात्मनोपासितं भवति, अन्यथा पुनर्लोकाः सामात्मनोपासिताः स्थुः । तेन 'एतद्गायत्रे 
प्राणेषु प्रोतम्‌! ( छा० २।११।१ ) इत्यादि व्याख्यातम्‌। & यत्रापि तुल्यो द्वितीयानिदेँशः- 
“अथ खल्वसुमादित्यं सप्तविधं सामोपासीत’ ( छा० २।९।१ ) इति, तत्रापि 'सभस्तस्य ख्लु सान्न 
उपासनं साधु’ ( छा० २।१।१ ) 'इति तु पञ्चविधस्य” ( छा, २।७।२) “अथ सप्तविधस्य’ ( छा० 
२८१) इति च साम्न एवोपास्थत्वोपक्रमात्तस्मिन्ने वार्दित्याद्यध्यासः, पतस्मादेच च साम्न 
डपास्यत्वावगमात्‌ “शथिवी हिंकारः (छा० २।२।१) इत्यादिनिदशाविपर्ययेऽपि हिकारादिप्वेच 
पृथिव्यादिदष्टिः। तस्मादचङ्गाश्रया आदित्यादिमतयोऽङ्गेषूदूगीथादिषु क्षिप्येरझिति सिद्धम्‌।६। 
( ६ आसीनाधिकरणम्‌ । सू० ७-१० ) 
आसीनः संभवात्‌ ॥७॥ 

पद्‌च्छेद्‌--आसीनः, संभवात्‌ । 

सूचाथे--( आसीनः ) बैठकर ही उपासना करनी चाहिए, ( संभवात्‌ ) क्योंकि इसप्रकार 
उसका संमव है । 

& कर्माङ्गखंवद्धेषु ताचदुपासनेषु कर्मतन्त्रत्बान्नासनादिचिन्ता, नापि सम्यग्दर्शाने, 
वस्तुतन्त्रत्वाद्विश्ञानस्य। इतरेषु तूपासनेषु किमनियमेन तिष्ठन्नासीनः शायान्नो वा प्रवतंतोत 
नियमेनासीन एवेति चिन्तयति। तत्र मानसत्वादुपासनस्यानियसः शरीर स्थितेरिति । एवं 


LUD Dn Ni 3000: Dhan 
अघ्यस्यमान होनेपर साम लोकरूपसे उपासित होता है, नहीं तो लोक सामरूपसे उपासित होंगे । 
इससे-लोकरूपसे सामकी उपासना होनेसे 'एतद्गायत्रं०' (यह गायत्र साम प्राणोंमें प्रतिष्ठित है-गायत्र 
साम प्राणरूपसे उपासित है) इत्यादिका भी व्याख्यान हुआ । और जहाँ भी 'अथ खल्वझुमादिस्यं०' 
( बव उस आदित्यके रूपमें सप्तविध सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार द्वितीयाका निर्देश 
तुल्य हो, वहाँ भी 'समस्तस्य०' ( समस्त सामकी उपासना श्रेष्ठ है) “इति तु पञ्चविधस्य०' ( यहाँ 
पाँच प्रकारकी सामोपासनाका निरूपण है ) 'अथ सप्तविधस्य०' ( अत्र सात प्रकारके सामका ) इस 
प्रकार सामका ही उपास्यरूपसे उपक्रम होनेसे उसीमें आदित्यादिका अध्यास है । क्योंकि इसीसे साम 
उपास्य अवगत होता है, 'एथिवी हिंकारः' इत्यादि निर्देशके विपयंय होनेपर मी हिकार आदिमे ही 


पृथिवी आदि दृष्टि है । इससे यह सिद्ध हुआ कि अनङ्गाश्रय आदित्यादि बुद्धि उद्गीथ आदि अङ्गोंमे 
करनी चाहिए ॥ ६ ॥ 


कर्माज्ञोंक साथ सम्बद्ध उपासनाएँ कमंके अधीन हैं, अतः उनमें आसन आदिका विचार नहीं 
है । इसीप्रकारं सम्यग्दशनमें भी यह विचार नहीं है, क्योंकि ज्ञान वस्तुके अधीन है । परन्तु अन्य 
उपासनाओंमें क्या अनियमसे खड़ा होकर, बेठकर अथवा सोता हुआ प्रवृत्त होता है अथवा नियमसे 
बैठकर ही, ऐसा विचार करते हैं। परन्तु उसमें उपासनाके मानसिक होनेपे शरीर स्थितिका अनियम 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि हिकारके उद्देश्यसे पृथिवी दृष्टिका विधान है, इससे उद्देश्यका 'हिंकारः प्रथिवी' 
इसप्रकार प्रथम प्रयोग होना चाहिए, किन्तु यहाँ 'एथिवी हिंकार' ऐसा विपयंय निर्देश है, तो भी 
उक्त न्यायके बलसे “समस्त सामको उपासना श्रेष्ठ है अथवा उत्कर्ष इष्टिसे निकृष्ट उपास्य है” व्यत्यय 
ग्राह्म है । अतः पृथिवो आदि दृष्टि हिंकार आदिमें करनी चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि अनङ्ग 
( सिद्धरूप ) आदित्य आदि हष्टिसे अङ्गभूत उद्गीय आदि उपास्य हैं॥ ६ ॥ 

% पूर्व अधिकरणमें आसन नियमको अपेक्षा रहित अङ्गाथित उपासनाओंका अनुष्ठान प्रकार 


कहा गया है। वसे अङ्ग अनाश्रित उपासनाओमें भी अनियम होना ष्टान्त 
संगतिसे “तत्र' आदिसे पूर्वपक्ष है ॥ ७॥ Np 
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रासे त्रवीति-अ'सीन ण्वोपासीतेति। कुतः ? संभवात्‌ । उपासनं नाम समानप्रत्ययप्रचाह- 

करणम्‌, नच तदूगच्छतो धावतो चा संभवति, गत्यादीनां चित्तविश्लेपकत्वात्‌। तिप्ठतोऽ- 

पि देहधारणे व्याएतं मनो न सूक्ष्मचस्तुनिरीक्षणक्षमं भवति। शयानस्याप्यकस्मादेव निद्रया- 

भिभूगेत। आसीनस्य त्वेचंजातीयको भूयान्दोषः सुपरिहार इति संभदति तस्योपासनम्‌॥७॥ 
ध्यानाच ॥८॥ 

पदच्छेद--ध्यानात्‌, च । 

सून्ना थ---और उपासना ध्यानरूप होनेसे बंठकर ही करनी चाहिए । 

२ अपि च भ्यायत्यर्थं पः, यत्समानप्रत्ययप्रवाहक रणम्‌ । ध्यायतिश्च प्रदिथिलाङ्ग- 
चेष्टेघु भ्रतिष्डितदष्टिप्वेकविषयाक्षिप्तचित्तेपूपचयेमाण इच्यते ध्यायति चको ध्यायति 
प्रोषितवन्छुरिति । आसीनश्चानायासो भवति । तस्मा, शसीनकमापासनम्‌ ॥८॥ 

अचलत्बं चापेक्ष्य ॥९॥ 

पदच्छेद--अचलत्वभ्‌, च, अपेक्ष्य । 

खुज्ञार्थ--( अचलत्वं च ) और 'घ्यायतीव पृथिवी’ इत्यादिमे पृथिवी आदिकी अचलताकी 
( अपेक्ष्य ) अपेक्षाकर घ्यान शब्द उपचरित होता है। 

अचि च “भ्यायतीव एथिवी' ( छा० ७।६।१ ) इत्यत्र पृथिव्यादिप्यचळत्वमेवापेक्ष्य 
च्यायतिवादो भवति, तञ्च लिङ्गमुपासनस्यासीनकर्मत्वे ॥९॥ 

स्मरन्ति च ॥१०॥ 

पद्च्छेद--स्मरन्ति, च । 

सूत्राथं---और “शुचौ देशे ्रतिष्ठाप्य' इसप्रकार दिष्टपुरुष आसनका उपासनाके लिए स्मृति 
में प्रतिपादन करते हैं । 


2 नन नामाङ्कन तन्त्र 

है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-वेठकर ही उपासना करनी चाहिए, किससे ? इससे कि 
इसप्रकार संमव है। एक प्रकारकी वृत्तिका प्रवाह करना उपासना है। उसका चलते अथवा 
दौड़ते हुए पुरुष में संभव नहीं है, क्योंकि गति आदि चित्तके विक्षेप करनेवाले हैं। खड़े होनेवाले 
पुरुषका देहघारणमें व्यापृत हुआ मन सूक्ष्म वस्तुके निरीक्षण करनेमें समथं नहीं होता । शयन किये 


हुए का मन भी अकस्मात्‌ ही निद्रासे अभिभूत हो जाता है। किन्तु वेठे हुएके इसप्रकारके बहुत-से 
दोषोंका सुपरिहार हो जाता है, इसलिए उसकी उपासना समव है॥७॥ 


जो एक समान वृत्तिका ही प्रदाह करना है वही “च्यायतिः ( ध्ये धातु ) का अथे है । और 
“घ्यायति? शब्द प्रशिथिल अङ्ग चेष्टावालों, प्रतिष्ठित दृष्टिवालो और एक विषयमें आक्षिप्त चित्त- 
वालोंमें उपचरित होता हुआ देखा जाता है। जैसे कि बगुला ध्यान करता है, परदेशमें गये हुए 
बन्धुका वह मित्र ध्यान करता है । बेठा हुआ पुरुष आयास रहित होता है । इससे भी उपासना बठे 
हुए पुरुषका कमं है ॥ ८॥ न 

और र पृथिवी” (पृथिवी मानो ध्यान करती है) यहाँपर पृथिवी आदिमें अचलताकी 
मपेक्षाकर “ध्यायति’ शब्दका प्रयोग होता है । वह उपासना बैठे हुए का कमं है इसमें लिङ्ग है ॥९॥ 
सत्यानन्दी- 

& तैलधाराके समान विजातीय प्रवाहे रहित एकाकार चित्तकी अवस्थाको ध्यान क्ट जाता 
है । इसप्रकारवाह्य हस्त, पाद आदि अज्भोंकी चेशसे रहित एक विषयमे ही स्थिर चित्तवालेमें “ध्यायति 
शब्दका प्रयोग होता है । अत॥ उपासना मानसिक कमं होनेसे वेठ कर ही करनी चाहिए ॥ ८॥ 

१०२ 
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स्भरन्त्यपि च रिष्टा उपासनाङ्गत्वेनासनम्‌-' छुचौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः? 

(गी० ६1११) इत्यादिना । अत एव पद्मकादीनामासनविरोषाणाझुपदेशो योगासने ॥१०॥ 
( ७ एकाग्रताधिकरणम्‌ खू० ११ ) 
यत्रैकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद- यत्र, एकाग्रता, तत्र, अविशेषात्‌ । 

सूजार्थ--( यत्र) जिस देश और कालमें (एकाग्रता) मनकी एकाग्रता-स्थिरता हो (तत्र) उसी 
देश आदिमें उपासना करनी चाहिए, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें देश विशेषका श्रवण नहीं है । 

७ दिग्देशकालेषु संशायः-किमस्ति कर्चि्रियसो नास्ति वेति । प्रायेण चैदिकेष्वा- 
रस्भेषु दिगादिनियमद्शंनात्स्यादिहापि करिचिन्नियप्त इति यस्य मतिस्तं प्रत्याह दिग्देश- 
काछेप्वर्थळक्षण एव नियमः। यत्रैवास्य दिरि देशे काळे वा मनखः सौक्ये णेकाग्रता भवति 
तत्रैवोपासीत, प्राचीदिकपूर्वाहप्राचीनप्रबणादिवद्विशेषाश्चवणात्‌, एकाश्रताया इष्टायाः 
सर्वत्राविशेषात्‌ । ननु विशेषमपि केचिदामनन्ति-समे छची शकरावहिवालुकाविवर्जिते शब्द- 
जळाश्रयादिभिः। मनोनुकूले नतु चक्षुपीडने गुहानिवाताश्रयणे प्रयोजयेत्‌’ (श्वे० २।१०) इति यथेति। 
उच्यते-सत्यमस्त्येबंजातीयको नियमः। सति त्वेतस्मिस्तदूगतेषु विशेषेण्वनियम इति खुह- 
दूभूत्वाऽऽ चायं आचष्टे । 'मनोजुकले' इति चैषा भ्रुतियंत्रेकाप्रता तत्नवेत्येतदेव दृशंयति ॥११॥ 


“शचौ देशे०? ( पवित्र देशमें अपना स्थिर आसन स्थापित कर ) इत्यादि स्मृति वचनसे शिष्ट 


द उता अङ्गरूपसे आसनका प्रतिपादन करते हैं। अतएव पद्म आदि आसनविशेषोंका 
म उपदेश है ॥ १० ॥ 


दिशा, देश और काल इनके विषयमें क्या कोई नियम है अथवा नहों, ऐसा संशय होता है। 
बैदिक आरम्भोंमें प्रायः दिशा आदिका नियम देखा जाता है। अतः यहाँ भी कोई नियम हो, ऐसा 
जिसका विचार हो उसके प्रति कहते हैं-दिशा, देश और कालमें अ्थलक्षण-प्रयोजनात्मक ही नियम 
है। जिस दिशा, देश अथवा कालमें इस उपासकके मनकी सहजमें एकाग्रता हो वहींपर उपासना करनी 
चाहिए, क्योंकि पूवंदिशा, पूर्वाह्न, पूवंदिशामें निम्नस्थान आदिके समान यहाँ विशेषका श्रवण नहीं 
है। कारण कि इष्ट एकाग्रता सवंत्र समान है । परन्तु 'समे झुचौ०' ( समतल, पवित्र, सुक्ष्म पाषाण, 
अग्नि और बालूसे रहिते तथा शब्द, जल-पनघट ओर आश्रय-जनसाधारणके निवास आदिसे भी शून्य, 
सनके अनुकूल एव नेत्रोंको पीड़ा पहुचानेवाले मच्छक आदिसे वर्जित, . गुहा-एकान्त आदि वायुवजित 
स्थानमें बेठकर मनको परमात्मामें नियुक्त करना चाहिए ) इसप्रकार कुछ लोग विशेष भी कहते हैं। 
अंसे यह देश विशेषका नियम है, वेसे काल विशेषका भी है । इसपर कहते हँ- ठीक, इस प्रकारका 
नियम है। परन्तु ऐसे नियमके होनेपर भी तद्गत विशेर्षोमे नियम नहीं है। इसप्रकार सुहृद 
होकर आचाय कहते हैं । 'मनोऽनुकूछे' यह श्रुति जहाँ एकाग्रता हो वहाँपर ही यही दिखलाती है ।११ 


® मनकी एकाग्रतामें दिशा आदि नियमका विचार किया जाता है । पूवंपक्षी--नियम होना 
चाहिए, क्योंकि ब्रह्मयज्ञेन यक्ष्माणः प्राच्यां दिशि' ( पूवंदिशामें ब्रह्मयज्ञ करे ) "प्राचीनप्रवणे 
दैश्वदेवेन यजेत' ( पूवं दिशामें क्रमश: निम्न स्थलमें वंश्चदेव यज्ञ करे ) 'अथ यद॒पराह्न पिण्डपितृ- 
यज्ञेन चरन्ति’ ( अपराह्नमें पिण्डपितृयज्ञ करे ) इन श्रृतियोमें जसे क्रमशः ब्रह्मयज्ञ, वेश्वदेव ओर 
पिण्डपितृयजञमें पूवोदि्या, निम्नदेश और अपराह्न कालका विशेषरूपसे नियम देखा जाता है, वंसे 


इन उपासनाओंमें भी पूवंदिणा, तीथं आदि देश, प्रदोष आदि कालका नियम होना चाहिए । 
सिद्धान्ती -ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि यहाँ मनकी एकाग्रता ही प्रयोजन है ॥ ११॥ 


I iid 
ss, 
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(८ आ प्रायणाधिकरणम्‌ स्‌ू०-१२ ) 
आ प्रायणात्तत्रापि हि दृष्टम्‌ ॥१२॥ 
पद्च्छेद्‌--आ, प्रायणात्‌, तत्र, अपि, हि, इष्टम्‌ । 
सूत्राथे--( आप्रायणात्‌ ) मरणपयंन्त प्रत्यय-उपासनाकी आवृत्ति करनी चाहिए, (हि) 
क्योंकि (तत्रापि) मरणकालमें भी 'स यावत्क्रतु०' इत्यादि श्रुतिमें मी ( दृश्म्‌ ) ऐसा ही देखा गया है । 
आवृत्तिः सर्वोपासनेष्वादतेव्येति स्थितमाद्येऽधिकरणे। तत्र यानि तावत्सस्यग्द्श- 


नार्थान्युपासनानि तान्यवघातादिचत्कायंपर्यवसानानीति ज्ञातमेवैपामावृत्तिपरिमाणम्‌। नहि 


सम्यग्द्शाने कार्य निष्पन्ने यत्ञान्तरं किचिच्छासितुं शक्यम्‌, अनियोज्यन्रह्मात्मत्वप्रतिपत्तेः 
शास्त्रस्पाविषयत्वात्‌। यानि पुनरभ्युदयफळानि तेप्वेषा चिन्ता-कि कियन्तंचित्काळं प्रत्यय- 
मावर्व्योपरमेदुत यावज्ीवमावतंयेदिति। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? कियन्तं चित्कालं प्रत्ययमभ्य- 
स्योत्सजेदाुत्तिविदिष्टस्योपासनारव्दार्थस्य छतस्वादिति। ® एवं प्राप्ते ब्रुमः-आ प्रायणा- 
देवावर्वयेत्मत्ययम, अन्त्यप्रत्ययवशाददशफलप्राप्तेः । कर्माण्यपि हि जन्मान्तरोपभोग्यं फल 
मारभमाणानि तद्चुरूपं भावनाविश्चानं प्रायणकाले आक्षिपन्ति, “सविज्ञानो भवति सविज्ञान- 
मेवान्ववक्रामति', “यच्चित्तस्तेनैष प्राणमायाति', “भ्राणस्तेजसा युक्तः सहास्मना यथासंकड्पितं लोकं 


नयति' इति _नयति' इति चैबमादिश्रुतिभ्य+ ठणजलूकानिदर्दांनाच्य) मत्ययास्त्वेते स्वरूपाचुद सम्या , दुणजलूकानिद्शनाच्च प्रत्ययास्त्वेते स्वरूपाचुदत्ति सुक्त्वा 


सव उपासनाओंमें आवृत्ति आदरणीय है, ऐसा आद्य अधिकरणमें निश्‍चय किया गया है। 
उनमें जो तत्वज्ञानके लिए उपासनाएं हैं वे अवघात आदिके समान काये पर्यवसायी-कायं निष्पत्ति 
पर्यन्त हैं । उन उपासनाओंकी आवृत्तिका परिमाण ज्ञात है । सम्यग्दशंनरूप काये निष्पन्न होनेपर 
किसी अन्य यत्नका झासन-उपदेश नहीं किया जा सकता, क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति 
शास्त्रका विषय नहीं है । परन्तु जो अभ्युदय फलवाली हैं उनमें यह विचार होता है कि कितने समय ( 
तक प्रत्ययका आवृत्तिकर उपराम होना चाहिए अथवा जीवन पर्यन्त आवृत्ति होनी चाहिए । तब क्या 
प्राप्त होता है? पूर्वेपक्षी-- कुछ कालतक प्रत्ययकी आवृत्ति कर छोड़ देना चाहिए, क्योंकि आवृत्ति 
विशिष्ट उपासना शब्दका अथं गताथ हो जाता है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- 
मरणपयंन्त प्रत्ययोंकी आवृत्ति होनी चाहिए, क्योंकि अन्तिम प्रत्यय-वृत्तिके बलसे अदृष्ट फलकी प्राप्ति 
होती है । क्योंकि 'सविज्ञानो सबति०' ( मावनामय विज्ञानसे-फलके स्फुरणसे युक्त होता है वह 
विज्ञान सहित फलका ही अनुगमन करता है ) व्यच्चित्तस्तेनेष०' ( मरणकालमें जेसा चित्तवाला 
होता है उसी चित्त-संकल्पसे इन्द्रियोंके साथ मुख्य प्राणवृत्तिको प्राप्त होता है, वह प्राण तेज-उदानसे 
अनुगृहीत होकर जीवात्माके साथ संकल्प किये हुएके अनुसार उस लोकको ले जाता है ) इत्यादि 
श्रुतियोंस और तृणजलूकाके दृष्टान्तसे यह ज्ञात होता है कि अन्य जन्ममें उपभोगके योग्य फलको 
उत्पन्न करनेवाले कमं उसके अनुरूप भावना विज्ञानका मरणकालमें आक्षेप करते हैं। ओर ये 
प्रत्यय तो स्वरूप अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकालमें किस अन्य भाविमावना विज्ञानकी अपेक्षा करें ? 


# पूर्वपक्षी- जैसे कमं अदृष्टद्वारा फल विज्ञानमें कारण होते हैं, वेसे उपासनाए भी अदृष्ट 
द्वारा अन्तिम फल विज्ञानमें कारण होंगो ? इससे मरणपर्यन्त उनकी आवृत्तिका क्या प्रयोजन हैं? 
सिद्धान्ती--ये प्रत्यय अपने सजातीय प्रत्ययोंकी अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकालमें किसी अत्य 
विजातीय भावि-मावना विज्ञानका आक्षेप नहीं करेंगे, क्योंकि सजातीय प्रत्ययोकी धारावाहिक अनु- 
बत्ति ही तो उपासना है। उन प्रत्यपोंकी स्वरूपतः अनुवृत्ति ही अन्तिम बिज्ञान भावना है। कोई 
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किम्रन्यत्ायणकाळभावि भावनाविज्ञानमपेक्षेरन्‌ । तस्माद्ये प्रतिपत्तव्यफलभावनात्मकाः 
प्रत्ययास्तेप्वाप्रायणादा दत्तिः । तथा च श्रुतिः-'स यावव्कतुरयमरमाउलोकारप्रंति' इति प्रायण- 
काले ५पि प्रत्ययानुवृत्ति दशयति । स्सृतिरपि-यं यं बाऽपि स्मरन्मावं व्यजव्यन्ते कलेवरस्‌। तं 
तमेवैति झौन्तेय सदा तद्भावमावितः (गी० ८।६) इति, प्रयाणकाले मनसाऽचलेन’ (गी० ८1१०) 
इति च । 'सोऽन्तवेळायामेतस्त्रयं प्रतिपद्येत’ इति च मरणवेळायामपि कतव्यदोपं श्रावयति ।१२ 
( ९ तदधिगमाधिकरणम्‌ । सू० १३ ) 
तदधिगम उत्तरपूर्वाघयोरशलेषबिनाशौ तद्व्यपदेशात्‌ ॥ १३॥ 
पदच्छेइ--तदधिगमे, उत्तरपूर्वाघयोः, अक्ुषविनाशौ, तद्वघपदेश्चात्‌ । 
सुज्राथ--( तदधिगमे ) ब्रह्मज्ञान होनेपर ( उत्तरपूर्वाघयोः ) उत्तर और पूवं पापोंका 
( अश्लेपविनाशौ ) अशेष और विनाश होता है, ( तद्व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'यथा पुष्करपलाश' इत्यादि 
श्रतिमें उसका व्यपदेश है । 
३ गतस्तृतीयरोपः । अथेदानीं ब्रह्मविद्याफलं प्रति चिन्ता प्रतायते। ब्रह्माधिगमे 
ति तद्विपरीतफळं दुरितं क्षीयते, न क्षीयते वेति संशयः । किं तावत्प्राप्तम्‌ ? फल/थ॑त्वा- 
त्कर्मणः फलमदत्वा न संभाव्यते क्षय; । फलदायिनी ह्यस्य शक्तिः श्रुत्या खमधिगता। यदि 
तद्न्तरेणेव फलोपभोगमपवृज्येत, श्रतिः कदर्थिता स्यात्‌ । स्मरन्ति च 'नहि कम क्षीयत 


इसलिए प्राप्त करनेयोग्य फलके अनुरूप भावनात्मक जो प्रत्यय है उनको मरण पन्त आवृत्ति है। 
और' इसभ्रकार 'स यावत्क्रतु०' ( वह जसे संकल्प विशेषवाला इस शरीररूपी लोकसे प्रयाण करता 
है ) यह श्रुति प्रायणकालमें भी प्रत्ययकी अनुवृत्ति दिखलाती है । और “यं यं वाऽपि०' ( हे कुन्ति- 
पुत्र अजुंन ! यह मनुष्य अन्तका लमें जिस-जिस मी भावको स्मरण करता हुआ शरीरका त्याग करता 
है, सदा उसी मावसे भावित होकर उस-उसको ही प्राप्त होता है) 'प्रयाणकाळे०' (मरणकालमें अचल 
मनसे ) ऐसी स्मृति भी है, और “सोऽन्तवेळायामेब०' ( वह उपासक अन्त समयमें “अक्षितमसि, अच्यु- 
तमसि, प्राणसंशितमसि' इन तीन मन्त्रोंको स्मरण करे) इसप्रकार यह श्रुति मरणकालमें भी 
कतंव्यशेषका स्मरण कराती है ॥१२॥ 

तृतीय अष्यायका रोष माग समाप्त हुआ । अब ब्रह्मविद्याके फलका विचार किया जाता है । 
ब्रह्मज्ञान होनेपर उससे विपरीत ( बन्ध ) फलवाला पाप क्षय होता है अथवा क्षय नहीं होता, ऐसा 
संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्वेपक्षी-कमं फलाथंक होनेसे फल दिये विना उसका 
क्षय नहीं हो सकता, क्योंकि फल देनेवाळो उसको शक्ति श्रुतिसे समधिगत होती है । यदि कमं फलोप- 
मोगके विना ही क्षय हो, तो फलवोधक श्रति बाधित हो जायगी। और “न हि कमं क्षीयते' 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अदृष्ट द्वारक अन्य अपेक्षित नहीं है, क्योंकि समो भाव समान जातीय भावोंकी द्वाररूपसे अपेक्षा नहीं 
करते हैं। इसलिए उपासना प्रत्यय भी अन्य-विजातीय प्रत्ययकी अपेक्षा नहीं करेगा । कमं तो दृष्ट- 
प्रत्यक्ष द्वारा अन्तिम विज्ञानलूप फलमें कारण नहीं हो सकते, इसलिए अगत्था उनका द्वारीभूत अदृष्ट 
कल्पना करना पड़ता है । इसलिए उपासकको मरणपर्यन्त प्रत्ययोंको आवृत्ति करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 

४ पूवं अधिकरणमें जसे उपासकको मरणपयंन्त उपासनाकी आवृत्ति कतंव्य कही गयी है, बसे 
्रहमवेत्ताओके लिए नहीं दै । इसप्रकार प्रत्मुदाहरण संगतिसे शङ्का कर कर्मक्षयरूप जीवनमुक्तिको कहते 
हुँ-ज्ञानके साधनोंमें अधिक यत्त करना चाहिए, इसलिए इस फलाध्यायमें अब तक उनका विचार 
किया गया है । अब फलाघ्यायके उपयुक्त फछ सम्वन्धी विचार किया जाता है--'अबड्यमेव भोक्त्व्यं 


। 
| 
| 
५ 
| 
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इति। नन्वेचं सति प्रायश्चित्तोपदेशोऽनर्थकः प्राप्नोति, नेप दोपः, प्रायश्चित्तानां ने मित्तिकत्वो- 
पपत्तेगहदाहेएथादिवत्‌। अपि च प्रायदिचित्तानां दोपसंयोगेन विधान।ड् वेदपि दोपक्षपणा- 
थता, नत्वेचं ब्रह्मविद्यायां विधानमस्ति। नन्वनभ्युपगम्यमाने ब्रह्मविदः कर्मक्षये तत्फलस्या- 
वइ्यंभोक्तव्यत्वादनिमोक्षः स्यात्‌। नेत्युच्यते । देशकालनिमित्तापेक्षो मोक्ष कर्मफठवद्ध- 
चिप्यति। तस्मान्न ब्रहमाधिगमे डुरितनिवृत्तिरिति । एवं प्रासे त्रूमः-तदधिगमे ब्रह्माधिगमे 
सत्युत्तरपूर्वयोरघयोर-छे पचिनाशो भवतः, उत्तरस्याइळेषः, पूर्वस्य चिनाइाः। कस्मात्‌? तद्‌- 
व्यपदेशात्‌। तथा हि-त्रह्मविद्याप्रक्रियायां संभाव्यमानसंवन्घस्यागामिनो दु रितस्यानभिसं- 
बन्धं विदुषो व्यपद्शिति-'यथा पुष्करपलाश आपो न छिप्यन्त एवमेत्रंबिदि पापं कमं न शिप्यते' 
( छा० ४१४३ ) इति | तथा वि्ञाशामपि पूर्वापचितस्य दुरितस्य व्यपद्शिति- तद्यथेपीका- 
तूलमसौ प्रोतं प्रदूयेतैवं हास्य सवे पाप्मानः प्रदूयन्ते’ (छा० ५।२४।३) इति । अयमपरः कर्मक्षय 
व्यपदेशो भवति---'भिद्यते हृदयअन्थिडिछ्यन्ते सनंसंशयाः। क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे 


02200 ७ ण ण पपपपपपपपपप्प्प्प्प्स्स्प्स्म्प्प्स्प्स्स्स्स्स्यस् 
( कमं क्षय नहों होता ) इस प्रकार स्मृतिकार भी कहते हैं। परन्तु ऐसा होनेपर प्रायश्चित्तका उपदेश 


अनर्थक हो जायगा ? यह दोप नहीं है, क्योंकि प्रायरिचत्तोंको गृहदाहेष्ट आदिक़े समान ने मित्तिकत्व 
उपपन्न होता है । और दोषके संयोगसे, प्रायश्चित्तोंका विधान होनेसे दोप नाश प्रयोजनवत्ता उनमें भले 
हो, परन्तु इसप्रकार ब्रह्मविद्यामें विधान नहीं है । परन्तु ब्रह्मज्ञातीके कर्मका क्षय स्वीकार न करनेपर 
उसका फल अवश्य मोक्तव्य होनेसे मोक्ष नहीं होगा । नहीं, ऐसा कहते हैं-देश, काल और निमित्त की 
अपेक्षा करनेवाला मोक्ष कमंफलके समान होगा । इसे तो ब्रह्मसाक्षात्कार होनेपर भी पापको निवृत्ति 
नहीं होतो है। ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--तद घिगम' ब्रह्मज्ञान होनेपर उत्तर और पूव पापोका 
अस्लेष और विनाश होता है । उत्तर--देह घारणकर किये जानेवाले पापोंका अइलेष भोर पूर्व 
पापोंका विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसका व्यपदेश है । जैसे कि “यथा पुष्करपलाश ०? ( जेसे 
कमलका पत्ता जलसे सम्बन्बित नहीं होता, वंसे 'ए॒वंवित' 'म ब्रह्म हूँ ऐसा जाननेवाले विद्वानुको पापका 
सम्बन्ध नहीं होता ) यह श्रुति ब्रह्मविद्याके प्रकरणमें संमाव्यमान सम्बन्धवाले आगामी पापके सम्बन्ध 
का अभाव विद्वानके लिए कहती है । इसी प्रकार “सद्यथेषीका ० ( जिस प्रकार सोंकका अग्रमाग अग्निमें 
प्रक्षिप्त करनेसे तत्काल जल जाता है, इपी प्रकार इस विद्वानुके सत्र पाप दग्ध हो जाते हैं ) 'यह श्रुति 


[a 


८ सत्यानन्दी दीपिका अक 
कृतं कमं झुभाझुभस' ( पुण्य अथवा पापकम अवश्य ही भोक्तव्य है ) ओर 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि? 


( ब्रह्मवित॒के समस्त कमं क्षीण हो जाते हैं ) इस प्रकार शास्त्र द्वारा विरोध उपस्थित होनेपर सन्देह 
होता है कि ब्रह्मज्ञान होनेपर कंका क्षय होता है कि नहीं ? पूर्वपक्षी-कमं फलवाला होता है । 
क्योंकि “मा हिंस्यात्सर्वा भूतानि? ब्राह्मणो न हन्तब्यः' इत्यादि निषेध श्रुतिस ज्ञात होता है कि पाप 
कर्ममें .फल देनेको शक्ति है । और “नाशुक्तं क्षोयते कमं? यह स्मृति वाक्य भी है । अतः कमं फलोप- 
मोगके विना ज्ञानसे नष्ट नहीं होता. अन्यथा फल श्रुति बाधित होगी । सिं०-परन्तु ब्रह्महा द्वादशिक- 
वार्षिकं चरेत? इत्यादि प्रायश्चित्त विधायक शास्त्र निष्फल होगा ? पू०--जेसे आहितारिनद्वारा गृहदाह 
निमित्तको लेकर आहिताग्नि पुरुष “अग्नये क्षामवते पुरोडाशमष्टाकपाल निव पंत ( क्षामवति अग्निके 
लिए अष्टकपालवाले पुरोडाशका होम करना चाहिए) इस प्रकार क्षामवति इष्टिका विधान है, वसे 
दोषके निमित्तमात्रसे प्रायश्चित्तका विधान है । सि०--तो भी “दोषवान्‌ प्रायश्चित्त कुर्यात्‌? ( दोष युक्त 
व्यक्ति प्रायश्चित्त करे) और “तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते’ (जो ni 2002. 2 

क्त हो जाता है) इस प्रकार प्रायदिचत्तसे पापनिवृत्तिके चत्त कमको 
ws हा है है च' आदिसे कहते हैं । 


८१४ ब्रेझसू्र-यांङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


परावरे' ( मु० २।२।८ ) इति । यहुक्तम--अञ्ुपश्चु्तफळस्य कमणः क्षयकल्पनायां शास्त्र 
कदर्थितं स्यादिति- न्ष दोषः, नहि चयं कमणः फलदायिनी शाक्तिमचजानीमहे, विद्यत 
एव सा, सा तु विद्यादिना कारणान्तरेण प्रतिबध्यत इति चदामः | शक्तिसद्भावमात्रे च 
शास्त्र व्याप्रियते, न प्रतिवन्धाप्रतिवन्धयोरपि । # नहि कमे क्षीयते’ इत्येतदपि स्मरणमौ- 
त्सर्सिकं न भोगादते कर्म क्षीयते तदर्थत्वादिति । इप्यत एव तु प्रायद्चित्तादिना तस्य क्षयः- 
“सरद पाप्सानं तरति’, तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते’ 'य उ चैनमेव' वेद? इत्यादिश्रुतिस्स- 
तिभ्यः । यत्तक्तम-नैमित्तिकानि प्राय दिच त्तानि भविष्यन्तीति-तद्‌सत्‌, दोषसंयोगेन चोद्य- 
मानानामेषां दोषनिर्घातकलसंअचे फलान्तरकस्पनाचुपपत्ते:। यत्पुनरेतढुक्तम्‌-न प्रायरिच- 
तवद्दोषक्षयोद्देशोन विद्याविधानमस्तीति, अत्र वूमः-सगुणाखु तावहिद्यासु विद्यत एव विधा- 
नम्‌। तासु च वाक्यशेष ऐश्वयंग्रातिः पापनिवृत्तिदच विद्यावत उच्यते। तयोइचाविचक्षाका- 
रणं नास्तीत्यतः पाप्पप्रहाणपूर्बकैश्वर्यप्राप्तित्तासां फलमिति निशचीयते। निशुणायां तु 
विद्यायां यद्यपि बिधान नास्ति, तथाप्यकर्नात्मत्वयोधात्कामवाहासि 12. यद्यपि विधानं नास्ति, तथाप्यकर्त्रात्मत्ववोधात्कमंप्रदादसिद्धिः । अइ्ळेष इति 


ला दा) 
पूर्वोपचित-पूर्व सञ्चित पापका विनाश भी कहती है । और 'मिद्यते हृदयगन्थि०* ( उस परावर ब्रह्मका 
साक्षात्कारं होनेपर इस जीवकी हृदय ग्रन्थि हट जाती है, सम्पूर्ण संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके 
कमे क्षीण हो जाते हैँ) यह दूसरा कमंक्षयका व्यपदेश है। और यह जो कहा गया है कि अभुक्त 
फलवाले कर्मके क्षयको कल्पना होनेपर फल बोधक शास्त्र वाधित होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि हम 
कर्मकी फल देनेवाली शक्तिको अवहेलना नहीं करते, वह भले विद्यमान हो, परन्तु वह विद्या आदि 
अन्य कारणसे प्रतिवद्ध होती है, केवल हम ऐसा कहते हैं । कमंमें फलदायक शक्तिके सद्भ।वमात्रमें 
शास्त्रका व्यापार है न कि शक्तिके प्रतिबन्ध और अप्रतिबन्धमे मी । “न हि कम क्षीयते०' ( कमं क्षय 

. नहीं होता ) यह स्मृति भी ओत्सगिक-सासान्य नियमख्प है, कम भोगके लिए है, अतः भोगके विना 
कम क्षय नहीं होता । क्योंकि 'सव॑ पाप्मानं तरति’ ( सम्पूर्ण पापोंको तैरता है) 'तरति ब्रह्महत्यां ०? 
( जो अश्वमेव यज्ञ करता है और जो इसे इस प्रकार जानता है वह ब्रह्महत्यासे मुक्त हो जाता है ) 
इत्यादि श्रुति और स्मृतिसे प्रायश्चित्त आदि द्वारा दुरितका क्षय इष्ट ही है। जो यह कहा गया है कि 
प्रायश्चित्त नैमित्तिक होंगे । वह ठीक नहीं है, क्योंकि दोषके सम्बन्धसे शास्त्र द्वारा विहित इन प्राथर्चित्तों 


का दोष नाशरूप फलके संभव होनेपर 


अन्य फलकी कल्पना अनुपपन्न है। और जो पुनः यह कहा 


गया है कि प्रायर्चित्तके समान दोषक्षयके उद्देश्यसे विद्याका विधान नहीं है । उसपर हम कहते हैं-- 
सगुण विद्याओंमें तो विधान विद्यमान ही है, क्योंकि उन सगुंण विद्याओंके वाक्यरोषमें विद्यावानुकी 
ऐश्वयंप्राप्ति और पापनिवृत्ति कही जाती है। और उन दोनोंकी अविवक्षाका कारण नहीं है, अतः 
पापक्षयपू्वंक ऐश्वयं प्राप्ति उनका फल है, ऐसा निश्‍चय किया जाता है। निगुंणविद्यामें तो यद्यपि 


Ss सत्यानन्दी-दीपिका 
# “न हि क्षीयते कमं? यह सामास्य शास्त्र 'सर्व पाप्मानं तरति०' 'क्षीयन्ते चास्य कर्साणि०' 


इत्यादि विशेष शास्त्रसे बाधित हो जाता 
के समान निगुणविद्यामें दोष निवृत्तिका 
निगुंणविद्यामें मी पापनिवृत्तिरूप फळ 

कमका कारण है । ब्रह्मज्ञानसे अविद्याकी 


है । यद्यपि ऐश्चयंप्राप्ति और पापनिवृत्तिका विधान सगुणविद्या 
स्पष्ट विधान नहीं.है, तो भी विद्यात्व दोनोंमें समान होनेसे 
मानना युक्त है, क्योंकि कतृंत्व आदि अभिमान पाप आदि 

निवृत्ति होनेपर तत्कृत कतृंत्व आदिकी निवृत्तिसे तदाश्नित 


पापकमॅका क्षय भी हो जाता है । इसविषयमें “ज्ञानिनः सवंपापानि शीयन्ते नात्र संशयः । क्रीडज्पि 
न छिझ्येत पापैर्नानाविधेरपि ॥? ( ज्ञानसे समस्त पाप नष्ट हो जाते हैं, इस विषयमें संशय नहीं है । 
ज्ञानी संसारमें क्रीडा करता हुआ भी नानाप्रकारके पापोंसे लिप्त नहीं होता है) यह स्मृति प्रमाण मी है । 


अधि० १० सू० १४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ८१५ 


चागामिषु कमेसु कठंत्वमेव न प्रतिपद्यते ब्रह्मविदिति दर्शायति। * अतिक्रान्तेषु तु यद्यपि 
मिथ्याज्ञानात्कतृत्व प्रतिपेद इच, तथापि विद्यासामर्थ्या न्मिथ्याज्ञाननिवृत्तेस्तान्यपि प्रवि- 
लीयन्त इत्याह-विनाश इति । पू्वेसिद्धकतृत्वभोक्तृत्वविपरीतं हि त्रिष्वपि कालेप्वकते- 
त्वाभोक्‍तृत्वस्वरूपं ्रझ्ाहमस्मि तेतः पूर्वमपि कर्ता भोक्ता वाऽहमासं नेदानीं नापि भविष्य- 
त्काळ इति ब्रह्मविद्वगच्छति । एवमेव च मोक्ष उपपद्यते। अन्यथा ह्यना दिकाळप्रवृत्तानां 
कर्मणां क्षयाभावे मोक्षाभाचः स्यात्‌ । नच देशकारनिमित्तापेक्षो मोक्षः कर्मफलवद्धवितु- 


मर्हति, अनित्यत्वप्रसङ्गात्‌। परोक्षत्बानुपपत्तेदच ज्ञानफलस्य। तस्माद्त्रह्माधिगमे 
दुरितक्षय इति स्थितम्‌ ॥१३॥ 


( १० इतरासंदळेपाधिकरणम्‌। सू० १४) 
ha ७ ० 
इतरस्याप्येबमसंरलपः पाते तु ॥१४॥ 
पदच्छेद्‌- इतरस्य, अपि, एवम्‌, असंरलेष:, पाते, तु । 
सूचाथे--( इतरस्यापि ) ज्ञानवानुके पुण्यका मो ( एवम्‌ ) पापके समान ( असंद्लेषः ) 


असंरलेष और विनाश होता है, ( पाते तु) इसप्रकार ब्रह्मज्ञानसे बन्धके हेतुभूत पुण्य और पापके 
असम्बन्ध और विनाश सिद्ध होनेसे ब्रह्मवेत्ताका शरीरपात होनेपर ही मोक्ष होता हे । 


क पूर्वेस्मिच्चरधिकरणे वन्धहेतोरघरय स्वाभाविकस्याइलेपविनाशौ क्षाननिमित्तो शास्त्र- 
व्यपदेशाजन्निरूपितो। धमंस्य पुनः शास्त्रीयत्वाच्छास्त्रीयेण झानेनाविरोध इत्याशङ्कथ तन्नि- 


विधान नहीं है, तो भी अकर्ता आत्मत्व ( आत्मा अकर्ता है ) ज्ञानसे कर्म प्रदाह सिद्ध होता है। 


“अशेषः? यह शब्द आगामी कमोंमें ब्रह्मवित्‌ कतृत्वको ही प्राप्त नहों होता, ऐसा दिखलाता है 
और अतिक्रान्त-अतीत कमेमिं यद्यपि मिथ्याज्ञानसे कतृत्वको मानो प्राप्त हुआ-सा है, तो मी ज्ञानकी 
सामथ्यंसे मिथ्याज्ञानकी त्रिवृत्ति होनेसे वे अतीत कमं मी प्रविलीन हो जाते हैं, ऐसा सुत्रस्थ 'विनाश' 
शब्दसे कहते हैं । पूवसिद्ध कतृत्व, भोक्तृत्वसे विपरीत, तीनों कालमेँ भी अकतृत्व, अमोक्तृत्व स्वरूप 
ब्रह्म मैं है, इससे पुवं भी कर्ता वा भोक्ता मैं नहीं था, अब भी नहीं है, इसी प्रकार मविष्यतुकालमें मी 
नहीं होऊँगा, इसप्रकार ब्रह्मवित्‌ जानता है, और इसप्रकार मोक्ष उपपन्न होता है । अन्यथा-ब्रह्मशानसे 
कर्मका क्षय न मानें तो अनादिकालसे प्रवृत्त हुए कर्मोके क्षयका अमाव होनेसे मोक्षामाव होगा । 
और कर्मेफलके समान मोक्ष देश, काल निमित्तकी अपेक्षा करनेवाला नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा 
माननेसे कमं फलके समान मोक्षमें अनित्यत्व प्रसङ्ग आ जायगा । ` और ज्ञानके फलमें परोक्षत्व 
अनुपपन्न है । इससे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मज्ञान होनेपर पापका क्षय होता है ॥ १३॥ 

पुवे अधिकरणमें स्वाभाविक बन्धके हेतुभूत पापका ज्ञाननिमित्तक असम्बन्ध और विनाश 
शास्त्र व्यपदेशसे निरूपित किये गये हैं, और धमं तो शास्त्रीय है। अतः उसका शास्त्रीय ज्ञानसे 
अविरोध है । ऐसी आशङ्का कर उसके निराकरण करनेके लिए पूर्व अधिकरणके न्यायका अतिदेश 


सत्यानन्दी-दीपिका , 
# कर्मोका दृष्ट फल न होनेसे श्रुतिप्रमाणसे अदृष्ट स्वगं आदि फल मानना पड़ता है । परन्तु 


यहाँ तो केवळ ब्रह्यात्मत्व ज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्तिमात्र होती है, ब्रह्म तो स्वयं सिद्ध है। अता 
अपरोक्ष ज्ञानका मोक्षरूप अपरोक्ष फल जब सम्भव है तो अदृष्ट फलकी कल्पना अन्याय है | इसलिए 


ब्रह्मज्ञान होनेपर पूर्व सञ्चित कर्मोका नाश और आगामी कर्मोका सम्बन्ध नहीं होता, यह श्रुति और 
स्मृति सिद्ध है ॥ १३ ॥ 


# तत्त्वज्ञानसे पापकी निवृत्ति कहकर अब पुण्यकी निवृत्तिमें 'इतरस्याप्येचम इत्यादिसे अति- 
देश करते हँ । जैसे याग आदि अहष्ट्वारा पापका क्षय करते हैं, वैसे ब्रह्मविद्या नहीँ करतो, किन्तु 


८१६ त्रझसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


राकरणाय पूर्वाधिकणरन्यायातिदेशः क्रियते । इतरस्यापि पुण्यस्य कर्मेण एवसघवद्‌- 
संइळेपो विनाइच्च ज्ञानवतो भवतः । कुतः ? तस्यापि स्चफलहेतुत्वेन ज्ञानफलप्रतिचन्धि- 
त्वप्रसङ्गात्‌, “उभे उ वैष एते तरति’ (ब्रु ७ ४॥२२) इत्यादिश्रुतिषु च दुष्क्ृतवत्सुकृतस्यापि 
प्रणाजन्यपदेशात्‌। अकर्न्नात्मत्ववोधनिमित्तस्य च कर्मक्षयस्य सुकृतडुष्छतयोस्तुल्यत्वात्‌, 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि' (सु० २।२।८) इति चाविदोषश्चुतेः । यत्रापि केवल एव पाप्मशब्दो 
च्यते, तत्रापि तेनैष पुण्यमप्याकरितमिति दषव्यम्‌, ज्ञानफछापेक्षया निकुएफलत्वात्‌ । 
अस्ति च श्रुतौ पुण्येऽपि पाप्मराब्दः 'नेतं सेतुमहोरात्रे रत” ( छा० ५।४।१ ) इत्यन्न सह 
दुष्कृतेन सुक्ृतमप्यजुकऋम्य ‘सबं पाप्मानोऽतो निवतन्ते' इत्य विरोपेणैच प्रृते पुण्ये पाप्मशाच्द- 
प्रयोगात्‌ । पाते स्विति तुशव्दोऽवधारणार्थेः । पचं धर्माधर्मयोर्वन्धहेत्वोर्विद्यासामर्थ्याद- 
इलेषविनाशसिद्धेरवच्यंभाविनी विदुषः शरीरपाते सुक्तिरित्यबधारयति ॥ १४ ॥ 
( ११ अनारव्याधिकरणम्‌ । खू० १५) 
अनारब्धकार्य एव तु पूर्वे तदवधेः ॥१५॥ 
पदच्छेद्‌--अनारव्भका्ये, एव, तु, पूर्वे, तदवधेः । 
सत्नार्थ--(अनारब्धकार्ये एव) अनारव्ध फलवाले ही (पूर्वे) पूवे संचित पुण्य-पापका ही ज्ञान 
से क्षय होता है, (तदवधेस्तु) क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌' इत्यादि श्रुतिसे देहपातरूप अवधि श्रुत है । 
# पर्वयोरधिकरणयो्ञाननिमित्तः सुकृतदुप्कृतयोविनाशोष्वधारितः। ख किमः 
विशेषेणारव्धकार्ययोरनारब्घ॒कार्ययोश्व भवत्युत विरेषेणानारञ्धकार्ययोरेवेति विचार्यते। 


किया जाता है । ज्ञानवानुके अन्यका मी- पुण्य कमंका भी इसप्रकार पापके समान असरलेष और 
बिनाश होता है, किससे ? इससे कि उसको भी अपने फलके हेतुरूपसे ज्ञानफलमें प्रतिवन्धत्व प्रसङ्ग होगा । 
उभे उ हैवेष०' ( यह ब्रह्मवेत्ता पुण्य और पापरूप इन दोनों कर्मोको तर जाता है ) इत्यादि श्रुतियों 
में पापके समान पुण्यका भो प्रणान व्यपदेश है । आत्मा अकर्ता है, इस वोध निमित्तिक कमंक्षय 
सुकृत और दुष्कृत दोनोंमें समान है, कारण कि “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि० (इसके कम क्षीण होते है) 
ऐसी अविशेष श्रुति है। जहाँ केवल ही पाप्म-पाप शब्द दिखाई देता है वहाँ भी उसीसे पुण्यका. भी 
ग्रहण होता है, ऐसा समझना चाहिए, क्योंकि ज्ञानफछकी अपेक्षासे पुण्य निकृष्ट फलवाला है। 
और श्रुतिमें पुण्यमें मी पापशब्दका प्रयोग है, 'नेतं सेतुमहोरात्रे०” ( इस सेतुरूप आत्माका दिन- 
पुण्य और रात-पाप अतिक्रमण नहीं करते अर्थात्‌ आत्माको परिच्छिन्न नहीं करते ) इसमें दुष्कृतके 
साथ सुकृतका मी उपक्रमकर “स्व पाप्मानोऽतो निवतन्ते' ( इस आत्मारूप सेतुसे सब पाप निवृत्त 
होते हैं ) इसप्रकार अविशेषसे ही प्रकृत पुण्यमें पाप शब्दका प्रयोग है । “पाते तु! 'तु' शब्द अव- 
घारणाथंक है । इसप्रकार वन्धके हेतुभूत धमं और अधमंका विद्याकी सामथ्यंसे असंइलेष और विनाश 
सिद्ध होनेसे विद्वानुके शरीरपात होनेपर मुक्ति अवश्यंमावी है, ऐसा निश्चय करते हैं ॥ १४ ॥ 

गत दो अधिकरणोंमें ज्ञानसे सुकृत और दुष्कृतका विनाश निश्चित किया गया है । कया वह 
आरब्ध कार्यवाले और अनारब्ध कायंवाळे दोनोंका अविशेषरू्से होता है अथवा अनारब्ध कायं- 
वालोंका ही दिशेपरूपसे होता है, इसपर विचार किया जाता है । पूवंपक्षी--उसमें “उभे उ दैचैष०' 


सत्यानन्दी दीपिका टु 
दृष्ट भोअतृत्व आदिकी निवृत्ति करती है । इसलिए विद्याकी सामथ्यंसे ब्रह्मज्ञानीके जसे पापका असंइलेष 
और विनाश होता है, देसे ही पूर्व संचित पुण्यका विनाश और आगामी पुण्यका असंइलेष होता है । १४ 
& पूवं अधिकरणोमें ज्ञानसे अशेष कर्मोका क्षय और असंईलेष निश्चित किया गया है। परन्तु 


अधि० ११ सू० १५ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१७ 


तत्र 'उभे उ हैवेष एते तरति’ ( दृ० ४।४।२२ ) इत्येवमा दिश्र॒तिष्वविशेषश्चवणादविशेषेणेष 
क्षय इति । एवं प्राते प्रत्याह-अनारञ्घकायं एव त्विति । अप्रवृत्तफले एव पूर्व जन्मान्तर- 
संचिते, असिप्रन्ञपि च जन्मनि प्राग्ज्ञानोत्पत्तेः संचिते, खुकृतदुष्कते ज्ञानाधिगमात्क्षीयेते, 
नत्वारव्धकाय सामिभुक्तफले, या भ्यामेतद्त्रह्मज्ञानायतनं जन्म निर्मितम्‌ । कुत एतत्‌ ? 
“तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये’ ( छा० ६।१४।२ ) इति शरीरपातावधिकरणा- 
सक्षेमप्रापतेः । इतरथा हि ज्ञानादशोषकमंक्षये सति स्थितिहेत्वमावाज्ज्ञानप्राप्तयनन्तरमेव क्षेम- 
मश्नुबीत । तत्र शरीरपातप्रतीक्षां नाचक्षीत। $ नजु चस्तुबलेन वायमकर्जात्मावबोघः 
कर्माणि क्षपयन्कथं का निचित्क्षपयेत्कानिचिचचोपेक्षेत? नहि समाने ५ ग्निबीजसंपके केषांचि- 
द्वीजशक्तिः क्षीयते, केषांचिन्न क्षीयत इति इाक्यमङ्गीकतुमिति । उच्यते-न तावद्नाधि- 
व्यारच्धकार्य कर्माशयं ज्ञानोत्पत्तिरुपपद्यते। आश्रिते च तस्मिन्कुळालचक्रचत्प्रृत्तवेगस्या- 


न्तराछे प्रतिबन्धासंभवाद्धवति चेगक्षयप्रतिपालनम्‌। अकर््त्मबोघोऽपि हि मिथ्याज्ञानबा- 


( यह ब्रह्मवेत्ता इन दोनों-पुण्य और पाप कर्मोका अतिक्रमण कर जाता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अवि- 
शेषरूपसे श्रवण होनेसे अविशेषरूपसे ही क्षय होता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण 
कहते हैं--'अनारब्धकाये एच तु! पूवं जन्ममें संचित और ज्ञानोत्पत्तिसे पूवं तक इस जन्मे संचित 
अप्रवृत्त फलवाले सुकृत और दुष्कृत ज्ञानकी प्राप्तिसे क्षय होते हैं, किन्तु आरब्ध कायं अधंभुक्त फल 
वाले जिन पुण्य पापोंसे इस ब्रह्मश्ञानकी प्राप्तिका स्थान यह जन्म निर्मित हुआ है, वे क्षय नहीं होते । 
यह किससे ? इससे कि “तस्य तावदेव चिरं०' ( उस विद्ानुके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 
कि वह देह बन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न हो जाता है ) इसप्रकार 
देहपात मोक्ष प्राप्तिकी अवधि किया गया है, अन्यथा-ज्ञानसे समस्त कर्मोके क्षय होनेपर शरीर स्थिति 
का कारण न होनेसे ज्ञान प्राप्तिके अनन्तर ही विद्वातुको मोक्ष प्राप्त होगा, तो फिर शरीरपातकी 
प्रतीक्षा नहीं कहनी चाहिए । परन्तु 'आत्मा अकर्ता है' यह बोध वस्तु सामथ्यंसे ही कर्मोका क्षय 
करता हुआ कुछ कर्मोंको क्षय करे और कुछ कर्मोकी उपेक्षा करे, यह कैसे होगा ? अग्नि और 
बीजोंका संपर्क समान होनेपर कुछकी बीजशक्ति क्षय होती है थोर कुछकी बीजशक्ति क्षय नहीं 
होती, ऐसा अङ्गीकार नहीं किया जा सकता ? कहते हैं--आरब्ध कार्यवाले कर्माशयका आश्रय किए 
विना ज्ञानकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । उसके आश्रित होनेपर कुलालचक्रके समान प्रवृत्त वेग 
वालेके मध्यमें प्रतिबन्धके सम्मव न होनेसे वेग क्षयकी प्रतीक्षा होती है । अकतृं आत्मबोध भी 


“रीयन्ते चास्य कर्माणि०' यह श्रुति आत्याला कहती है और “तस्य तावदेव चिर०' 
यह श्रुति मोक्षके लिए शरीरपातकी प्रतीक्षा कहती है, इससे यह प्रतीत होता है कि कुछ अवशेष 
कमं हैं जिनका ज्ञानसे मी नाश नहीं होता । इस संदिग्ध विषयको 'अनारब्धकायं’ इत्यादिसे स्पष्ट 
करते हैं । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि’ यह उत्सगं श्रुति है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम यह अपवाद 
श्रति विद्यमान है । इससे 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि' इस श्रांतका प्रारब्ध कर्मोको छोड़कर शेष कर्मोके 
क्षयमें तात्पर्य समझना चाहिए । ऐसा माननेसे दोनों श्रृतियोंका समन्वय होता है। 

# यद्यपि अद्वैतातमज्ञान अनादि अविद्या और तत्कृत समस्त भ्रपच्चका विरोधी होनेसे तत्मध्य- 
वर्ती अशेष कर्मोका भी विरोधी है, तो भी जैसे अनारब्ध कार्यवाले कमाँका शीक्षतासे विना करता 
है, वेसे आरब्ध कायंवाले प्रारब्ध कर्मोंका नहीं । यदि दोनों प्रकारके कर्मॉका ज्ञानद्वारा समानरूपसे 
विनाश मानें तो हिरण्यगमं, याज्ञावल्क्य, वसिष्ट, व्यास, शुकदेव, उद्दालक आदि जीवन मुक्त महा- 


| 54 पुरुषोंका जो शुत, स्मृति आदिमें गुर शिष्य आदिरूपसे संवाद प्रसिद्ध है, वह काल्पनिक सिद्ध होया । 


१०३ 
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अनेन कर्माण्युच्छिनत्ति । बाधितभपि तु भिथ्याश्ञानं द्विचन्द्रश्ानचत्संस्कारवशात्कंचिः 
त्कालमचुवतेत एच । अपि च नैवात्र विवद्तिव्यम--त्रह्मविदा कंचित्काळं शारीरं भ्रियते न वा 
भ्रियत इति | कथं ह्येकस्य स्वद्ददयपत्ययं जह्मचेदनं देहघारणं चापरेण प्रतिक्षेप्तु 
शक्येत ? श्रृतिस्सृतिषु च स्थितपरज्ञलक्षणनिदशेनेतदेच निरुच्यते । तस्मादनारऱ्धकार्य- 
योरेव सुकृतदुष्कृतयोरविद्यासामर्थ्यात्क्र्‍य इति निर्णयः ॥१५॥ 
( १९ अग्निहोत्रायधिकरणम्‌ । स्‌ १६-१७ ) 
अम्निहोत्रादि तु तत्कार्यायैव तददर्शनात्‌ ॥१६॥ 
पदच्छेद--अग्निहोत्रादि, तु, तत्कार्याय, एव, तद्दशनात्‌ । 
सूज्ञाथ-( अरिनिहोत्ादि ) अग्निहोत्र आदि नित्य नैमित्तिक कमं समुदाय तो (तत्कार्यायेव) 
तत्त्वज्ञान साध्य मोक्षरूप कायंके लिए ही है, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि 
श्रुतिमें कमं आविमें ज्ञान हेतुता देखी जाती है । ( तु ) शब्द शद्धा निवृत्त्यर्थं है । ७ 
& पुण्यस्याप्यदछेषविनाशयोरघन्यायो 5तिदिष्टः, सोऽतिदेशः सवपुज्यचिषय इत्या- 
्ञाङ्कय प्रतिवक्ति-अग्निहोत्रादि त्विति । तुशब्द आशङ्कामपचुद्ति, यन्नित्यं कमे घेदिकम- 
सिध्याज्ञानके बाधसे कर्मोका उच्छेद करता है । बाधित हुआ भी मिथ्याज्ञान दो चद्धज्ञानके समान 
संस्कारके बलसे कुछ समय तक अनुवर्तित होता ही है । और इस विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए 
कि ब्रह्मज्ञानी कितने समय तक शरीर धारण करता है अथवा नहीं धारण करता है । एक ही पुरुषका 
स्वहूदय-स्वसंवेद्य प्रत्यय-ब्रह्मज्षान और देह धारण उसपर अन्य पुरुषद्वारा आक्षेप कैसे किया जा सकता 
है ? अर्थात्‌ नहों किया जा सकता है । श्रुति और स्मृतिमें स्थितप्रज्ञके लक्षणके उपदेशसे यही कहा 


जाता है। इसलिएं अनारब्ध कायवाले सुकृत और दुष्कृतका ही विद्याकी सामथ्यंसे क्षय होता है, 
ऐसा निणय है ॥ १५॥ 


पुण्यके मी अश्लुष और विनाशमें पाप न्यायका अतिदेश किया गया है । क्या वह अतिदेश 
सवे पुण्य विषयक है ? ऐसी आशङ्का कर उसका निराकरण कहते है--'अभिहोत्रादि तु' 'तु' शब्द 
आश्यद्धाका परिहार करता है । जो वेदिक अग्निहोत्रादि नित्य कमं हैं वे तत्‌ तत्‌ कायंके लिए ही होते 


इससे अद्वेत आत्मैकत्व ज्ञानका दाय मी उच्छिन्न हो जायगा । इत्यादि अनेक आपत्तियाँ प्रसक्त 
होंगी । इससे मगवद्गीताके दुसरे अध्यायमें विस्तार पूर्वक स्थितप्रज्ञके लक्षणोंके उपदेशसे यह 
सिद्ध होता है कि ज्ञानीके प्रारब्ध कमंके होनेपर ही उसको जीवन्मुक्त अवस्था सिद्ध होती है और 
FE पुरुषोंको उनके उपदेशोसे लाम होता है । यदि यह माने कि ब्रह्माज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति 
अशेष कमं नष्ट हो जाते हैं, तो उसको “आश्रिते, आदिसे कहते हैं। किश्च यह भी एक मत है 

कि आवरण ओर विक्षेप नामक अविद्याकी दो शक्तियाँ हैं । आवरणशक्ति तो विद्यासे निवृत्त हो जाती 
है किन्तु विक्षेपशक्ति नहीं । अतः विक्षेपशक्तिसे निमित ब्रह्मवेत्ताका शरीर भी विद्यमान रहता है । 
वह भोगके समाप्त होनेपर नष्ट हो जाती है, अनन्तर ज्ञानीका मोक्ष होता है, क्योंकि वस्तुको सामर्थ्य 


समान होनेपर मी कार्यलिङ्गसे यही सिद्ध होता है कि विद्याकी सामथ्यंसे अनारब्ध कायंवाळे सुकृत 
और दुष्कृतका ही क्षय होता है ॥ १५॥ 


# पुण्यका मी पापके समान अश्नुष और विनाश कहा गया । क्या वह सब पुण्य विषयक है 
अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है । परन्तु पुण्यका अश्नुष और विनाश होनेसे ज्ञानीको वेदविहित 
अग्निहोत्र आदि नित्य कमं मी नहीं करने चाहिएँ, क्योंकि उनका भी पुण्यके समान विद्यासे नाश 
होगा, इसलिए 'प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूराद्स्पशंनं वरम्‌? ( अङ्गोंको पङ्क लगाकर उसे घोनेकी अपेक्षा 


अधि० १२ सू० १७ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१९ 


ग्लिहोत्रादि, तत्तत्कार्यायैव भवति, ज्ञानस्य यत्कार्यं तदेचास्यापि कार्यमित्यर्थः। कुतः  'तमेतं 
वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन' ( व्र. ४।४।२२ ) इत्यादिद्शनात्‌ । ननु ज्ञानः 
कर्मेणोर्विलक्षणकार्यत्वात्कायेकत्वानुपपत्तिः नेष दोषः, ज्वरमरणकार्ययोरपि दधिविषयो- 
णुडमन्त्रसंयुक्तयोस्ठसिपुष्टिकार्यदशान्ात्‌, तद्धत्कमेणो5पि ज्ञानसंयुक्तस्य मोक्षकार्यो- 
पपत्तेः। नन्वनारभ्यो मोक्षः, कथमस्य कर्मकायैत्वमुच्यते? नेष दोषः, आरादुपकारकत्वा- 
त्कमंणः। ज्ञानस्यैव हि प्रापकं सत्कमै प्रणाड्या मोद्षकारणमित्युपचर्यते। अत एव चाति 
करान्तविषयमेतत्कार्येकत्वाभिधानम्‌। नहि ब्रह्मविद्‌ आगास्यग्निहोत्रादि संभवति, अनियोज्य 
ब्रह्मात्मत्वप्रतिपत्तेः शास्त्रस्याविषयत्वात्‌। सगुणासु तु विद्यासु कठृत्वानतिवृत्तेः संभवत्या- 
गास्यप्यर्निहो्रादि। तस्यापि निरभिसंधिनः कार्यान्तराभावाद्वि्यासंगत्युपपत्तिः॥१६॥ 

किविषयं पुनरिद्‌मः्छे पविनाइाबचनं, किंचिषयं वाऽदो विनियोगवचनमेकेपां शाखि- 
नास- तस्य पुत्रा दायसुपयन्ति सुहृदः सा्ुङत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम! इति ? अत उत्तरं पठति 

अतोऽन्यापि ह्येक्ेषायुभयोः-॥ १७॥ 

पद्च्छेद्‌--अतः, अन्या, अपि, हि, एकेषाम्‌, उमयोः । 

सून्ना्थं--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावालोंके मतमें ( अतः ) अग्निहोत्र आदि नित्य कमंसे 
( अन्या ) स्वर्गादिकी साधनीभूत क्रिया अन्य है । ( उभयोरपि ) वह क्रिया जँमिनि ओर बादरायण 
दोनोंको भी सम्मत है । 

कै अतोऽग्निहोत्रादेनिंत्यात्कर्मेणोऽन्यस्यापि ह्यस्ति साधुकृत्या, या फळमभिसंघाय 


हैं, जो ज्ञानका कायं है वही इसका भी कायं है, ऐसा अथं है । किससे ? इससे कि 'तमेतं वेदानुवच- 


नेन०' ( ब्राह्मण उस आत्माको वेदाघ्ययनसे, यज्ञसे, और दानसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि देखा 
जाता है । परन्तु ज्ञान और कमं विलक्षण कायंवाळे होनेसे उनमें कार्येकत्व उपपत्ति नहीं होती । यह 
दोष नहीं है, क्योंकि ज्वर और मृत्यु कायंवाले दघि और विषमें मी गुड़ और मन्त्र संयुक्त होनेपर 
तृप्ति और गुष्टिलूप कायं देखे जाते हैं, वंसे ज्ञान संयुक्त कमंका भी मोक्ष कायं हो सकता है । परन्तु 
मोक्ष तो अनारभ्य है, उसको कमंका कायं कंसे कहा जाता है? यह दोष नहों है, क्योंकि कमं ज्ञानका 
आराद ( दूरसे ) उपकारक है । ज्ञानका ही प्रापक होता हुआ कमं परम्परा-अन्तःकरण शुद्धिद्वारा 
मोक्षका कारण है, ऐसा उपचार किया जाता है। अतएव यह कार्येकत्वका अभिधान अतिक्रान्त 
( ज्ञानसे पूवं ) कमं विषयक है । कारण कि ब्रह्मवितके लिए आगामी अरिनिहोत्रादि संमव नहीं हैं। 
क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान शास्त्रका विषय नहीं है । सगुणविद्याओमें तो कतृंत्वकी अनिवृत्ति 
होनेसे आगामी अग्निहोत्र आदि कमं हो सकते हैं। फल अमिलाषा रहित उस कमंको भी अन्य कायके 
न होनेसे विद्याकी संगति ( सम्बन्ध ) उपपन्न होती है ॥ १६॥ 

तो फिर यह अश्लेंष और विनाश वचन कि विषयक हैं, और इस प्रकार इन थाखावाछोंका 
“तस्य घुत्रा०? ( उसके पुत्र दाय-घन प्राप्त करते हैं, मित्र साधुकम और शत्र पापकम प्राप्त करते हैं ) 
यह विनियोग वचन किसके लिए है ? इसके लिए उत्तर कहते हैं -- 

अत:-अग्निहोत्रादि नित्यकमंसे अन्य भी साधुकृत्य है, जो फलके उद्देश्यसे किया जाता है । 

सत्यानन्द्री-दीपिका र 

उसका दुरसे अस्सं ही श्रेष्ठ है ) इसप्रकार पद्छप्रक्षालन न्यायसे अर्निहोत्र आदि नित्य कम न करना 
श्रेष्ठ है । पूवंपक्षमें पद्धुभक्षालन च्यायसे ज्ञानके लिए नित्य कर्मोका अनुष्ठान असिद्ध है और सिद्धान्तमें 
ज्ञानोत्पत्तिके लिए नित्यकमं अनुष्ठेय है ॥ १६ ॥ 


८२० ्रह्मसन्न-दाङ्करभाष्य [No 


क्रियते, तस्या ष विनियोग उक्त एकेषां शांखिनाम:- सुहृदः साघुकृत्यासुपयन्ति' इति। तस्या 
एव चेदमघवद्र्छे षविनाशनिरूपणमितरस्याप्येवमन्छेष इति! तथाज्ञातीयकस्य काम्यस्य 
क्णो विद्या प्रत्यनुपकारकत्वे संग्रतिपत्तिरुभयोरपि जैमिन्षिवादरायणयोराचाययोः॥१७॥ 
( १३ विद्याज्ञानसाधनाधिकरणम्‌ । सू० १८ ) 
यदेव विद्ययेति हि ॥१८॥ 
पद्च्छेद--थद्‌, एव, विद्यया, इति, हि । 

द हच) विद्या संयुक्त (यद्‌) अग्निहोत्रादि नित्य कमं और केवल अग्निहोत्रादि नित्य- 
कर्म दोनों इस जन्ममें ब्रह्मज्ञानके साधन हो सकते हैं, (एव ही) क्योंकि “यदेव विद्यया' ऐसी श्रुति है। 

$ समधिगतमेतदनन्तराधिकरणे नित्यमस्निददोत्रादिकं कमे मुमुक्षुणा मोक्षप्रयोजनो- 
इेशेन इतसुपा त्तदुरितक्षयहेतुत्बद्वारेण सत्त्वशुद्धिकारणतां प्रतिपद्यमानं मोक्षप्रयोजनत्रह्मा- 
धिगमनिमित्तत्वेन ्र्मविद्यया सहेककार्य भवती ति। तत्राग्निहोत्रांदि कर्माङ्गव्यपाश्यविद्या- 
संयुक्त केवळं चास्ति। 'य एवं विद्वान्यजति’, 'य एवं विद्वाज्षुहोति', य एवं निद्वान्छंसति', 'य एवं 
विद्वान्गायति', ‘तस्मादेवंविदमेव ब्रह्माणं कुर्वीत नानेवंविदम्‌? (छा० ४।१७।१०), 'तेनोमौ कुरुतो यइचे- 
वेद यश्च न वेद! (छा० १।१।१०) इत्यादिवचनेभ्यो विद्यासंयुक्तमस्ति, केवलमप्यस्ति । 
तत्रेदं विचार्यते-कि विद्यासंयुक्तमेवाग्निहोत्रादिकं कम सुसुक्षोरविद्याहेतुत्वेन तया 


कुछ शाखावालोके मतमें “सुहृदः साधुकत्यासुपयन्ति' ( मित्र इसके साधु कृत्यको प्राप्त होते हैं ) 
इस प्रकार यह विनियोग कहा गया है । उसका ही पापके समान यह अश्लेष और विनाश है, ऐसा 
“इतरस्याप्येवमछेष! इस सूत्रमें निरूपण है । इस प्रकारके काम्य कमंके विद्याके प्रति अनुपकारकत्व 
होनेमें जैमिनि और बादरायण दोनों आचायाँको भी सम्मति है ॥ १७॥ | 
मुमुक्षु द्वारा मोक्षरूप प्रयोजनके उद्देश्यसे किये गये नित्य अग्निहोत्र आदि कमं संचित पापक्षय 
हेतु द्वारा अन्तःकरण शुद्धिकी कारणताको प्राप्त होकर मोक्ष प्रयोजनवाले ब्रह्मज्ञानके निमित्तरूपसे 
ब्रह्मविद्यके साथ एक कायंवाले होते हैं, ऐसा गत अधिकरणमें भली-माँति अधिगत हुआ है 1 
उसमें अग्निहोत्रादि कमं अङ्गोसे सम्बद्ध उपासना संयुक्त हैं और केवछ-उपासना असंयुक्त भी 
हैं---'य एवं विद्वान्यजति' ( जो ऐसा जाननेवाला होकर याग करता है, जो ऐसा जःननेवाला होकर 
होम करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर शंसन करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर उद्गान 
करता है ) 'तस्मादेवं०' ( अतः इसप्रकार जाननेवालेको ही ब्रह्मा वनावे, ऐसा न जाननेवालेको नहीं ) 
“तेनोमौ कुरुतो०” ( जो इस अक्षरको इसप्रकार जानता है और जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कमं करते हैं ) इत्यादि श्रृतिवचनोसे अग्निहोत्र आदि कमं विद्या संयुक्त हैं और केवल मी हैं । 
उसपर यह विचार किया जाता है कि क्या विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कमं मुमुक्षुकी विद्याके 
हेतुरूपसे उसके साथ एककायंत्वको प्राप्त होते हैं केवल नहीं अथवा अविशेषसे विद्या संयुक्त और 


सत्यानन्दी 
# यह अश्चेष और विनाश वचन काम्य कर्मोके विषयमें है । काण्वशाखावालोंका 'सुहृदः 
साधुकृत्यासुपयन्ति' यह विनियोगवचन भी काम्यकम विषयक है, क्योंकि ज्योतिष्टोमादि काम्य कमं 
विद्याके उपकारक नहीं होते, अतः काम्य कमं विषयक ही अश्छेष, विनाश और विनियोग ये दोनों 
वचन समझने चाहिए ॥ १७॥ 
$ पूवपक्षम विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि नित्यकमं विद्योत्पत्तिमें हेतु हैं, क्योंकि वे विद्याहीन 
कर्मोसे विशिष्ट अवगत होते हैं । सिद्धान्तमें दोनों प्रकारके कम विद्योत्पत्तिमे हेतु है ॥ १८ ॥ 


| 
७ 


अधि० १३ सू० १८ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८२१ 


सहैककार्यत्वं प्रतिपद्यते, न केवलमुत विद्यासंयुक्त केवल चाविशेषेणेति । कुतः संशयः? 
'तसेतमात्मानं यज्ञन विविदिषन्ति' इति यज्चादीनामविशेषेणात्मवेदनाङ्गत्वेन अवणात्‌। 
विद्यासंयुक्तस्य चाग्निहोत्रादेविशिष्टत्वावगमात्‌ । कि तावत्प्राप्म्‌ विद्या संयुक्तमेव कर्मो- 
ग्निहोत्राद्यात्मविद्याशेषत्वं प्रतिपद्यते, न विद्याहीनम्‌, विद्योपेतस्य विशिष्टत्वावगमादिद्या- 
विहीनात्‌, 'यदुहरेव जुहोति त्रदृहः पुनस्त्युमपजयप्येव विद्वान” इत्यादिश्वतिभ्यः ¦ 'बुद्धघा युक्तो 
यया पाथ कमबन्धं प्रहास्यसि’ (गी० २।३९), 'दूरेण झवरं कम बुद्धियोगाद्धनंजय' ( गो० २1४९ ) 
इत्यादिस्मतिभ्यइचेति । एवं प्राते प्रतिपाद्यते-यदेव विद्ययेति हि, सत्यमेतत्‌, विद्यासंयुक्त 
कर्माग्निहोत्रादिक विद्याविहीनात्कर्मणो ५ ग्निहोत्राद्विशिष्टम, विद्वानिव ब्राह्मणो विद्याविही- 
नादून्नाह्मणात्‌, तथापि नाद्यन्तमनपेक्ष विद्याविहीनं कर्मार्निहोत्रादिकम्‌ । कस्मात्‌ ? 'तमेत- 
मात्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्यविशेषेणाग्निहोत्रादेविद्याहेतुत्वेन भ्रुतत्वात्‌। नजु विद्या- 
संयुक्तस्याग्निदोजादेविद्या विहीनाद्विशि एत्वावगमादिद्याविहीनमग्निहोत्राद्यात्मविद्याहेतु - 
त्वेनानपेक्षमेवेति युक्तम्‌, नेतदेवम्‌। विद्यासहायस्याग्निहोत्रादेर्विद्यानिमित्तेन सामर्थ्याति- 
शायेन योगादात्मज्ञानं प्रति कश्चित्कारणत्वातिशयो भविष्यति, न तथा विद्याविहीनस्येति 
युक्तं कल्पयितुम्‌, नतु यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्यत्राविशोषेणात्मन्ञानाङ्गत्वेन थ्रुतस्या ग्निहोत्रा- 
देरनङ्गत्वं शक्यमभ्युपगन्तुम्‌ । तथा हि थ्रुतिः-'यदेव विद्यया करोति ्रद्योपनिषदा तदेव वीये- 


वत्तरं मवति’ (छा० १।१।१२) इति विद्यासंयुक्तस्य कर्मणो 5ग्निहोत्रादेवीय॑वत्तरत्वामिधानेन 
स्वकार्य प्रति कंचिद्तिशयं ब्रुवाणा विचाविहीनस्य तस्यैव तत्प्रयोजनं प्रति वीयवत्वं 


केवल कमं एक कायंत्वको प्राप्त होते हैं। ऐसा संशय किससे होता है ? इससे कि 'तमेतमात्मानं०' 


( उस इस उपनिषद्गम्य आत्माको यज्ञसे जाननेकी इच्छा करें) इसप्रकार यज्ञ आदिका अविश्येष- 
खूपसे आत्मज्ञानके अङ्ग छपसे श्रवण है, अतः विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदिम विशिष्टत्व अवगत होता 
है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवंपक्षी-विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कमं आत्मविद्या पोषत्वको 
प्राप्त होते हैं उपासना होन कमं नहीं । क्योंकि यदहरेव जुहोति०' ( जो ऐसा जाननेवाला जिस दिन 
होम करता है उसी दिन मृत्युको जोत लेता है ) इत्यादि श्रृतिसे और “बुद्धया युक्तो०” ( हे पाथं ! 
जिस बुद्धिसे युक्त हुआ तूं कर्माके बन्धनको मली-माँति नाश करेगा ) 'दूरेण झवर ० ( इस समत्व- 
रूप बुद्धियोगसे सकाम कमं अत्यन्त तुच्छ हैं ) इत्यादि स्मृतिसे विद्या युक्त कमं विद्याहीन कमंसे 
विशिष्ट अवगत होते है । सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'यदेच विद्ययेति हि” 


यह ठीक है । विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं विद्याहीन अग्निहोत्रादि कर्मोसे विशिष्ट हैं । जसे 
विद्वानु ब्राह्मण विद्याहीन ब्राह्मणसे विशिष्ट है। तो भो विद्या विहीन अग्निहोत्र आदि कमं अत्यन्त 


अनपेक्ष नहीं हैं, किससे ? इससे कि 'तमेतमास्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति' इसप्रकार अविद्येषसे अरिनहोत्रादि 
कमं विद्याके हेतुरूपसे श्रुत हैं। पू०--परन्तु विद्यासंयुक्त अग्निहोत्रादि कमामें विद्याविहोन अग्निहोत्र 
आदि कर्मोसे विशिष्ट अवगम होनेसे विद्याविहीन अग्निहोत्रादि कम आत्मविद्याके हेतुरूपसे अनपेक्ष 
ही हैं, यह युक्त है। सि०--यह ऐसा नहीं, क्योंकि विद्या सहायवाले अग्निहोत्र आदिमें विद्या 
निमित्तिक सामथ्यं अतिश्चयके योगसे ऑत्मज्ञानके प्रति कोई कारणरूपसे अतिशय होगा, विद्याविहीन 
अग्निहोत्र आदिमें ऐसा अतिशय नहीँ होगा, ऐसी कल्पना करना युक्त है । परन्तु “यज्ञेन विविदि- 


न्ति’ इसमें अविशेषसे आत्मज्ञानके अङ्गरूपसे धुत अग्निहोत्र आदिमें अनङ्गत्व स्वीकार नहीं किया 
त सकता । क्योंकि 'यदेव विद्यया०' ( जो कमं विद्यासे, श्रदासे ओर योग युक्त होकर करता है वह 


वीयंवत्तर होता है) यह श्रुति विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं अधिक वीयंमान हैं, इस कथनसे 
अपने कार्यके प्रति कुछ अतिशय कहती हुई विद्याविहीन उसी कमको उस प्रयोजनके प्रति वीयंवत्‌ 
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दशयति । कर्मणश्च वीयंवस्वं तत्‌, यत्स्वप्रयोजनसाधनप्रसहत्वम्‌ । तस्माडियासंयुक्त 
नित्यमग्निहोत्रादि विद्याविहीनं चोभयमपि सुमुक्षुणा मोक्षप्रयोजनोदे शेनेह जन्मनि 
जन्मान्तरे च प्राश्ञानोत्पत्तेः तं यत्‌, तद्यथासामथ्य ब्रह्माधिगमप्रतिबन्धकारणोपात्त- 
दुरितश्षयहरतुत्वद्वारेण ब्रझाधिगमकारणत्वं प्रतिपद्यमानं श्रचणमननश्रद्धातात्पर्या्यन्त- 


> 


रङ्गकारणापेश्ं ब्रह्मविद्यया सहैककार्ये अवतीति स्थितम्‌ ॥ १८ ॥ 
( १४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ । रू० १९ ) 
भोगेन स्वितरे क्षपयित्वा संपद्यते ॥१९॥ 

पदच्छेद्‌--मोगेन, तु, इतरे, क्षपयित्वा, सम्पद्यते । 

सूत्नाथ--( इतरे तु ) आरब्ध पुण्यपापोंका तो ( भोगेन ) मोगसे ( क्षपयित्वा ) नारकर 
( सम्पद्यते ) ब्रह्मको प्राप्त होता है । 

$ अनारव्धकार्ययोः पुण्यपापयोरविद्यासामर्थ्यात्ष्षय उक्तः, इतरे त्वारब्धकायं पुण्य- 
पापे उपभोगेन क्षपयित्वा ब्रह्म संपद्यते, 'तस्य तावदेव चिर यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्य’ (छन्दो० 
३।१४।२) इति 'बहमव सन्बर्मा्येति' इति चैवमादिश्चुतिभ्यः । नु सत्यपि सम्यग्द शने यथा 
प्राग्देहपातादमेद्दर्शन द्विचन्द्रदशंनन्यायेनालुदत्तमेचं पश्चादप्यञुवर्तेत-न, निमित्ता- 
आवात्‌। उपभोगशेषक्षपणं हि तत्राजुदत्तिनिमित्तम्‌, नच तादशमत्र किंचिद्‌स्ति। नन्वपरः 
कर्माशयोऽमिनवसुपभोगमारप्स्यते, न, तस्य दग्यबीजत्वात्‌ । मिथ्याज्ञानावष्टस्सं हि 
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दिखलाती है । वही कमंमें वींयंवत्त्व है जो अपने प्रयोजनके सिद्ध करनेमें क्षमता हो । इसलिए विद्या 
संयुक्त नित्य अग्निहोत्र आदि कमं और विद्या रहित कमं दोनों भी मुमुक्षुसे मोक्ष प्रयोजनके उद्देश्यसे 
इस जन्ममें अथवा जन्मान्तरमें ज्ञानोत्पत्तिके पूवं जो किये गये हैं. वे अपनी सामथ्यंके अनुसार ब्रह्म- 
ज्ञानके प्रतिबन्ध कारणरूपसे प्राप्त पापक्षयके हेतुरूप द्वारसे ब्रह्मज्ञानके कारणत्वको प्राप्त होकर 
श्रवण, मनन, श्रद्धा, तात्पयं आदि अन्तरङ्ग कारणोंकी अपेक्षा से ब्रह्मविद्याके साथ मोक्षरूप एक कायं 
वाले होते हैं, यह सिद्ध होता है ॥ १८ ॥ 

अनार्ध कार्यवाले पुण्य और पापका विद्याकी सामथ्यंसे क्षय कहा गया है। अन्य तो-आरब्ध 
कायंवाले पुण्य-पापका उपमोगसे क्षपणकर ब्रह्मको प्राप्त होता है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिरं ०? (उसके 
लिए मोक्ष होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक कि वह देहबन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अन- 
न्तर तो वह सत्सम्पन्न-ब्रह्मको प्राप्त हो जाता है ) 'बह्मेव सन्‌०' ( ब्रह्म ही होकर ब्रह्मो प्राप्त होता 
है ) इत्यादि श्रुतियाँ हँ । पू०--परन्तु सम्यग्दशंनके होनेपर भी जैसे देहपातके पूर्व भेददशंन द्विचन्द्रदशंन 
न्यायसे अनुवृत्त होता है, वसे देहपातके पश्चात्‌ भी भेददशंन अनुवृत्त होना चाहिए ? सि०--नहीं, क्योंकि 
उसके कारणका अमाव है । उपभोग दोषका क्षपण ही ब्रह्मज्ञानीके भेददशंनकी अनुवृत्तिमें कारण 
है । किन्तु देहपात होनेपर ऐसा कोई निमित्त नहीं है। परन्तु दूसरा कर्माशय नवीन उपभोगको 
आरम्म करेगा ? सि०--नहीं, क्योंकि उसका वीज दग्ध हो गया है । मिथ्याज्ञानका अवलम्बन करनेवाला 
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9 अनारन्ध कमं ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंसे क्षय होते हैं, यह पूवं अधिकरणमें कहा गया है । . 
अब इस अधिकरणमें यह विचार किया जाता है कि ब्रह्मवित्‌के प्रारब्धकर्म क्षय होते हैं कि नहीं ? 
इसप्रकार संदेह कर “भोगेन त्वितरे” इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं । मिथ्याज्ञान ही कर्मोंका बीज है। 
“सति मूळे तद्विपाको जात्यायुर्मोगाः? ( यो० सू० २।१३ ) ( कर्मोके बोजभूत अविद्याके होनेपर ही 
उसके फळ जन्म, आयु और भोग होते हैं) इसलिए अनारब्ध कर्म ब्रह्मविद्याको सामध्यसे निवृत्त 
होते हैं और प्रारब्ध कम॑ भोगसे क्षय होते हें । 'तस्य तावदेव चिर०' इत्यादि श्रुतिवचनसे सिद्ध 
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कर्मान्तरं देहपात उपभोगान्तरमारभते, तञ्च मिथ्याज्ञानं सम्यग्क्ञानेन दग्थमित्यतः 
साध्वेतदारव्धकार्यक्षये विदुषः केचस्यमयश्यं भवतीति ॥ १९॥ 
इति श्रोमच्छङ्करभगवत्पादक्कतो शारीरकमीमांसामाप्ये चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पाद्‌ः ॥१॥ 
चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्र पादे उव्कान्तिगतिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादमें उत्क्रान्ति और गतिका निरूपण है ) 
( १ वागधिकरणम्‌ । स्‌० १-२ ) 
वाङ्मनसि दशेनाच्छन्दाच ॥१॥ 
पद्च्छेद्‌--वाक्‌, मनसि, दशनात्‌, शब्दात्‌, च। 
सूत्रा्थ--( वाक्‌ ) वाणीकी वृत्ति ( मनसि ) मनमें लीन होती है, ( दशनात्‌ ) क्योंकि 
मनकी वृत्तिके विद्यमान होनेपर वाग्वृत्तिका लय देखा जाता है, ( च ) और ( शब्दात ) वृत्ति और 
६2302: विवक्षासे यहाँ उपचारसे वाक्‌ शब्दका प्रयोग किया गया है कि वाक्‌ मनमें 


क अथापरासु विद्यासु फलप्राप्तये देवयानं पन्थानमवतारयिष्यन्प्रथमं तावद्यथा- 
शास्त्रसुत्क्रान्तिक्ममन्वाचष्टे । समाना हि विद्वदविदुषोरुत्क्रान्तिरिति वक्ष्यति । अस्ति 
प्रायणविषया श्रुतिः 'अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेजः 
परस्यां देवतायास्‌! ( छा० ६।८।६) इति । किमिह वाच एव वृत्तिमच्या मनसि संपत्तिरुच्यते, 


डत वाग्वूत्तेरिति विशयः । तत्र वागेव तावन्मनसि संपद्यत इति प्राप्तम्‌ । तथा हि-श्रुतिर- 


कर्मान्तर देहुपात होनेपर अन्य उपभोगको आरम्म करता है । वह मिथ्याज्ञान सम्यग्ज्ञानसे दग्ध हो 
गया, अतः अन्य-आरव्ध कायंका क्षय होनेपर विद्वानुको अवश्य कैवल्य होता है, यह ठीक है॥१९॥ ` 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती इत श्ाङ्करभाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 
निगुंण विद्याके फल कथनानन्तर सगुण विद्याओंमें फल प्राप्तिके लिए देवयान मागका अव- 
तरण करते हुए सूत्रकार प्रथम शास्त्रानुसार उत्क्रान्तिका क्रम कहते हैं। उपासक और अनुपासककी 
उत्क्रान्ति तुल्य ही है, ऐसा आगे कहेंगे। 'अस्य सोम्य पुरुषस्य०' ( हे सोम्य ! इस म्रियमाण 
पुरुषकी वाक्‌ मनमें लीन हो जाती है, तथा मन प्राणमें, प्राण तेजमें और तेज परदेवतामें लीन हो 
जाता है ) ऐसी प्रायण विषयक श्रुति है। क्या यहाँ वृत्तिवाली वाणीकी ही मनमें सम्पत्ति ( लय ) 
कही जाती है अथवा वाणीकी वृत्तिकी । इसप्रक्रार संशय होता है । पूर्वपक्षो-उसमें वाणी ही मनमें 
लीन होती है, ऐसा प्राप्त होता है। क्योंकि ऐसा माननेपर श्रुति अनुगृहीत होती है, अन्यथा लक्षणा 


होता है कि विद्रावुकी देहपातके अनन्तर अवश्य, कैवल्य मुक्ति होती है । पूवंपक्षमें कंवल्य-विदेह मुक्ति 
असिद्ध है, सिद्धान्तमें विदेह-कैवल्यमुक्ति सिद्ध है। इस पादमें साधन अनुष्ठानका क्रम और निगुण 
ब्रह्मविद्याका फल कहा गया है ॥१९॥ 

स्वामी सत्यानन्द' सरस्वती कृत “सत्यानन्दी-दीपिका'के चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समास ॥३॥ 


# गत पादमें ब्रह्मविद्याके जीवनमुक्ति और विदेहमुक्तिरूपी फल कहे गये है । अब इस 


पादमें फलविचारके प्रकरणमें सगुणविद्याका ब्रह्मछोक प्राप्तिहप फल अर्चिरादि मागं द्वारा ही हो 
सकता है, वह उत्क्रान्तिके विता संभव नहीं है, इसलिए उसकी सिद्धिके लिए शास्त्रानुसार प्रथम 
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सुग्रहीता भवति | इतरथा लक्षणा स्यात्‌। श्रुतिलक्षणाचिराये च श्रुतिर्न्याय्या न लक्षणा | 
तस्माद्वाच एवायं मनसि प्रलय इति ।# एवं प्रासे त्रूमः-वाग्वृत्तिमेनसि संपद्यत इति । कथं 
वाग्वृत्तिरिति व्याख्यायते ? यावता वाडय़नसीत्येवाचा्येः पठति । सत्यमेतत्‌, पठिष्यति तु 
परस्तात्‌ 'अविमागो वचनात? (० सू० ४।२।१ ६) इति । तस्मादत्र इच््युपशममात्रं विवक्षित- 
मिति गम्यते। तत्त्वप्रलयविवक्षायां तु सर्वत्रेवाविभागसास्यात्कि परत्रैव विशिष्यादविभाग 
इति। तस्मादत्र वृत्त्युपसंहारविवक्षा । वाग्वत्तिः पूर्व॑मुपसंहियते मनोवूत्ताववस्थिताया- 
मित्यर्थः। कस्मात्‌ ? द्शनात्‌ | इश्यते हि वाण्दृत्तेः पूर्वोपसंहारो मनोवृत्तौ विद्यमानायाम्‌, 
नतु वाच एव वृत्तिमत्त्या मनस्युपसंहारः केनचिदपि द्रष्डं शक्यते। नु श्च॒तिसामर्थ्याद्वाच 
एचायं मनस्यप्ययो युक्त इत्युक्तम-नेत्याह, अतत्प्रकृतित्वात्‌। यस्य हि यत उत्पत्तिस्तस्य 
तत्र प्रलयो न्याय्यो सृदीव शरावस्य । नच मनसो वायुत्पद्यत इति किचन प्रमाणमस्ति । 
वृच्युद्धवाभिमवौ त्वप्रकृतिसमाञ्रयावपि दश्येते। पार्थिवेभ्यो हीन्धनेभ्यस्तेजसस्याम्नेवृत्ति- 
रुद्धवत्यप्सु चोपशाम्यति । कथं तहास्मिन्पक्षे शब्दो वाङानसि संपद्यते इति ! अत आह- 
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होगी । श्रुति और लक्षणामे सन्देह होनेपर श्रुति ही न्याय है लक्षणा नहीं । इसलिए वाणीका ही 
मनमें प्रलय है । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--वाणीकी वृत्ति मनमें ल्य होती है । 
परन्तु जब कि आचायं 'वाङमनसि' ( वाणी मनमें ) ऐसा पढ़ते हैं तब 'वाणीकी वृत्ति यह व्याख्यान 
कैसे किया जाता है? यह ठीक है । परन्तु “अविभागो वचनात? इसप्रकार आगे कहेंगे । इसलिए यहाँ 
वृत्ति उपशम मात्र विवक्षित है, ऐसा ज्ञात होता है । परन्तु तत्त्वोके प्रलयकी विवक्षा होनेपर तो सवत्र 
ही अविमागके साम्य होनेसे “परत्र हो’ आगे [ “अविमागो वचनात्‌’ यहाँ ही ] 'अविभाग' ऐसा 
विशेषण क्यों देते ? इसलिए यहाँ दृत्ति उपसंहारकी विवक्षा है, मनकी वृत्तिकी अवस्थिति होनेके पूवं 
वाग्वुत्तिका उपसंहार होता है, ऐसा अर्थ है । किससे ? इससे कि ऐसा दर्शन होता है । मनोवृत्तिके 
विद्यमान होनेपर पूवं वागवृत्तिका उपसंहार देखा जाता है । किन्तु वृत्तिवाली वाणीका ही मनमें 
उपसंहार तो किसीसे मी नहीं देखा जा सकता है । परन्तु यह जो कहा गया है कि श्ुतिको सामथ्यंसे 
याणीका यह मनमें प्रलय युक्त है । नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि अतत्प्रक्कति है--वह वाणीकी प्रकृति 
नहीं है, जिसकी जिससे उत्पत्ति होती है उसका उसमें प्रलय युक्त है, जैसे सिकोराका मृत्तिकामें । 
वाणी मनसे उत्पन्न होती है, इसमें कोई प्रमाण नहों है । वृत्तिके उद्भव और अभिमव तो अभ्रकृति- 
अनुपादन आश्रय मी देखे जाते हैं। जैसे पार्थिव इन्धनसे तैजस अग्निकी वृत्ति उत्पन्न होती है और 
जलमें उपशान्त होती है । तब इस पक्षमें 'वाडमनसि सम्पद्यते’ यह श्रुति किसप्रकार संगत होगी ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 

उत्क्रान्तिका विचार किया जाता है । अतः इस फलाध्यायके दूसरे पादमें उपासनाकी फलसिद्धिके 
लिए “वाङ्मनसि” यह विचार संगत है। यहाँ उत्क्रान्तिके विषयमें 'वाणी मनमें लीन होती है' ऐसा 
कहा गया है । क्या यहाँ वाणीका स्वरूपसे मनमें लय है कि वाणीको वृत्तिका ? संशय होनेका कारण 
यह है कि “उच्यतेऽनेन’ ( जिससे कहा जाय ) यह करणब्युत्पत्ति और “उक्ति इति वाक्‌? ( जो कही 
जाय ) यह भावव्युत्पत्ति दोनों विद्यमान हैं। पूवंपक्षमें “वाझ्मनसि' और 'वाङमनसि सम्पद्यते” 
इसप्रकार सूत्र और श्र॒तिके आधारपर वाणीका स्वरूपसे ही मनमें लय होता है । इसप्रकार करण- 
. मात्रका स्वरूपसे लय होनेपर यावत्‌ स्रियमाणकी मुक्ति सिद्ध है, सिद्धान्तमें करणोंकी वृत्तिका लय 

होता है, अतः श्रियमाण मुक्त नहीं होता । 
% सिद्धान्ती--वाणीकी वृत्तिका ही मनमें लय होता है । यद्यपि सूत्रकारने 'वाङसनसि' ऐसा 
कहा है, तो भी यहाँ वृत्तिका ग्रहण युक्त है, क्योंकि स्वयं सूत्रकार घर्मी प्रलयकी विवक्षामें 'अविमागो- 


~ 
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शब्दाच्चेति । शब्दो ऽप्यस्मिन्पक्षेऽवकल्पते, वृत्तिवृत्तिमतोरभेदोपचारादित्यर्थं ॥१॥ 
अत एव च सर्वाण्यनु ॥ २॥ 
पद्च्छेइ--अतः, एव, च, सर्वाणि, अनु । 
सून्नाथं--( अत एव ) उक्त दर्शन आदि हेतुओंसे ही वाणीके समान ( सर्वाण्यनु ) समस्त 
चक्षु आदि इन्द्रियोंकी वृत्ति ( च ) भी वृत्तिविशिष्ट मनमें लय होती है। 

__ 'तस्मादुपशान्ततेजाः । पुन भेचमिन्द्रियेमंनसि संपद्यमानेः' ( प्रश्‍न० ३।९ ) इत्यत्ाविशेषेण 
सवषामेवेन्द्रियाणां मनसि संपत्तिः श्रयते। तत्राप्यत एव वाच इव चक्षुरादीनामपि 
सवृत्तिके मनस्यचस्थिते दृत्तिलोपद्‌शनात्तरवप्रलयासंभवाच्छन्दोपपत्तेश्च वृत्तिद्वारे- 
णेव सर्वाणीन्द्रियाणि मनो5चुवतेन्ते । सवषां करणानां मनस्युप संद्दाराविशेषे सति 
चाचः पृथग्ग्रहणं वाङमनसि संपद्यत इत्युदाइरणाचुरोधेन ॥२॥ 

(२ मनो ऽधिकरणम्‌ । स्‌० ३ ) 
तन्मनः प्राण उत्तरात्‌ ॥ २ ॥ 
पद्च्छेद्‌- तत्‌, मनः, प्राणे, उत्तरात्‌। | 
सूचाथ---( तत्‌ ) सम्पूणं इन्द्रियोंकी वृत्तिके लूयका आधारभूत (मनः) वह मन भी (प्राणे) 
वृत्तिद्वारा प्राणमें छीन होता है, (उच्चरात) क्योंकि 'मनः प्राण! इस उत्तरवाक्यसे अवगत होता है । 
# खमधिगतमेतत्‌-'वाङ्मनसि संपद्यते’ ( छा० ६।८।६ ) इत्यत्र बृत्तिसंपत्तिविवक्षेति। 
अथ यदुत्तरवाक्यम्‌-'मनः प्राणे (छा० ६।८।१) इति, किमत्रापि वृत्तिसंपत्तिरेव विवक्यत 
उत चृत्तिमत्संपत्तिरिति विचिकित्सायां वृत्तिमत्संपत्तिरेवात्रेति प्राप्तम्‌, श्रुत्युग्रददात्तः 
्प्रक्ृतिकत्वोपपत्तेश्च । तथा हि-'अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणः ( छा० ६।५।६ ) 


SC Rds eS SCID RRS वन न तप ननन+ 
इसपर कहते है--'शब्दाच्च' शन्द-श्रृति मी इस पक्षमें संमव है, क्‍योंकि वृत्ति घोर वृत्तिमामुमें 


अभेदका उपचार है, ऐसा अथं है ॥ १॥ 

“तस्माढुपशान्ततेज्ञा:०' ( तः जिसका तेज (शारीरक उष्मा) द्यान्त हो जाता है वह भनमें 
लीन हुई इन्द्रियोके सहित पुनजेन्मको प्राप्त हो जाता है ) इसमें सब इन्दियोंका समानरूपसे मनमें 
लय सुना जाता है। उसमें भी इसीसे-वाणीके समान चक्ष्‌ आदिका भी सवृत्तिक मनके अवस्थित 
होनेपर वृत्तिलयका दसन होता है, अतः तत्त्व (स्वरूप) प्र्यका असंभव होनेसे ओर शन्दोपपत्ति होनेसे 
सब इन्द्रियां वृत्तिद्वारा ही मनका अनुवतंन करती हैं । सब इन्द्रियोंका समानरूपसे मनमें उपसंहार होनेपर 
“वाङ्मनसि सम्पद्चते' इस प्रकार वाणीका पृथक्‌ ग्रहण उदाहुरणके अनुरोषसे है ॥ २॥ 

“वाङ्मनसि सम्पद्यते’ इस श्रृतिमें वुत्तितयकी विवक्षा है यह निरत किया गया है। अब जो 
आगेका वाक्य है 'मनः प्राणे! ( मन प्राणमें ल्य होता है ) क्या यहाँ भी वृत्तिलय ही विवक्षित है 
अथवा वृत्तिवापूका लय विवक्षित है । इस प्रकार संशय होनेपर पूवेपक्षी--यहां वृत्तिवाले मनका ही 
लय है, ऐसा प्राप्त होता है । कारण कि श्रुतिके अनुग्रहे प्राण मनकी प्रकृति उपपन्न होता दवै । जेसे 

अ माने ठो 'अविभागो वचनात इस 
वचनात! यह सूत्र आगे कहेंगे । यदि वाणीका लप माने तो 'अविभ 
सुत्रकी न व्यथ होगी और तत्त्वज्ञ ओर अशञमें कोई भेद नहीं रहेगा । इसलिए ञ्रियमाणकी 
वाणीकी वृत्ति ही मनमें लय होती है ॥ १॥ की 

क काय अपने उपादानमें छय होता है अनुपादानमें नही, इस न्यायसै मनका प्राणमें ठय न! 
किन्तु उसकी वृत्तिका ल्य होना चाहिए, इससे “सनः प्राणे' इस श्रुति ओर न्यायका विरोध उपस्थित 
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इत्यक्न योनि मन आमनन्त्यव्योनि च प्राणम्‌ । आपश्चान्नससजन्त' इति श्ुतिः। अतश्च यन्मनः 
प्राणे प्रळीयतेऽन्नमेव तदप्छु प्रलीयतेऽन्नं दि मन आपश्च प्राणः प्रकृतिविकाराभेदादिति | 
& एचं प्राते ्रमः-तदप्याणहीतवाह्यन्द्रियदृत्ति मनो वृत्तिद्वारणेव प्राणे प्रलीयते इत्यु- 
त्तराद्वाक्यादवगन्तव्यम्‌ । तथा हि-सुषुप्सोमुंमूषषोंश्व प्राणवृत्तो परिस्पन्दात्मिकायाम- 
वस्थितायाँ मनोदृत्तीनामुपशमो इश्यते। नच मनसः स्वरूपाप्ययः प्राणे संभवति, 
अतत्प्रकृतित्वात्‌ । ननु दितं मनसः प्राणप्रकृतित्वम्‌ू-नैतत्सारम्‌ , न हीइशोन प्राणाडि- 
केन तत्प्रकृतित्वेन मनः प्राणे संपत्तुमहति । एवमपि ह्यन्ने मनः संपद्येताप्छु चान्यमप्स्वेव 
च प्राणः | न ह्येतस्मिन्नपि पक्षे प्राणभावपरिणताभ्योऽद्गयो मनो जायत इति किचन 
प्रमाणमस्ति, तस्मान्न मनसः प्राणे स्वरूपाप्ययः। व्ृत्त्यप्ययेऽपि तु शब्दोऽवकल्पते, 
वृत्तिवृत्तिमतोरभेदोपचारादिति दशितम्‌ ॥ ३ ॥ 
(३ अध्यक्षाधिकरणस्‌ । सू० ४-६ ) 
सोऽध्यक्षे तदुपणमादिस्यः ॥ ४॥ 
कि “अन्नमयं हि सोम्य०' (हे सोम्य ! मन अन्नमय है और प्राण जलमय है) इस प्रकार अन्न कारणक 
मन और जळ कारणक प्राण है ऐसा श्रुति कहती है । और “आपश्चान्नमसुजन्त' ( जलने अन्न उत्पन्न 


किया ) ऐसी श्रुति है । इस कारण मनका जो प्राणमें विलय होता है वह अन्नका ही जळमें लय होता 
है, मन ही अन्न है और प्राण ही जळ है, क्योंकि प्रकृति और विकारका अभेद है । 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-तो भी वाह्य इन्द्रियोंकी वृत्तिको ग्रहण करनेवाला 
मन वृत्तिद्वारा ही प्राणमें लय होता है, ऐसा उत्तर वाक्य ( मनः प्राणे ) से जानना चाहिए, क्योंकि 
सुषुप्सु और मुमुषु पुरुषकी चलनात्मक प्राणवृत्तिके अवस्थित होनेपर मनकी वृत्तियोंका उपशम देखा 
जाता है। इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं हो सकता, क्योंकि आतरप्रक्ति है-आण मनकी 
प्रकृति नहीं है। परन्तु ऐसा दिखलाया गया है कि प्राण मनकी प्रकृति है ? उसमें कोई सार नहीं है, 
क्योंकि इस प्रकारकी परम्परा प्रणालीसे प्राण मनकी प्रकृति होनेसे मनका प्राणमें लय होना युक्त 
नहीं है । परन्तु ऐसी परम्परा प्रणाली होनेपर भी मन अन्नमें जय हो, ओर अन्न जलमें और प्राण 
जलमें लय होना चाहिए । इस पक्षमें मी प्राणरूपसे परिणत जलसे मन उत्पन्न होता है, इसमें कोई , 
प्रमाण नहीं हैं । इसलिए मनका प्रांणमें स्वरूप ल्य नहीं है । वृत्तिका लय होनेपर भी तो [मनः प्राणे] 
यह भुति उपपन्न होती है, क्योंकि वृत्ति और वृत्तिमानुका अभेदोपचार है, ऐसा दिखलाया गया है ॥३॥ 
होनेपर संशय होता है। पनतः रमन यी st लय होना चाहिए, क्योंकि ऐसा होनेसे 
भूति और न्याय दोनोंकी उपपति होती है जसे कि अन्न मनकी प्रकृति है और जळ अन्नकी प्रकृति है। 
प्राण जलका विकार है और मन अन्नका है। इस प्रकार प्रकृति और विकारका अभेद होनेसे मन 
अनात्मक है और प्राण जलात्मक है । जेसे जल अज्नात्मक मनकी परम्परा प्रकृति है, वंसे जलात्मक 
प्राण भी मनको प्रकृति है । इसप्रकार श्रुति ओर न्यायका अविरोध होनेसे मनका प्राणमें लय युक्त है । 

सिद्धान्ती -- आपोऽन्नमसुजन्त' इससे जल और अन्नका केवक कार्य-कारणभाव सिद्ध होता है 
न कि उनके विकार प्राण और मनका भी। यदि इस कारणप्रणालीसे जल और अन्नके विकार प्राण 
ओर मनका भी 7कृति-विकृतिभाव माना जाय तो जल ओर पृथिवीके विकार हिम और घटका भी 
प्रकृति-विकारगाव होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । जिस विकारका जो साक्षात्‌ उपादान होता है वह उसमें 


लय होता है अन्यमें नहीं, इसलिए इस न्यायसे श्र त्यर्थका बाघकर मन मन 
` वृत्तिका ग्रहण करना चाहिए ॥ ३ ॥ र क 6 लता sd 
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पद्च्छेद--सः, अव्यक्षे, तदुपगमादिभ्यः । 
सुजाथ--( सः ) वह प्राण व ने 

( तदुपगमादिभ्यः ) क्योकि जीवम eds 0431 यला । we 

क स्थितमेतत्‌-यस्य यतो नोत्पत्तिस्तस्य तस्मिन्वुत्तिप्रलयो न स्वरुपप्रलय इति। 
हद्मिदालीं प्राणस्तेजसीत्यत्र चिन्त्यते--कि यथाश्रुति प्राणस्य तेजस्येव वृत्त्युपसंहारः, 
किंवा देहेन्द्रियपञ्ञ राध्यक्षे जीवे इति । तत्र श्रुतेरनतिशइबत्वात्प्राणस्य तेजस्येव 
संपत्तिः स्यात्‌ , अशुतकद्पनाया अन्याय्यत्वादिति । एवं प्रापे प्रतिपाद्यते-सोऽध्यक्ष 
इति । स प्रकृतः प्राणोऽध्यक्षेऽविद्याकमं पू्वप्रज्ञोपाधिके विज्ञानात्मन्यवतिष्ठते । तत्प्रधाना 
प्राणचृत्तिर्भवतीत्यर्थः । कुतः ? तदुपगमादिभ्यः । 'एवमेवेममात्मानमन्तकाळे सव प्राणा 
अभिसमायन्ति यत्रेतदूर्थ्वोच्छवासी भचति’ इति हि शुत्यन्तरमध्यक्षोपगामिमः सर्वान्प्राणान- 
विरोषेण दर्शयति । विशेषेण च 'तहुक््ामन्तं प्राणोडनूत्कामति' (चृह० ४।४।२) इति पञ्चवृत्तेः 
प्राणस्याध्यक्षानुगामितां दर्शायति, तद्नुवृत्तितां चेतरेषाम्‌ 'प्राणसनुरक्रामम्तं सवं प्राणा 
अनुग्क्रामन्ति” ( ब्रृढ़० ४।४।२ ) हृति । 'सविज्ञानो मवति' इतिं चाध्यक्षस्यान्त विज्ञानवत््व- 
प्रदर्शनेन तस्मिन्नपीतकरणग्रामस्य प्राणस्यावस्थानं गमयति । ननु ‘प्राणस्तेजसि’ इति 
श्रूयते, कथं प्राणोऽध्यक्षे इत्यधिकावप क्रियते ? नेष दोषः, अध्यक्षप्रधानत्वादुत्त्र मणा- 


दिव्यवद्दारस्य, श्रुत्यन्तरगतस्यापि च विरोपस्यापेक्षणीयत्वात्‌ ॥४॥ 


NU Ct tes RM 

यह सिद्ध हुआ कि जिसकी जिससे उत्पत्ति नहीं होती उसका उसमें वृत्तिलय होता है स्वरूप 
लय नहीं । अत्र 'प्राणस्वेजसि' ( प्राण तेजमें लोन होता है ) इस श्रुति वाक्यपर यह विचार किया 
जाता है कि क्या श्रुतिके अनुसार प्राणका तेजमें ही वृत्तिळय होता है अथवा देह, इन्द्रियरूप पञ्जरके 
अध्यक्ष जीवमें वृत्तिलय होता है ? पूर्वेपक्षी--उसमे तिके विषयमें अतिशद्का युक्त न होनेसे प्राणका 
तेजमें ही लय होना चाहिए, क्योंकि अश्रू तकी कल्पना अन्याय है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
प्रतिपादन करते हैं--'सो<ध्यक्षे वह प्रकृत प्राण अविद्या, कमं और पूर्वप्रज्ञारूप उपाधिवाले विज्ञान- 
स्वल्प अध्यक्षमें अवस्थित होता है। वह अध्यक्ष प्रधान प्राणवृत्ति होती है, ऐसा अथं है । किससे ? 
इससे कि उसके उपगमादि हैं । “एवमेवेसमात्मानमन्तकाळे०' ( इसीप्रकार अन्तकालमें जब वह ऊर्ष्वो- 
च्छ्वासी होता है तव सब वाक्‌ आदि प्राण इस आत्माके अभिमुख जाते हैं ) यह दूसरी श्रुति अवि- 
ज्षेषसे सब प्राणोंको अध्यक्षोपगामी दिखळाती है। और 'तसुत्क्रामन्तं०' ( उसके उत्क्रमण करनेपर 
उसके पीछे ही प्राण उत्क्रमण करता है ) यह श्रृति वाक्य विद्येषरूपसे पाँच वृत्तिवाळे प्राणमें 
अध्यक्षको अनुगामिता दिखळाता है । ओर '्राणमनूत्क्रासन्तं०' (जीवके पीछे प्राणके उत्रमण करनेपर 
उसके पीछे सब वागदि प्राण उत्क्रमण करते हैं) इसप्रकार अन्य प्राणोंमें उस प्राणकी अनुवृत्तिता दिख- 
छाता है । 'सबिज्ञानो मवति' ( तब यह विज्ञानवाला होता है ) इसAकार अध्यक्षमें अन्द विज्ञानवतत्व 
प्रदशनधे उसमें विळय करण समुदायवाले प्राणका अवस्थान बोधन करती है | परन्तु “प्राणस्तेजसि' ऐसी 
श्रुति है तव प्राण अध्यक्षमें लीन होता है' यह अधिक ग्रहण क्यों किया जाता है? यह दोष नहीं है, क्योंकि 
उत््रमण आदि व्यवहार अध्यक्ष प्रधान है ओर अन्य श्च तिंगत विशेषकी मी अपेक्षा होनी चाहिए ॥४॥ 


# अब उक्त न्यायसे Rn किया जाता है--प्राणस्तेज्ञसि' यह 
श्र ति प्राणका तेजमें ओर “एवमेवेममास्मानमन्त% १ इत्यादि श्र तियाँ उपगमन आदि हेतुओसि जीव 
में लय कहती हैं । इन दोनों प्रकारकी श्र्‌ तियोंके विद्यमान होनेपर संशय होता है । पूर्वपक्षी-- 
“प्राणस्तेजसि' आदिसे कहते हैं। सिद्धान्ती- इस प्रहृत प्राणकी वृत्ति जीवात्मामें ही लय होती है, 2 


८२८ प्रह्यतज्ञ-शाइुरसाष्य [ अ० ४ पा० २ 
कथं तहि प्राणस्तेजसि’ इति श्रुतिरित्यत आह-- 


भूतेषु तच्छ्रुतेः ॥ ५॥ 
--भूतेषु, तच्छ ते! । 

जळ भूतेषु) प्राण संयुक्त वह अध्यक्ष तेजके सहचारी देहके बीजभूत सूक्ष्म भूतम 
अवस्थित होता है ( तच्छ तेः ) क्योंकि 'प्राणस्तेजसि' ऐसी श्र ति है । 

$ स प्राणसंपृक्तो ऽभ्यक्षस्तेजञःसहचरितेषु भूतेषु देहबीजभूतेणु सक्षमेष्ववतिष्ठत 
इत्यवगन्यव्यम्‌ । 'प्राणस्तेजसि' इति श्रुतेः। नजु चेयं श्रुतिः प्राणस्य तेजलि स्थिति दरां- 
यति, न प्राणसंपृक्तस्याध्यक्षस्य- नेष दोषः, सोऽध्यश्षे इत्यध्यक्षस्याप्यन्तराल उपसंख्या- 
तत्वात्‌ । योऽपि हि स्नुष्नान्मथुरां गत्वा मथुरायाः पाटलिपुत्र बजति, सोऽपि सुष्तात्पाः 
रळिपुत्रं यातीति शक्यते वदितुम्‌ । तस्मात्‌ 'प्राणस्तेजसी'ति प्राणसंपृक्तस्याध्यक्षस्येवे- 
तत्तेजःसहृचरितेषु भूतेष्वचस्थानम्‌ ॥ ५ ॥ 

कथं तेजःखहृचरितेषु भूतेष्वित्युच्यते ? याचतैकमेव तेजः श्रूयते 'प्राणस्तेजसी'ति । 
अत आह 

तब 'प्राणस्तेजसि' यह घृति केसे है अर्थात्‌ इसका कया अर्थ है ? इसपर कहते हैं-- 

प्राण संयुक्त वह॒ जीवात्मा तेज सहचरित देहके बोजभूत सूक्ष्मभूवोमें अवस्थित होता है, 
ऐसा जानना चाहिए । क्योंकि 'प्राणस्तेजसि' ( प्राण तेजमें लीन होता है ) ऐसो श्रुति है । परन्तु 
यह श्रुति प्राणकी तेजमें स्थिति दिखलाती है न कि प्राणसम्वद्ध जीवात्माकी ? यह दोष नहीं है, 
कारण कि 'सोऽध्यक्षे' इस प्रकार अध्यक्षका भी मध्यमें कथन है। जो भी सुष्नसे मथुरा जाकर 
मथुरासे पाटलिपुत्र जाता है वह भी सुघ्नसे पाटलिपुत्र जाता है, ऐसा कहा जा सकता है । इसलिए 
'्राणस्तेजसि' इससे प्राण सम्बद्ध जीवका भी तेज सहचरित मूतोंमे यह अवस्थान है ॥ ५॥ 

परन्तु तेज सहचारी भूतोंमें जीवकी अवस्थिति है यह कैसे कहा जाता है जब कि 'प्राणस्तेजसि' 
इस प्रकार एक ही तेजकी श्र ति है ? इसपर कहते हैं--- 

खत्यानन्दो-दीपिका 

क्योंकि जीवप्रधान ही प्राण वृत्ति होती है। जबतक जीव शरोरमे विद्यमान है तबतक प्राणकी 
खासोच्छ्वासरूप वृत्ति शरीरमें रहती है अन्यथा नहीं । अब इसको उपगमन आदि श्र तिद्वारा दिखलाया 
जाता दै--“पुबमेवेममात्मानमन्तकाछे' यह भ्रति जीवातमाके प्रयाणकालमें वाणी आदि सम्पुणं प्राणों 
का उसके प्रति उपगमन-अभिमुखत्ब दिखळाती है। जैसे राजाकी यात्रामें साथ चलनेवाले समो सेवक 
उसके प्रति अमिमुख हो जाते हैं और प्रस्थान करनेपर पीछे-पीछे चलते हैं । इसप्रकार 'तंमुत्कामन्तं०' 
यह श्र्‌ तिवाक्य प्राणको विशेषरूपसे जीवात्माका अनुगामी बतळाता है । और 'आणमनूच्छासन्तं० यह 
अ तिवाक्य वागादि प्राणोमें विशेषख्पसे प्राणकी जीवात्माके प्रति अनुगमन-वृत्तिता दिखळाता है । इस 
प्रकार 'स विज्ञानो मवति’ यह श्र ति करणों सहित प्राणको जीवात्मामें अवस्थिति दिखलाती है। यद्यपि 
'भाणस्तेजसि'यह शति प्राणवृत्तिका तेजमें ऊय कहती है, तो भी प्राण आदिका उत्क्रमण आदि व्यवहार 
देह आदिके अध्यक्ष जीवात्माके अधीन होता है । इस हेतुसे ओर 'तसुच्क्रामन्तं प्राणोऽनुत्क्रामति’ इस 
अन्य श्रुतिमें विद्येष कथन भी अपेक्षणीय होनेसे प्राणवत्तिका जीवात्मामें ही लय होता है ॥ ४ ॥ 

® यद्यपि 'प्राणस्तेजसि' इस श्र्‌ ति बाक्यसे प्राणवृत्तिका तेजमें ऊय प्रतीत होता है, तो भी 
सवं शाखाओके विचारसे तेज शब्दसे उपलक्षित तेज सहचारी देहके हेतुमूत सुम पाँच भूतोंके स्वामी 
' जीवकाग्रहण है, उसमें प्राणवुत्ति लय होती है। परन्तु ऐसा माननेपर उक्त भ तिका क्या अर्थ 
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नेकरिमिन्द्शेयतों हि ॥ ६॥ 
पद्च्छेद्‌--न, एकस्मिन्‌, दशयतः, हि। 

खून्नाथं---( एकस्मिन्‌ ) जीवकी उत्क्रमण कालमें एक ही तेजमें अवस्थिति ( न ) नहीं है 
किन्तु देहके पांच भौतिक होनेसे उसको पांच भूवोंमें स्थिति है, (हि) क्योंकि ( दशयतः ) भति 
और स्मृति इसी अथको दिखलाती हैं। : 

& नेकस्मिन्नेव तेजसि आारीरान्तरप्रेप्सावेळायां जीवोऽ चति एते, कार्यस्य शारीरस्याने- 
कात्मकत्वदर्दांनात्‌ । द्‌शयतश्चेतमर्थं प्रस्नप्रतिवचने 'आपः पुरुषवचसः (छा० ५।३।३)ति। 
तदूव्याख्यातम्‌-'च्याप्मकस्बातु भूयस्त्वात' ( बहासूत्र २1१२) इत्यत्र। शुतिस्खृती चेतमथ 
दशशयतः । श्रुतिः-'शथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजोमयः' इत्याद्या । स्मृतिरपि- 
“कण्व्यो सात्राऽविनाशिन्यो दझार्धानां तु याः स्टृताः। तामिः साधंमिदं सव॑ संभवत्यनुपूवशः' 
इत्याद्या। नजु चोपसंहृतेषु वागादिषु करणेषु शरीरान्तरपरेप्लाचेलायां 'कायं तदा पुरुषो 
अवति? (बृह० ३।२।१३) इत्युपक्रम्य श्रुत्यन्तरं कर्माश्चयतां निरूपयति-तौ ह यदूचतुः कमं 
हैव तदूचतुरथ ह॒ यस्प्रशशंसतुः कमं हैव तत््रशशंसतुः? ( बृह० ३।२।१३ ) इति । अश्रोच्यते-तत्र 
कर्मेप्रयुखस्य ग्रहतिम्रहसंश्षकस्येन्द्रियविषयात्मकस्य बन्धनस्य प्रवृत्तिरिति कर्माश्रयः 
तोक्ता, इह पुनरभूतोपादानादेदान्तरोत्पत्तिरिति भूताश्चयत्वमुक्तम्‌। प्रशंलाशब्दादपि तत्र 
प्राचान्यमात्ञं कर्मणः प्रदर्शितम, नत्वाश्रयान्तरं निवारितम्‌, तस्मादविरोधः ॥ ६॥ 


अन्य शरीर प्राप्त करनेकी इच्छाके समथ जोव एक ही तेजमें अवस्थित नहीं होता, क्योंकि 
कायं शरीर अनेकात्मक देखनेमें आता है । 'आपः पुरुषवचसः? ( आप-सोम घृतादि-'पुरुष' संज्ञाको 
कैसे प्राप्त होता है ) यह प्रश्‍न और उत्तर इस अर्थको दिखळाता है। इसका यात्मकत्वात्त,०' इस 
सूत्रमें व्याख्यान किया गया है । श्रूति ओर स्मृति भी इस अर्थको दिखळाती हैं। “प्रथिवीमय०' 
( पृथिवीमय, आपोमय, वायुमय, आकाशभय ओर तेजोमय ) इत्यादि श्रुति है । ओर ‘अण्ब्यो०' 
( मोक्ष पयन्त पाँच मूतोंके जो सूकम अविनाशी माग कहे गये हैं, उनके साथ यह सत्र क्रमसे उत्पन्न 
होते हैं ) इत्यादि स्मृति भी है । परन्तु शरीरान्तर प्राप्त करनेकी इच्छाके समय वाक्‌ आदि इन्द्रियों 
का आत्मामें उपसंहार होनेपर “क्वायं पुरुषो०” ( आतंमाग-उस समय यह पुरुष कहाँ रहता है ) ऐवा 
आरम्मकर “तो ह यदूचतुः०” ( तब यःज्ञवल्वय और आतंमाग दोनोंने उठकर एकान्तमें विचार किया । 
उन्होंने जो कुछ कहा वह कमं ही कहा, तथा जिसकी प्रशंसा को वह कमंकी प्रशंसा की ) इस प्रकार 
दूसरी श्रुति आत्माको कर्माश्रयता निरूपण करती है । इसपर कहते हैं--उसमें कमं प्रयुक्त ग्रह और 
अतिग्रह नामक इन्द्रिय और विषयात्मक बन्धनकी प्रवृत्ति होती है, अतः कमं आश्रयरूपसे कहा गया 
है । और यहाँ तो भूतोपादानसे अन्य देहकी उत्पत्ति होतो है, इसलिए भूताश्रयत्व कहा गया दै । वहाँ 
प्रशंसाशब्दसे भी प्राधान्यमात्र कमंको दिखलाया गया है अन्य आशयका निवारण नहीं किया गया 


है, इससे कोई विरोध नहीं है ॥ ६ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


होगा ? इसमें 'सोऽपि' आदिसे उदाहरण देते हैं। यह प्राण भी प्रथम अध्यक्षको प्राप्त होकर उसके 
द्वारा तेजको प्राप्त होता है, तो ऐसा उपपन्न हाता है कि “प्राण तेजमें लीन होता है' इस प्रकार सूत्र 
और श्र तिके बरसे प्राणवृत्तिका जीवात्मामें लय युक्त है ॥ ५ ॥ 

छ काय तदा पुरुषो मवति’ इस प्रस्नके उततरमें 'तौ ह यदूचतुः यह श्रुति कर्माम्रयता कहती दै 
ओर देहुका उपादानल्पसे पाँच भूत आश्रय हैं । इस प्रकार दोनोंको मिन्न-मिन्नङपसे आश्रयत्व प्राप्त 
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(४ आख॒त्युपक्रमाधिकरणम्‌। स्‌०७) 
समाना चासृत्युपक्रमादमृवत्बं चानुपोष्य ॥ ७॥ 

पद्च्छेद्‌--समाना, च, आसृत्युपमक्रमात, अमृतत्वम्‌, च, अनुपोष्य । 

सुत्रार्थ--( आसृत्युपक्रमात्‌ ) देवयान मार्गके उपक्रमसे पुवं विद्वान्‌ और अविद्वानुकी 
( समाना ) उत्क्रान्ति समान है, क्योंकि “वाङ्मनसि' यह अविशेष श्रुति है, और सगुण विद्यामे 
( अमृतत्वं चानुपोष्प्र ) जो अमृतत्व है वह अपेक्षित है । 

कै सेयमुत्क्रान्तिः कि बिद्वद्विदुषोः समाना, कि वा विशेषद॒तीति विशयानानां 
विरोषवतीति तावत्प्राप्तम्‌ । भूताश्रयविशिष्टा होषा। पुनर्भवाय च भूतान्याश्रीयन्ते । नच 
विदुषःपुनर्भवः्संभवति ]'भरतत्वं हि विद्वनइबुते ६ ति स्थितिः। तस्मादविदुष एवैपोत्कान्तिः। 
नञु विद्याप्रकरणे समास्नानाद्विदुष एवैषा भवेत्‌-न, स्वापादिचद्यथाप्राता्ुकीतंनात्‌। यथा 
हि-'यत्रेतत्पुरुषः स्वपिति नाम', 'अशिशिषति नाम’, "पिपासति नाम’ (छा० ६।८।१,३,५) इति च 
सर्वप्राणिसाधारणा एव स्वापादयोऽचुकीत्यन्ते विद्याप्रकणेऽपि प्रतिपिपाद यिषितवस्तुप्र- 
तिपादनाजुगुण्येन, नतु विदुषो विशेषवन्तो बिघित्स्यन्ते। एवमियमप्युत्क्तान्तिमहाजनगते- 
चाचुकीत्यते, यस्यां परस्यां देवतायां पुरुषस्य प्रयतस्तेजः संपद्यते ख आत्मा तस्वमसीत्येत 
प्रतिपादयितुम्‌ । प्रतिषिद्धा चेषा चिदुषः-'न तस्य प्राणा उत्कासन्ति' ( बरु० ४।४।६ ) इति। 


क्या यह पूर्वोक्त उत्कान्ति विद्वानु ओर अविद्ठ'नुकी समान होती है अथवा क्या विशेष युक्त 
होतो है ? पूवंपक्षी-ऐसा सन्देह करनेवालोंके मतमें विशेष युक्त होती है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि 
यह उत्क्रान्ति भूताश्रय विशिष्ट है। और पुनजन्मके लिए भूनोंका आश्रय किया जाता है। और 
विद्वानुका पुनर्जन्म संभव नहीं है । क्योंकि 'अस्रतत्वं हि विद्वानेइचुते? (विद्वानु मोक्षको प्राप्त होता है) 
ऐसी श्रुति है। इसलिए यह उत्क्रान्ति अविद्वानूकी ही है। परन्तु विद्याके प्रकरणमें इसका श्रवण 
होनेसे यह उत्क्रान्ति विद्वानुकी ही होनी चाहिए ? नहीं, कारग कि स्त्राप आदिके समान यहाँपर 
यथाप्र;प्तक। अनुकीतंन दै । जैसे कि 'यत्रेतत्पुरुषः' ( जिस अवस्थामें यह पुरुष 'सोता है? ऐसा कहा 
जाता है, बिस समय यह मोजन करना चाहता है, पीना चाहता है ) इस प्रकार विद्याके प्रक रणमें मो 
प्रतिपादनके अमोप्सित वस्तुके प्रतिपादनके अनुगुणसे सवंभ्राणी साधारण ही स्वाप आदि कहे जाते हैं 
न कि विद्वानुकै लिए विशेषरूपसे विधान करना अभीष्ट है, इस प्रकार जो जिस परदेवतामें प्रयाण 
करनेवाले पुरुषका तेज सम्पन्न होता है “वह आत्मा है वह तू है? उसे प्रतिपादन करनेके लिए महाजन- 
जनसाधारणगत ही इस उत्कान्तिका अनुकीतंन है। “न तस्य प्राणा डच्छामन्ति' ( उसके प्राण 


होनेसे दोनों श्रुतियोंमें कोई विरोध ती हा 

अ इस प्रकार प्रयाण समय प्रथम वाह्योन्द्रियोंका मनमें वृत्तिळय होता है, पश्चात्‌ बाह्येन्द्रिय- 
वृत्तिसहित मनोवृत्तिका प्राणमें ओर प्राणवृत्तिका तेज सहचारी भूतोपाधि विशिष्ट जीवमें लय होता है । 
इसप्रकार उत्क्रान्तिकी व्यवस्था कही गई है । वह सब प्राणियोमें समान है । यह “समाना च' इत्पादिसे 
कहते हैँ । “अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि सम्पद्चते' (छा० ६।८।६) ( हे श्वेतकेतु ! प्रयाण 
करनेवाले इस पुरुषको प्रथम वाणीकी वृत्ति मनमें लय होती है ) यह श्रुति विद्वान्‌ और अविद्वानुक्रा 
समानरूपसे उत्क्रमण प्रकार कहती है । और “विद्यया$सतमइनुते” यह श्र ति विद्वानुके उत्क्रमणचा 
निषेध करती है । इस प्रकार दोनों श्रुतियोंका परस्पर विरोध होतेते संशय होता है कि विद्वानु और 
अविद्वानुकी उत्क्रान्ति समान होती है अथवा कुछ विषमता है? पूंवेपक्षी -सगुण ब्रह्मज्ञानवाले 
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तस्मादविदुष ण्वैपेति ¦ % एवं प्रासे व्रुम- समाना चेपोत्क्रान्तिर्वाडमनसीत्याद्या विद्वद्‌- 
बिदुषोरास्त्युपक्रमाद्भवितुमहति, अविशेपश्चवणात्‌। अविद्वान्देहयीजभूतानि भूत- 
स॒क्ष्माण्याश्रित्यकमंप्रयुक्तो देहग्रह्वणमचुभवितु संसरति, विद्वांस्तु ज्ञानप्रकाशितं मोक्ष- 
नाडी द्वारमाश्रयते | तदेतत्‌-आसत्युपक्रमादित्युक्तम्‌। नन्वसृतत्वं हि विदुषा प्राप्तव्यम्‌, 
नच तद्देशान्तरायत्तम्‌, तत्र कुरो भूताश्रयस्वं सत्युयक्रमो चेति? अन्नोच्यते-अजुपोप्य 
चेदम्‌, अद्र्श्वाऽत्यन्तमविद्यादीन्क्छेशानपरयिद्यासामर्थ्यादापेक्षिकमञ्रतत्वं प्रेप्सते, 
संभवति तत्र स्वत्युपक्रमो भूता्रयत्वं च। नहि निराश्रयाणां प्राणानां गतिरुपपद्यते । 
तस्माद्दोषः ॥ ७ ॥ 
( ५ संसारव्यपदेदाधिकरणम्‌ । सू० ८-११ ) 
तदाऽऽपीतेः संसारव्यपदेशात्‌ ॥ ८॥ 
पद्च्छेद्‌--तद्‌, आपीतेः, संसारव्यपदेशात्‌ । 


€ 
सज्ञाथ--( तत्‌ ) वह तेज आदि सूक्ष्मभूत ( आपीतेः ) मोक्ष पर्यन्त रहते हैं, ( संसारः 
व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'योनिमन्ये' इत्यादिसे संसारका त है । रहते हैं, ( संसार 


Se > > य > > 
उत्क्रमण नहीं करते ) इस प्रकार यह उत्क्रान्ति विद्ठाचुर्मे प्रतिषिद्ध है। इसलिए यह उत्क्रान्त 


अविद्वानुकी ही है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--वाङमनसि' ( वाणी मनमें लोन 
होती है ) इत्यादि यह उत्क्रान्ति विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ दोनोंकी मागंके आरम्म तक समान होनी चाहिए, 
क्योंकि उसका समानरूपसे श्रवण है । अविद्वाचु देहके बीजरूप भूतसूक्ष्मोंका आश्रयकर कमसे प्रयुक्त हुआ 
देह ग्रहणकर अनुभव करनेके लिए संसारमें. आता है। विद्वान्‌ तो सगुण ब्रह्मज्ञानसे आलोकित हुए 
मोक्षनाड़ीके द्वारका आश्रयण करता है। यह 'आसत्युपक्रमात' इस सुत्रावयवसे कहा गया दै । 
परन्तु विद्वानुको तो अमृतत्व प्राप्त होना चाहिए वह अन्य देशके अधीन नहीं है, तो पुन! उस 
विद्वानुके लिए भूतोंका आश्रय अथवा मागका उपक्रम केसे ? सि०--इसपर कहते हैं-यह अमृतत्व 
आपेक्षिक है। उपासक अविद्या आदि क्लेशोंको अत्यन्त दग्ध न कर अपरविद्या-सगुण ब्रह्मविद्याकी 
सामथ्यंसे आपेक्षिक अमृतद्व प्राप्त करना चाहता हे । इसलिए उस अवस्थामँ उस विद्वामुके लिए 
मागंका उपक्रम ओर भूतोंका आश्रय संभव है, क्योंकि निराश्रय प्राणोंकी गति उपपन्न नहीं होती, 
इसलिए दोष नहीं है ॥ ७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका ८ 

विद्वाचुकी उत्क्रान्ति नहीं होती है किन्तु उसको मुक्ति हो जाती है। क्योंकि 'विद्ययाञ्छतमइचुते' 
और “न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । अतः अविद्वानुकी ही उत्क्रान्वि होती है । 

# सिद्धान्ती-'वाङ्मनसि' यह श्रुति विद्वानु ओर अविद्वान्‌ दोनोंकी समानख्पसे उत्क्रान्ति कहती 
है । यह समान उत्क्रान्ति मार्गके उपक्रम तक है ओर उपक्रम अचिरादिसे होता है । भेद इतना है कि 
सगुण ब्रह्मोपासक उपासनासे प्रकाशित मोक्ष नाड़ी-मुधन्य नाडीका आश्रयकर ब्रह्मळोकमें जाता है, 
अदिद्वानु इस प्रकार नहीं जाता । मौर 'तयोध्वंमायन्नस्तत्वमेति’ इस श्रुतिसे विद्वानुके लिए जो 
अमृतत्व कहा गया है, वह आपेक्षिक है, क्योंकि “यं कामं कामयते सोऽस्य सङ्कल्पादेव समुत्तिष्ठति' 
( वह उपासक जिस भोगकी कामना करता है वह उसके संकल्पमात्रसे ही सम॒पस्थित हो जाता है ) 
यह श्रुति उसके लिए मोगका कथन करती है । 'आभूतसम्प्लवमस्तत्व॑ प्रचक्षते' ( भूतोके प्रछयपय॑न्त 
ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्तिको अमृतत्व कहते हैं ) इसलिए ब्रह्मलोक आदिको प्राप्ति आपेक्षिक अमृतत्व 
है । और 'अख्तस्वं हि विद्वानइबुते' ' विद्ययाञ्सुतमइनुते' इत्यादि श्रुतियोसे जो असृतत्वका प्रतिपादन 
है, वस्तुतः वह निगुंणविद्या-ब्रह्मात्मंकत्व जाननेवाले विद्वावुके लिए दै । उसके लिए ही “न तस्य प्राणा 
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४४ 'तेजः परस्यां देबतायाम्‌' (छा० ६।८।६) इत्यत्र प्रकरणसामर्थ्यात्तद्यथाप्रकृतं तेज; 
साध्यक्षे सप्राणं सकरणग्रामं भूतान्तरसद्दितं प्रयतः पुंसः परस्यां देवतायां संपद्यत इत्येत- 
दुक्तं अवति | कीदशी पुनरियं संपत्तिः स्यादिति चिन्त्यते । तत्रात्यन्तिक एव तावत्स्व- 
रूपप्रचिलय इति प्राप्तम्‌, तत्प्रकृतित्योपपत्तेः। सर्वस्य हि. जनिमतो बस्तुजातस्य 
प्रकृति: परा देचतेति प्रतिष्ठापितम्‌ । तस्मादात्यन्तिकीयमविभागापत्तिरिति । एवं प्राप्ते 
च्रमः-तत्तेज आदि भूतसूक्ष्मं श्रोत्रादिकरणाश्रयभूतमा55पीतेरासंसारसोक्षात्सम्यग्ज्ञान- 
निमित्तादवतिष्ठते । 'योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथा- 
रुतम्‌ ( कठ० ५७७ ) इत्यादिसँसारव्यपदेशात्‌। अन्यथा हि सर्व; प्रायणसमय एचोपाधि- 
प्रत्यस्तमयादत्यन्तं ब्रह्म संपद्येत तत्र विधिशास्रमन्थकं स्याद्वियाशास्नं च । मिथ्याज्ञान- 
निमित्तश्च वन्धो न सम्यर्ज्ञानादते चिस्नंसितुमईति । तस्मात्तत्मकृतित्वेडपि सुयुसिपळ्य- 
बद्वीजभावावरोषैयैषा सत्संपत्तिरिति ॥ ८ ॥ 

दमं प्रमाणतश्च तथोपलब्धेः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद-पूकषमम, प्रमाणतः, च, तथा, उपलब्ध) । 

छूजाथे- अन्य भूतो सहित वह तेज ( प्रमाणतः ) प्रमाणसे ( च ) और ( स्वरूपतः ) 
स्वरूपसे ( सूक्ष्मम्‌ ) सूक्ष्म है, ( तथोपळव्धेः ) क्योंकि इसप्रकार ही उपलब्ध होता है । 


पेज) परस्यां देवतायाम्‌' (तेज परदेवतामे लीन होता है) इस वाक्यमें प्रकरणकी सामथ्यंसे 
उस प्रयाण करनेवाले पुरुषका जो प्रकृत तेज है वह अध्यक्ष सहित, प्राण सहित, करणग्राम सहित, 
मूतान्तरसहित परदेवतामें लीन होता है ऐसा कहा जा चुका है। परन्तु यह संपत्ति किसप्रकारकी 
होनी चाहिए ? इसका विचार किया जाता है। पूवपक्षी--ऐसी शङ्का होनेपर आत्यन्तिक ही स्वरूप 
विलय है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि वह परदेवता उसं तेजकी प्रकृति हो सकता है। और सव 
उत्पन्न होनेवाले वस्तु समुदायकी परदेवता प्रकृति है, ऐसा प्रतिष्ठापित किया गया है। इसलिए यह 
अविभागार्पत्ति आत्यन्तकी है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वह तेज आदि सुक्ष्ममूत 
श्रोत्र आदि करणोंके आश्रयरूप सम्यग्ज्ञान निमित्तक संसार मोक्ष पर्यन्त अवस्थित होते हैं, क्योंकि 
“योनिसन्ये०' ( कुछ अविद्यावाम्‌ मूढ जीव अपने कमं और ज्ञानके अनुसार शरीर धारण करनेके 
लिए वीयेरूप वीजसे संयुक्त होकर योनिद्वारको प्राप्त होते हैं किसी योनिमें प्रविष्ट हो जाते हैं और 
कुछ अघम जीव मरकर स्थावरमावको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि संसारका व्यपदेश है । अन्यथा--- 
यदि स्वरूपतः भूतोंका लय माना जाय तो प्रयाणके समयमें ही उपाधिके अस्तमयसे सब ब्रह्मे साथ 
अत्यन्त सम्पन्न हो जायंगे । ऐसा होनेपर विधिशास्त्र और विद्याशास्त्र अनथंक हो जायंगे । मिथ्याज्ञान 
निमित्तक बन्ध सम्यरज्ञानके विना विच्छिन्न नहीं हो सकता है। इसलिए परदेवता तेजकी प्रकृति होनेपर 
भी सुषुप्ति और प्रळयके समान बीजमाव अवशेष ही यह सत्संपत्ति है ॥ ८॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

उत्क्रामन्ति' यह श्र ति देहसे प्राणोत्क्रान्तिका निषेध करती है । इसलिए विद्याके प्रकरणमें 'वाङमनसि' 
यह श्रुति कही गई है, वह उपासक और अनुपासकं दोनोंके लिए समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती है ॥७॥ 

% पूवं अधिकरणमें विद्वानु और अविद्वानुकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कही गई है । अब 
उक्कान्तिके समय रिङ्गथरीर आश्रित उत्क्रान्त तेज आदि सूकम भूत परमात्मामें स्वरूपसे लय होते 
हैं अथवा बीजमावको लेकर ल्य होते हैं ? यह संशय इसलिए होता है कि दोनों प्रकारका विलय 
न्वगत होता है । जेसे सुषुप्ति और प्रलथमें बीजमाव युक्त बिलय होता है, वैसे उत्क्रान्तिके समय 
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ध तच्चेतरभूतसद्दितं तेजो जीवस्यास्माच्छरीरात्प्रवसत आश्रयभूतं स्वरूपतः 
Ms सुक्ष्मं अवितुमर्हति । तथा हि-नाडीनिप्क्रमणश्रवणादिभ्योऽस्य सोक्ष्म्य- 
सुपळभ्यते । तत्र तज्नत्वात्खंचारोपपत्तिः, स्वच्छत्वाच्चाप्रतीघातोपपत्तिः। 
देदान्निगच्छन्पाइवेस्थेनोपलभ्यते ॥९॥ > 

नोपमर्देनातः ॥ १०॥ 

पद्च्छेदू--न, उपमर्देन, अत। । 

Fe सूजाथे--( अतः ) तेज-सूक्म शरीर अतिसूक्ष्म होनेके कारण ( उपमर्देन ) स्थूल शरीरके 
उपमदंनसे भी ( न ) उपमदित नहीं होता है । 

अत पच सक्ष्मत्वाज्ञास्य स्थुळस्य शरीरस्योपमदंन दाद्दादिनिमित्तेनेतरत्सकष्मं 
शरीरसुपस्द्यते ॥१०॥ 

अस्यैव चोपपत्तरेष उष्मा ॥ ११॥ 

पंदृच्छेद्‌--अस्य, एव, च, उपपत्तेः, एष, ऊष्मा । 

सूच्राथे- (अस्यैव) इस सूक्ष्म शरीरकी ही (एष ऊष्मा) यह ऊष्मा है, (उपपत्ते!) क्योंकि 
उसकी स्थूलशरीरके स्पशं होनेसे उपपत्ति होती दै । 

अस्यैव च सूक्ष्मस्य शरीरस्येच ऊष्मा, यमेत स्मिञ्शारीरे संस्पद्दा नोष्माणं विज्ञा- 
नन्ति । तथा दि-सृतावस्थायामवस्थितेऽपि देहे विद्यमानेष्वपि च रूपादिषु देददयुणेषु 
नोष्मोपळभ्यते, ज्ञोषद्वस्थायामेव तूपलभ्यत इत्यत उपपद्यते 


व्ययाध्रय एवैष ऊध्मेति । तथा च श्रुतिः “उष्ण एव जीविष्यब्शीतो मरिष्यन' इति ॥११॥ 


इस देहसे प्रयाण करनेवाले जीवके अन्य भूतों सहित आश्रयभूत वह तेज स्वरूपसे ओर 
परिमाणसे सूक्ष्म होने योग्य है, क्योंकि नाड़ी मागंसे निष्क्रमण प्रतिपादक श्रुति आदिसे इसकी 
सूक्ष्मता उपलब्ध होती है। ऐसा होनेपर सूक्ष्म होनेसे उसकी संचारोपपत्ति ओर स्वच्छ होनेसे 
झप्रतिघातोपपत्ति होती है । अतएव देहसे निष्क्रमण करता हुआ वह मुमूषुं पाएवंस्य लछोगोंसे उपलब्ध 
नहीं होता ॥ ९॥ 

अत्तएव-उस तेज-लिङ्गात्मक देहके सूकम होनेसे ही इस स्थूल शरीरके दाह आदि निमित्ते 
उपमदंन होनेसे अन्य सूक्ष्म शरीर उपमदित नहों होता ॥१०॥ 

_. और इस सुक्ष्म दरीरकी ही यह ऊष्मा है। जिस ऊष्माको इस घरीरमें संस्पशसे जानते हैं, 
क्योंकि मृतावस्यामें देहके अवस्थित होनेपर थोर देहके रूप आदि गुण विद्यमान होनेपर भी ऊष्मा 
उपलब्ध नहीं होती जीवितावस्थामें ही तो उपलब्ध होती है । इस अन्वय-व्यतिरेकसे यह उपपन्न होता 
है कि यही उष्मा प्रसिद्ध स्थूळ घरीरसे भिन्न शरीराय है। उसीप्रकार “उष्ण एव०' ( जीवित होते 
यह शरीर उष्ण होता है और मृतक होते यह ीतल होता दै ) यह श्रुति है ॥११॥ 


सत्यानन्दी-दोपिका र 
भी बीज आदि सुक्ष्मभूत तेज सहित परमात्मामे विलय होते हैं । पृव॑पक्षमें मृतकमात्रकी मुक्ति सिद्ध 
है, सिद्धान्तमें शास्त्रबलसे सावशेष लय होता है ॥८॥ 
+ संसारके मोक्ष पयंत बोजभाव युक्त सुक्ष्म-अन्य भूतोंके साथ सूक्ष्म तेजका परमात्मामें 
लय कहा गया है। अब एक भोर शद्धा उत्पन्न होती है कि लिज्ञात्मक तेजकी सूक्ष्म नाडीसे गति कले 
होती है और किसी मृत पदाथंसे उसका प्रतिघात क्यों नहों होता, और देहये उत्कमण करते समय बहू 


_ 55 दिखाई क्यों नहीं देता ? इसपर भगवानु सूत्रकार 'सूदसम्‌' इत्यादिसे कहते हैं । अतिसृक्ष्म होनेके कारण 


१०५ 
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( ६ प्रतिषेधाधिकरणम्‌ । स० १९-१४ ) 
प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥ १२ ॥ 

पदच्छेदू--प्रतिषेघात्‌, इति, चेत्‌, न, द्यारीरात्‌ 1 

सूज्ाथ--( प्रतिषेधात्‌ ) 'न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति' इत्यादि श्रृतिथे निगुण ब्रह्मवितके 
घरीरसै उत्क्रमणका प्रतिषेध होनेसे उसकी उत्क्रान्विका प्रतिषेघ है, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( थारीराट्‌ ) क्योंकि यह उत्क्र मण निषेध जीवसे है घरीरसे नहों । इससे प्राणादि 
युक्त जीव ओर ब्रह्मवित्‌॒की उत्क्रान्ति दै । 

& 'अस्रतत्वं चानुपोष्म' इत्यतो विशेषणादात्यन्तिके5सत्वे गत्युत्कान्त्योरभावो ५भ्यु- 
फगतः । तजापि केनचित्कारणेनोतान्तिमाशङ्कय प्रतिषेधति--अथाकासयसानो योऽकामो 
निष्काम आप्तकाम आत्मकामो भवति न तस्य प्राणा उत्क्रासन्ति ब्रह्मच सन्त्रह्माप्येति (बृह० ४।४।६) 
इत्यतः परविद्याविषयासत्प्रतिषेघान्न परत्नह्मविदो देहात्माणानामुत्कान्तिरस्तीति चेत्‌, 
नेत्युच्यते, यतः शारीदात्मन एष उत्क्रान्तिप्रतिषेषः भाणानां न शरीरात्‌। कथमव- 
शस्यते ? 'न तस्माआाणा उत्कामन्ति' इति शाखान्तरे पञ्चमीप्रयोगात्‌ । संबन्थसासान्य- 
विषया दि षष्ठी शाखान्तरगतया पञ्चम्या संबन्धविशेषे व्यवस्थाप्यते । तस्मादिति च 
प्राघान्यादभ्युदयनि'भ्रेयसाधिकृतो देही संबध्यते, न देहः। न तस्मादुच्चिक्रमिपो- 
जीवात्पाणा अपक्रामन्ति, सहेव तेन भवन्तीत्यथः ॥१२॥ 

सप्राणस्य च प्रवसतो अवत्युत्क्रान्तिद दादित्येबं पसे प्रत्युच्यते 

“असृतत्व चाचुपोष्य' ( अविद्या ह्यादि क्लेश समुदायका अत्यन्त दाह किए विना अमृतत्व 
झापैक्षिक है ) इस विरोषणसे आत्यन्तिक अमृतक्‍्वमें गति ओर उत्क्रान्तिका अभाव स्वीकार किया 

` गया है । उसमें भी किसी कारणसे उत्क्रान्ति विषयक आथङ्काकर प्रतिषेध करते हुं-'अथाकाम- 
यसानो०' ( अथ-सकामकी संसारोक्तिके अनन्तर जो छामना करनेवाला नहों है, अकाम, निष्काम, 
आघ्तकाम और आत्मकाम होता है, उसके प्राणोंका उत्क्रमण नहीं होता, वह ब्रह्म ही होकर ग्रह्मको 
प्राप्त होता है ) अतः परविद्या विषयक प्रतिषेध होनेसे ब्रह्माज्ञानीकी देहसे प्राणोंकी उत्क्रान्ति नहीं है, 
ऐसा कहो, तो नहीं, ऐसा कहते हैं--क्योंकि प्राणोंकी यह उत्क्रान्तिका प्रतिषेष जीवात्मासे है धरीरसे 
नहीं । यह केसे ्वगत हो ? इससे कि “न तस्मात्माणा०«' ( उससे प्राण उत्क्र मण नहीं करते ) इस- 
प्रकार अन्य शाखामें पञ्चमीका प्रयोग है । सम्बन्ध सामान्य विषयक षष्ठी ही झाखान्तरगत पः्चमीसे 
सम्बन्ध विशेषमें व्यवस्थापित होती है । “तस्मात? ( उससे ) उसके साथ प्राघान्यसे अभ्युदय और 
निःश्रेयसमें अधिकृत देही सम्बन्धित होता है, देह नहीं । उस उत्क्रमणकी इच्छा करनेवाले जीवसे 

प्राण चले नहीं जाते, किन्तु उस जीवके साथ ही होते हैं, ऐसा अथं है ॥१२॥ 
प्रयाण करनेवाले पुरुषके प्राणकी वह उत्क्रान्ति देहसे होती है, ऐसा प्राप्त होनेपर उसका 


निराकरण करते है-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उसका सूक्ष्म नाड़ीसे गमन होता है । उद्भूतरूप ओर उद्भूत स्पशं न होनेके कारण और अति- 
स्वच्छ होनेसे दशन ओर प्रतिघातके योग्य नहीं है ॥ ९॥ कः 

'अस्तत्वं चानुपोष्य’ इस अनुपोष्य पदसे यह सिद्ध होता है कि जिसके अविद्या आदि 
क्लेश ब्रहमज्ञानसे निवृत्त नहीँ हुए हैं, ऐसे सगुण उपासककी गति ओर उत्क्रान्ति है और जिसके 
अविद्या आदि क्लेश तत्त्वज्ञानसे निवृत्त हो गए हैं उस ब्रह्मवितकी गति और उत्क्रान्ति नहीं हैं, 
क्यों।क “न तस्य प्राणा उत्क्रासन्ति' यह श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त कहा गया है। अब इसपर 


So le SRS क. क र. रक 
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स्पष्टो ह्येकेषास्‌ ॥ १३॥ 


पद्च्छेइ-स्पष्टः, हि, एकेषाम्‌ । 
दै सृच्राथे--(एकेषाम्‌) काण्व शाखावालोंके मतमें परब्रह्मवित॒के प्राणोंके शरीरसे उक्रमणका 
प्रतिपेव (सः) स्पष्ट उपलब्ध होता है (हि) क्योंकि ब्रह्मवेत्ताके प्राणोंका देहे उत्क्रमण नहीं होता । 
® नंतदस्ति, यदुक्तम--पर ब्रह्मचिदोऽपि देहादस्त्युत्कान्तिरुत्कन्तिप्रतिपेघस्य 
देह्यपादानत्वादिति यतो देहापादान एबोत्क्रान्तिप्रतिषेच एकेपां समाम्नातणां स्पष्ट 
डपळभ्यते । तथा हि-आतभागप्रदने 'यत्रायं पुरुषो प्रियत उदस्माआणाः क्रामन्त्याहो नेति' 
(बृह० ३।२।११) इत्यत्र 'नेति होवाच याज्ञवस्क्य;' (बृह ३२1१५) इत्यचुत्क्रान्तिपक्षं परिगृह्य 
न तर्ह्ययमचुत्क्ान्तेषु प्राणेषु भ्रियत इत्यस्यामाशङ्कायाम्‌- “अग्रेव समवनीयन्ते’ इति प्रवि- 
लय॑ प्राणानां प्रतिशाय तत्लिद्धये 'स उ च्छवयत्याध्मायत्याध्मातो स्तः देते! (बृह० ३।२।११ मगन आप तत्सिद्धये स उ प्टवत्यार्‍मायत्याध्माती जता गोत (बश ३।२।३१) 


सिद्धान्ती-जो यह कहा यया है कि ब्रह्मवेत्ताकी मी देहसे उत्क्रान्ति होती है, क्योंकि उत्क्रान्ति 
प्रतिपेथमें जीव अपादान है, यह युक्त नहीं है, बंयोंकि कुछ ग़ाखावालोंके मतमें देह अपादान-देहसे 
ही उत्क्रान्विका प्रतिपेध स्पष्टरूपसे उपलब्ध होता है । जैसे कि 'यन्नायं पुरुषो श्रियत०? (हे याज्ञवल्क्य ! 
जिस समय यह ब्रह्मवित्‌ पुरष मरता है उस समय इसके प्राणोंका उत्क्रमण होता है वा नहों ?) 
इसमें इसप्रकार आतंमागके प्रश्‍न होनेपर “नेति होवाच याशवल्क्यः' ( याज्ञवल्क्यने कद्दा कि प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते ) इसप्रकार अनुक्रान्ति पक्षक्ञा परिग्रहकर तब क्या यह प्राणोंके अनुत्क्रान्व होने 
पर मरता नहीं ? इस आशङ्काके होनेपर अत्रेव समवनीयन्ते' ( वे यहाँ ही लीन हो जाते हैं ) इस- 
प्रकार प्राणोंके प्रविळयकी प्रतिज्ञाकर उसकी सिद्धिके लिए 'स उच्छवयत्या०' (वह फूल जता दै बर्यात्‌ 
बाह्य वायुको भीतर खींचता है और वायुसे पूर्ण हुना ही मृत होकर निरचेष्ट हो जाता है ) इस 'सः' 

सत्यानन्दी-दोपिका 

पूवपक्षी आक्षेपसंगतिसै प्रतिषेधादिति’ इत्यादिसे आक्षेप करते हैं। 'न तस्य प्राणा उच्कामन्ति' 
( उस ब्रह्मवित॒क्के शरीरसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह सिद्धान्तके अनुसार काण्व श्रुतिका 
अर्थं है । बोर “न तस्माव्य्ाणा उव्क्रामस्ति’ ( उस जीवसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह पूवपक्ष के 
अनुसार माध्यन्दिन श्रुतिका अथं है । इसअकार श्रृतियोंमें षष्ठी और पश्चमीके श्रवणसे सन्देह होता 
है कि ब्रह्मवित॒की उत्क्रान्ति होती है कि नहीं ? सिद्धान्तमें “न तस्य' इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका 
प्रतिषेष देहरे है, ओर पूवपक्षमें 'न तस्मात' इस श्रृतिके अनुसार उत्करान्तिका प्रतिषेध देही-जीवात्मा 
से है । इसलिए “न तस्मात? यह माघ्यन्दिन श्रुति “न तस्य' इस सामान्य सम्बन्ध प्रतिपादक काण्व 
श्रुतिकी अपादान सम्बन्ध विशेषमें व्यवस्थापना करती है अर्थात्‌ “उस ब्रह्मवित्के प्राण जीवात्मासे 
उत्क्रमण नहीं करते किन्तु देहे करते हे' इसप्रकार दोनों श्रुतियोंचे यह सिद्ध होता कि जीवसे प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते । इसलिए ब्रह्मवित्‌की भी देहसे उत्क्रान्ति होती है ॥ १२ ॥ - 

# यद्यपि “न तस्मात्‌’ इस श्रुतिवालोंके मतमें प्रघानरूपसे जीवका अपादानरूपसे प्रहण दै, 
तो भी देह और देहीकी अभेद विवक्षासे “तस्मात्‌' कहा गया है। 'तस्सात्‌ इस पञ्चम्यन्त सवनाम 
“तत्‌? शब्दसे देहका परामशंकर देहापादानक उत्क्राग्तिका प्रतिषेष है । इसलिए माध्यन्दिन घाखा- 
वालोंको भी “न तस्मात्‌? इस 'तत्‌ पदसे देहका ग्रहणकर उससे उत्करान्तिका प्रतिषेध करना चाहिए । 
“न तस्य' यहाँ काण्वल्याखावाछोंको अभेदोपचारकी अपेक्षा नहीं है। भ्रासौ सत्यां निषेधः (प्राप्त 
होनेपर निषेध होता है) इस न्यायसे भी देहस उत्क्रान्ति प्राप्त है, बतः उससे ही प्रतिषेष युक्त है जीवसे 
नहीं । इसलिए 'ब्रह्मवित॒के प्राणोंकी देहसे उत्क्रान्ति नहीं होती' यह दोनों श्रुतियोंका एक थ है। 
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उडे 

एति सशन्दपरासुएस्य प्रकतस्योत्कान्त्यवधेरुञ्छवयनाढीनि समामनन्ति! देहस्य चेतानि 
स्युन देहिनः, तत्सामान्यात्‌, “न तस्माआणा उरक्रामन्त्यन्नव समवनीयन्ते इत्यचाप्यमेदोप- 
चारेण देहापादानस्यैचोत्कमणस्य प्रतिषेधः । यद्यपि प्राधान्यं देहिन इति व्याख्येयं येषां 
पञ्चमीपाठः । येषां तु षष्ठीपाठस्तेषां विद्वत्संबन्धिन्युरक्रान्तिः प्रतिषिध्यत इति प्रासो- 
त्कान्तिप्रतिषेघार्थत्वादस्य वाक्यस्य देद्दापादानैच खा प्रतिषिद्धा अवति, देहाडुत्कान्तिः 
प्राप्ता देहिनः। के अपि च “चक्कुष्टो वा सुध्तों वान्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यस्तञव्कामन्तं आणो- 
ऽनूरक्रामति प्राणमनूव्कामन्तं सर्वे प्राणा अनुस्करामन्ति' ( बृह० ४।४।२ ) इत्येचमविद्वह्विषये 
सप्रपञ्चमुस््रमणं संसारगमनं च दृशायित्वा “इति चु कासयमानः (दृह ४।४।६) इत्युप- 
संहत्याविद्वत्कथाम्‌, 'अथाकामयसानः' (बृह० ४।४। ६) इति व्यपद्ध्य बिद्वांखं यदि तह्विषये- 
धप्युत्कान्तिमेव प्रापयेदसमञ्जल एव व्यपदेशः स्यात्‌। तस्माद्विद्वद्विषये प्राप्तयोगत्यु- 
त्ान्त्योर्चिद्वद्विषये प्रतिषेध इत्येवमेव व्याख्येयम्‌, व्यपदेशाथवर्वाय। नच ब्रह्मविदः 
सर्वंगतन्रह्मात्मभूतस्य प्रश्मीणकामकमंण उत्कान्तिर्गतिर्वोपपद्यते, निमित्ताभावात्‌ । “अन्न 
'बह्म समइनुते' इति चेवंजातीयकाः श्रुतयो गत्युत्क्ान्त्योरभावं सूचयन्ति ॥ १३॥ 

(वह) चब्दसे परामृष्ट प्रकृत उत्क्रान्विकी अवधिके उच्छूवयन-फूलना आदि श्रुति कहती 
है। ये देहके होने चाहिए देहीके नहीं । तत्सामान्यात्‌-विद्या प्रकरणडप साधम्यं होनेसे उक्त श्रुतिके 
साथ एकाथंक होनेसे 'तस्मात्माणा०' ( उससे प्राण उक्तमण नहीं करते किन्तु परमात्मामें ही पूर्ण- 
खूपसे विलीन हो जाते हँ) यहाँ भी अभेदोपचारसे देह ्पादानक ही उत्क्रमणका प्रसिषेध है । 
जिनको पञ्चमो विभक्ति पाठ है उनको यद्यपि देहीका प्राधान्य है तो भी यह व्याख्या करनी चाहिए। 
जिनके मतमें षष्ठी विभक्ति पाठ है उनके मतमें विहृत्सम्वन्धी उत्क्रान्तिका प्रतिषेध है । इसलिए 
“तस्य? इस वाक्यको प्रास उत्क्रान्तिका प्रतिषेघाथक होनेसे वह देहापादानक प्रतिषिद्ध होती है, क्योंकि 
देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है देहीसे नहीं । और “चक्षुष्टो वा सूध्नों वा०' ( यह यात्मा नेत्रसे, मुर्धासे 
अथवा शरीरके किसी अन्य भागसे बाहर निकलता हे । उसके उत्क्रमण करनेपर उसके साथ ही 
प्राण उस्क्रमण करता है, पीछे उत्क्रमण करते हुए उस भ्राणके पीछे सब वायादि प्राण उत्क्रमण करते 
हैं ) इसप्रकार विद्वान विषयक विस्तार सहित उत्क्रमण और संसारगमन दिखाकर “इति चु कायम- 
सानः' ( इसप्रकार कामना करनेवाळा संसारको प्राप्त होता है ) इसप्रकार अविद्वानुकी कथाका उप- 
संहारकर "अथाकामयमानः' ( अब जो न कामना करनेवाला है ) इस रीतिसे विद्वानुका व्यपदेशकर 
यदि उसके विषयमें मी उत्क्रान्ति ही प्राप्त कराए तो यह व्यपदेश असंगत-अयुक्त ही होगा । इसलिए 
भविद्वानुके विषयमें प्राप्त हुई गति ओर उत्क्रान्तिका विद्वामूके विषयमें प्रतिषेध है, अतः व्यपदेशकी 
सायंकताके लिए ऐसा आख्यान करना चाहिए। सवंगत ब्रह्मात्मभुत प्रक्षीण काम कमंवाले ब्रह्मवित 
की उत्क्रान्ति ्थवा गति उपपन्न नहीं होती, क्योंकि उसके निमित्तका छभाव है । “अन्न ब्रह्म समइचुते' 
(यहाँपर ब्रह्म प्राप्त करता है) इसप्रकारकी श्रुतियाँ गति ओर उत्क्रान्विका अभाव सूचित करती हैं 1१३॥ 


# यदि अविद्वानुके समान विदन और उप्क्रान्ति मानो जाय तो 'अधाकामय- 
सान योऽकामो निष्काम आसाम आत्मकामो न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति अहोवसन्त्रह्माप्येतिः “यदा 
सब प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ मर्त्योऽमृतो मवत्यन्न ब्रद्मसमइनुते” (कठ० २।३।१४) 
(जिस श्ञानावस्थामें इस विद्वानुकी हृदयस्थित समस्त कामनाएं निवृच हो जाती हैं तब वह विद्वानु पुरुष 
अमृत होता है यहीं ब्रह्म होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतिपादित गति ओर उत्क्राति- 
फा अमाव असंगत होगा । इसलिए अविद्वानमें प्राप्त गति और उत्क्रास्तिका विद्वानुमें अमाव है, क्योंकि 
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अधि० ७ सुळ १४-१५ ] भाषानुवाद-सत्याचन्द्री-दीपिकासहित ८३७ 


७ 
स्मयते च ॥ १४॥ 
पद्च्छेद्‌-स्मयंते, च । १ 
सुजाथे--आऔर 'देवा अपि मार्ग मुह्यन्ति’ 
अव कती हा मुह्यन्ति’ यह स्मृति भी ब्रहाज्ञानीकी गति और उत्क्रान्तिका 


क स्मर्यतेऽपि च मद्दाभारते गत्युत्क्रान्त्योरभावः--'सवंभूतात्मभूतस्य़ सम्यरभूतानि 
पझ्यतः । देवा अपि मागं सुद्यन्त्यपद्र्य पदैषिणः? इति। नतु गतिरपि ब्रह्मविदः सर्वगतत्रह्मा- 
त्मभूतस्य स्मयते -'शुक किक वैयासकिसुमुश्चरादित्यमण्डळममिप्रतस्थे पिन्ना चानुगम्याहूतेः भो 
इति प्रतिशुश्राव इति । न, सशारीरस्यैवायं योगबलेन विशिष्टदेशप्रासिपूर्वकः दारीरोस्सगं 
इति द्रष्टव्यम्‌, सर्वभूतडश्यत्वाचुपन्यालात्‌। न ह्यशरीरं गच्छन्तं सर्वभूतानि द्रष्टु 
दाक्छुयुः । तथा च तत्रेवोपसंहृतम्‌- झकस्त ास्ताच्छी्रां गतिं इसवाऽन्रिक्षगः। ददांयित्वा 
ग्रसावं स्वं सवभ्रूतगतोऽमचत्‌' इति । तस्माद्‌ माबः परत्रह्मविदो गत्युर्क्रान्त्योः । गतिश्रुतीनां 
तु विषयसुपरिष्टाद्व्याख्यास्यामः ॥ १४ ॥ द्र 

(७ चागादिलियाधिकरणम्‌। सू० १५). 
तानि परे तथा हाइ ॥ १५॥ 

पद्च्छेद्‌--तानि, परे, तथा, हि, आह-। 

और महाभारतमें 'सवंभूतात्मभूत त्य०' ( सब भूतोंका जो आत्मरूप है ओर जिसको भूतोंका 
सम्यक्‌ अर्थात्‌ आत्ममावसे ज्ञान है उसके लिए प्राप्य स्थान नहीं है ऐसे प्राप्य पदरहित ब्रह्मवेत्ताके 
पदकी इच्छा करनेवाले देवगण भी उसके मागंमें मोह प्राप्त करते हैं अर्थात्‌ उसके मागंका अमाव 
होनेसे उसे देव नहीं जानते ) इसप्रकार गति और उत्क्रान्तिके अभावकी यहद स्मृति मी है। परन्तु 
“शुकः किळ०! ( महृषि वेदव्यासके पुत्र मुमुक्षु शुकदेवने आदित्य की ओर प्रस्थान किया उसके पीछे 
जाकर पिताने बुलाया तब उन्होंने 'मो' ऐसा उत्तर दिया ओर उसने सुना ) इसप्रकार सवगत 
ब्रह्मात्मभूत ब्रह्मवेत्ताकी गतिकी मी स्मृति है । नहीं, योगबलसे-अपरविद्याबलसे शरीरतहितका ही 
विशिष्ट देश प्राप्ति पुवंक यह शरीरका त्याग है, ऐसा समझना चाहिए । क्योंकि सब प्राणियोंसे 
इस्यत्व आदिका उपन्यास है। भशरीर जाते हुएको सब प्राणी देख नहीं सकते । और' शुकस्तु०' 
( शुकदेव तो अन्तरिक्षमें जाकर पवनसे भी त्वरितगति कर और अपना प्रमाव दिखलाकर सवेमत 
गत हुए ) इसप्रकार वहांपर ही उपसंहत किया है । इससे परब्रह्मुवेत्ताकी गति ओर उत्क्रान्तिका 
अमाव है । गति श्रुतियोंका विषय हम आगे व्याख्यान करेंगे ॥ १४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
गति ओर उत्क्रान्तिका हेतु मिथ्याञ्चान ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञाने निवृत्त हो जाता है, तब सवंगत ब्रह्मस्वरूप 
ब्रह्वावितृकी गति और उत्क्रान्विका असम्मव दै ॥१३॥ 
% नोव्कामन्ति सुनेः प्राणा ब्यापी सवंगतो हि सः। तेन व्याप्तमिदं सं कुत उत्क्रम्य यास्यति ॥' 

( ब्रह्मवित्‌ पुरुषके प्राण उत्क्रमण नहों करते, क्योंकि वह संगत व्यापी है। उस ब्रह्मवित्से 
यह सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ व्याप्त है, तो वह कहाँसे उत्तमण कर कहाँ जायगा ) इत्यादि स्पृतिसे भी 
विद्वानुकी गति और उत्कान्तिका अभाव स्पष्टरूपसे सिद्ध होता है। परन्तु ‘तयोध्वमापन्नस्रतत्बमेति' 
( उस सुषुम्ना नाड़ीसे ऊध्वं जाकर अमृतत्वको प्राप्त होता है ) 'स एवेतान्त्रह्म गमयति’ ( वह उनको 
ब्रह्माके पास पहुँचाता है ) इत्यादि गति विषयक श्र्‌ तियोंका विचार इस अध्यायके तृतीय पादमें 


करेंगे ॥ १४ ॥ 


८३८ बल्लसून्-शाहुरभाण्य [ अ० ४ पा० ३ 


सूचार्थ--( तानि ) वे प्राणात्मक इन्द्रियां और भूत ( परे) परमात्मामें ही लय होते हैं, 
(दि) क्योंकि ( तथा आह ) वसे हो 'एवमेवास्य' इत्यादि श्रुति कहती दै । 

ॐ तानि पुनः प्राणशब्दोद्तानीन्द्रियाणि भूतानि चच परत्रह्मविद्रतस्मिन्नेव 
परस्मिन्नात्मनि प्रलीयन्ते, कस्मात्‌? तथा ह्याइ श्रुतिः एवमेवास्य परिद्रष्द्रिमाः षोडश 
कलाः पुरुषायणाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति’ ( प्रश्‍त० ६।५ ) इति। नु गताः कलाः पञ्चदश 
प्रतिष्ठा” ( मु० ३।२।७ ) इति विद्वद्विषयैवापरा श्रुतिः परस्मादात्मनोऽन्यचापि कलानां 
प्रलयमाइ स्म, न, सा खलु व्यवह/रापेक्षा, पार्थिवाद्याः कळा एथिन्यादीरेब स्वप्रकृती- 
रपियस्तीति, इतरा तु विद्वरप्रतिपच्यपेक्षा, कृत्स्नं कलाजातं परत्रह्मविदो शह्म॑च संपद्यत 

। १॥ १५ ॥ 
ह स्ववाचा 1 ( ८ अविभागाधिकरणम्‌ । सू० १६) 
अविभागो वचनात्‌ ॥ १६॥ 

पद्च्छेद्‌-अविमागः, वचनात्‌ । 

पर ब्रह्मवेत्ताकी प्राण शब्दपे कथित वे इन्द्रियाँ ओर मूत उस परमातमामें ही विलीन होते 
हुं । क्योंकि 'एवमेवास्य०' ( जिस प्रकार नदियाँ समुद्रमें पहुंचकर विलीन हो जाती हैं, उसो प्रकार 
इस सवं द्रष्टाकी ये सोलह कलाएं जिनका अधिष्ठान पुरुष ही दै उस पुरुषको प्राप्त होकर लीन हो 

जाती हैं ) ऐसी श्रुति है । परन्तु गताः ककाः०' ( मोक्षकालमें देहारम्मक प्राण आदि पद्धह कलाएं 
अपने-अपने आश्रयोंमें स्थित हो जाती हैं ) इसप्रकार विढद्विषयक अन्य श्रृतिने परमात्मासे अन्यत्र 
मी कलाओंका प्रळय कहा है । नहीं, क्योंकि पाथिव आदि कळाए अपनी प्रकृति पृथिवी आदिमें 
ही विलीन होती हैं वह श्रुति व्यवहारकी अपेक्षासे है। परब्रह्मवेत्ताका सम्पूण कलासमह ब्रह्मामें ही 
विलीन होता दै इसप्रकार दूसरी श्र ति तो विद्वत्‌ प्रतिपत्तिकी अपेक्षासे है । इसलिए दोष नहीं है 1१५ 


क गत सूत्रमें परब्रह्मवेत्ताको en होनेसे उसके प्राण आदि कलाओं 
का भी यहींपर विलय कहा गया है। इससे संशय होता है कि क्या यह प्राण आदि इन्द्रियोंका लय 
अपने-अपने उपादान पृथियी आदिमें होगा कि परमात्मामें ? क्योंकि विळय और प्रतिष्ठा प्रतिपादक 
दो विरोधी श्र तियोंकी उपलब्धि होती है। ऐसी परिस्थितिमें विकारका अपने-अपने उपादानकारणमें 
ही छय होता हे । इस न्यायसे अनुगृहीत “गताः ककाः पज्ञदश प्रतिष्ठाः? इत्यादि शुतिसे पूव॑पक्षमें 
प्राण आदि अपने अपने उपादानमें ळय होते हैं। इस पृवंपक्षको आगेके लिए छोड़कर प्रथम “तानि! 
इत्यादिसे सिदान्त कहते हँ । 'स प्राणमसुजत प्राणाच्छुद्वां खं वायुजयोतिरापः प्रथिवीन्द्रियं मनोऽश्न- 
मन्नाद्वीये तपो मन्त्रा: कमे छोका छोकेषु नाम च ॥' ( प्रस्नः ६।४ ) ( उस अन्तर्यामी पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगभं ) को उत्पन्न किया । उस प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी, इर्द्रिय- 
पाँच ज्ञानेन्द्रिय ओर पाँच कमेन्द्रिय, मन, ब्रीहि, यव आदि अञ्न, अन्नसे वोय-सामथ्यं, तप, कमंके 
साघन-मूत ऋक्‌, यजु आादि मन्त्र, अग्निहोत्र आदि कमं, कर्मोके फलरूप लोक, उन लोकोंमें रहने 
or ऱ्य आदि हा उनकी रचना की ) इसप्रकार षोडश कलाए हैं। 'गताः कळाः' इस 
तिमे घन और प्राणको एक कर पन्द्रह कळाए गई हैं। वस्तुतः विद्वानु रोका 
क ss भी नल रिवा धिनी लास ब ल 

| फलाओंका ग प्रकृतिमें लयके अन पादानोंके में 
होती हैं, यह दोनों श्र तियोंका तात्पयं है । इसलिए “गताः पवी वाणी बह ति व्यवहार 
दृष्टिकी अपेक्षास है ओर “एवमेवास्य परिद्प्डरिमा? यह भ्रति परमाथंदृष्टिकी अपेक्षासे है । इस 
प्रकार दोनों श्रूतियोंका विषय भिन्न-मिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है ॥ १५ ॥ 


I जा टा 


खुजाथं- ( बविमाग। ) विद्वा 
( वचनात्‌ ) क्योंकि 'भिद्यते ह त hess we 

* स पुनविदुषः कलाग्रलयः किमितरेषामिच साव दोस्विञ्ि 
हृति ? तत्र प्रलयसामान्याच्छक्त्यवरोषताप्रलच्तो wo यय ला 
चलनात्‌। तथा दि-कलाप्रळयसुक्त्वा चक्ति “मिधेते तासां नामरूपे पुरुष इत्येवं प्रोच्यते स 
एुपोऽकलोऽस्टतो मवति’ ( प्र ६५ ) इति। अविद्यानिमित्तानां च कलानां न विद्यानिमित्ते 
प्रलये खाबरोषस्वोपपत्तिः । तस्मादविमाग एवेति ॥ १६॥ 

( ९ तदोकोऽधिकरणम्‌ । सू० १७) 
तदोकोऽग्रज्वलनं तरप्रकाञ्चितद्वारो विद्यासामर्थ्याचच्छेपगत्यचुस्सृतियोगाच 


वार्दानुशुहौतः शताधिकया ॥ १७॥ 
पद्च्छेद्‌--तदोकोशज्वलनम्‌, तठाकाणितद्वार;, विद्यासामर्थ्यात्‌, वच्छेषगत्यनुस्मृतियोगात्‌ । 
'च, हार्दानुगृहोतः, शताधिकया । 
सूचा्थ--(तदोकोग्रज्वलनम्‌) इस शरीरसे उत्क्रमण करनेवाले विद्वानुके आयतनरूप हृदयके 
भागमें प्रकाश हो जाता है। (तत्प्रकादितद्वारः) उस प्रकाशसे प्रकाशित द्वारवाला वह विद्वाषु 
(विद्यासामर्थ्यात्‌) सगुण ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंसे (तच्छेषगत्यनुस्पृतियोगाच्च) विद्याके अङ्गसूत ब्रह्म- 
लोक गमन विषयक स्मरण करता हुआ ( हार्दानुगृद्दीतः ) हृदयस्य परमेश्वरसे अनुगृहीत होता हुआ 
( शताधिकया ) एक सौ एकवीं मुधंन्य नाड़ीसे निष्क्रमण करता है । 
क समाप्ता प्रासङ्गिकी परविद्यागता चिन्ता। संप्रति त्वपरविद्याविषयामेव चिन्ता- 


क्या विद्वावुका वह कला प्रलय अन्योंके-अविद्वानोंके करा प्रलयके समान सावशेष होता है 
अथवा निरवशेष ? ऐसा संश्वय होनेपर प्रलयके साहश्यसे शक्ति अवशेष होती है ऐसा प्रसक्त होने पर, 
सिद्धान्ती--कहते है-अविमागसे ही प्राप्त होता है। किससे ? इससे कि ऐसा श्रुतिवचन है । जेसे कि 
कळाप्रलय कहकर 'मिद्येते तासां नामरूपे०' ( उन कलाओंका नाम-रूप नष्ट हो जाता है और 
अनष्टतत्त्वको ब्रह्मवेत्ता 'पुरुष’ ऐसा कहते हैँ वह कालाहीन और अमृत हो जाता है ) ऐसा कहती 
है, अविद्या निमित्तक कलाओंका विद्यानिमित्तक प्रलय होनेपर उनकी सावशेषत्व उपपत्ति नहीं होती है। 
इसलिए अविभाग ही है ॥ १६ ॥ 

प्रसद्ध प्राप्त परविद्यागत विचार समाप्त हुआ । अब तो सूत्रकार अपरविद्या विषयक विचारकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उक्त लयको स्पष्ट करनेके छिए 'अविभागो वचनात्‌' इस सुत्रकी रचना है । सावशेष मौर 
निरवक्षेष इस भेदयै प्रलय दो प्रकारका होता है । कारणको छोड़कर केवळ काये लय वह सावशेष 
लय कहा जाता है जैसे सुषुप्ति आदि अवस्थामें होता है । कारण सहित कायंका लय वह निरवशेष ल्य 
कहा जाता है । जैसे रज्जु ज्ञानसे मिथ्याज्ञानको निवृत्ति होनेपर मिथ्यासपं आदिकी निवृत्ति होती दै । 
यहाँ दोनों विकल्पोंके होनेपर संशय होता है। पूर्वपक्षी- प्रलयके साहष्य होनेसे विद्वानुका कला- 
प्रलय मी अविद्वान्‌ कलाप्रलयके समान सावशेष होता दै । इसलिए पृव॑पक्षमें विद्वानुकी मुक्ति असित 
है, सिद्धान्तमें निरवशेष कलाप्रलय होनेपर विद्वानुकी मुक्ति सिद्ध है। सिद्धान्ती--'अवीति' आदिसे 
कहते हैं ॥ १६॥ 

% इस अधिकरणमें सगुण उपासक और झनुपासककी उत्कान्ति आदि विषयक विचार किया 
जाता है। नाड़ी प्रवेशके नियमको कहनेके लिए सूत्रमागकी व्याल्याद्वारा “तस्य? इत्यादिसे अधि- 
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मचुवतंयति । समाना चास्त्युपक्रमादिदवदविडुबोडत्कान्तिरित्युक्तम्‌, तमिदानीं स्रत्युप- 
क्रमं दशयति, तस्योपसंदृतवायादिकलापस्योञ्चिक्रमिषतो विज्ञानत्मनः, ओक आयतनं 
हृद्यम्‌ “स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो हृदयमेवान्बवक्रामति’ इति श्तेः । वद्ग्रग्रज्चलनपू- 
विका चक्षुरादिस्थानापादाना चोत्कान्तिः श्रूयते-'तस्य हैतस्य हृदयस्याग्रं प्रद्योतते तेन प्रद्योते- 
चैष आत्मा निष्क्रामति चक्षुष्टो वा मूर्घो वान्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः’ (बृह० ४।४।२) एति । सा किम- 
नियमेनेच विद्वदविदुषोर्भवति, अथास्ति कञ्चिद्विदुषो विशेषनियम इति विचिकित्सायां 
शरृत्यविरोषादन्षियमप्रा्तावाचष्टे-समानेऽपि हि विद्वद विदुषो द्याग्रप्रदोतने तत्प्रकाशि- 
तद्वारत्वे च सुर्घेस्थानादेच विद्ठाजिष्क्रामति स्थानान्तरेभ्यस्त्वितरे। # कुलः ? चिद्यासाम- 
र्यात्‌ । यदि विद्वानपीतरवद्यतः कुतश्चिदे हदेशा दुत्कामेन्नेचोत्कृष्टं लोकं लभेत। तत्रानर्थि- 
कैच विद्या स्यात्‌ । तच्छेषगत्यजुस्सृतियोगाच्च। विद्यारोषभूता च सूर्घन्यचा डोसंबद्धा गति- 
रजुशोलयितव्या विद्याविरोषेछु विहिता, ताम भ्यस्यंस्तयेव प्रतिष्ठत इति युक्तम्‌ । तस्माडु- 
द्याळ्येन ञह्मणा सपाखितेनाजुग्रहीतस्वद्भाव॑ समापन्नो विद्वान्सूर्धन्ययैच शताधिकया 
करते हैं । जा चुका दे कि अधिरादि मागंके उपक्रम तक उपासक और अनुपासककी 
सि भि होती है। ah उपक्रमको दिखलाते हँ । उपसंहृत वागादि समूहवाले 
उत्क्रमण करनेकी इच्छावाले उस जीवारमाका ओक-आयतन हृदय है, क्योंकि 'स पुतास्तेजोमात्राः०' 
(वह जीवात्मा इस तेजके अवयव-चक्षु शादि इन्द्रियोंका उ पसंहार करता हुआ हूदयमें प्राप्त होता है) , 
ऐसी श्रुति है। उस हृदयके अग्र भागका प्रज्वलन-प्रकारा होता है, उस हृदयाग्रमाग प्रज्वलन 
पूर्विका चसु आदि स्थानोसे उसकी उत्तान्ति होती दै, कारण कि “तस्य हैतस्य०' ( उस इस हृदयका 
आग्रमाय प्रकाशित होता है, उसी प्रकाशसे यह आत्मा नेत्रसे, मुद्धासे अथवा शरीरके किसी अन्य 
भागसे बाहर निकलता है ) ऐसी भृति है। क्या वह उएक्रान्ति अनियमसे विद्वान्‌ और अचिद्वानुकी 
होती है अथवा विद्वानुके लिए कोई विशेष नियम है, ऐसा संशय होनेपर श्रुतिके अविशेषसे अनियम . 
प्राप्त होनेपर सि०-कहते हैं--विद्यात्त और अविद्वातुके हृदय नाड़ीमुखका प्रद्योतन और उससे प्रकाशित 
हुआ द्वार समान होनेपर मी विद्वान्‌ मुधंस्थानसे ही निष्क्रमण करता है ओर अन्य अनुपासक अन्य 
स्थानोंसे निष्कमण करते हैं। किससे ? विद्याकी सामथ्यंसे । यदि विद्वान भी अन्यके समान जिस 
किसी देहमागसे उत्क्रमण करे तो उत्कृष्ट कोक प्राप्त न करेगा, तो ऐसी परिस्थितिमें विद्या अनर्थक' 
ही होगी, क्योंकि सगुणविद्याको शेषभृत गतिकी अनुस्मृतिका सम्बन्ध है। विद्याकी शेषभूत और 
मुघंन्य नाड़ोसे सम्बद्ध विद्याविशेषोंमें विहित गतिका अनुलीलन-ध्यान करना चाहिए। उस गतिका 
चिन्तन करता हुआ उसीसे प्रस्थान करता है, यह युक्त है। इससे हृदयस्थान स्थित ओर सम्यक्‌ 
ख्पसे उपासित ब्रह्मसे अनुगृहीत हुआ उसके भावको प्राप्त हुमा विद्वान्‌ सौ से अतिरिक्त सौ से भिन्न 
एक सौ एकवों मुघंन्य नाडीसे निष्क्रमण करता है, अन्य-अनुपासक अन्य नाड़ियोंसे निष्क्रमण करते 


सत्यानन्दी-दीपिका 
करणका विषय कहते हैं। “चक्षुष्टो वा सुध्यो वा! ( नेत्रसे अथवा मुधसि ) इस प्रकारकी अनियमित 
श्रुति और 'तयोध्वंमायन्नस्तत्वमेति? (उस भूध॑न्य नाडी द्वारा निष्क्रमणकर अमृतत्वको प्राप्त होता है) 
इस विशेष श्रुतिके होनेसे संशय होता कि उपासक और अनुपासककी उत्कान्ति समान होती है अथवा 
विद्वानुके छिए कोई विशेष नियम है। श्वेपक्षमें--उपासककी मी अनुपासकके समान अनियमसे 
का bo ॥ सिद्धान्तर्मे-विद्वानुको उपासनाकी सामथ्येक्षे एक सौ एकवों मूध॑न्य नाडीसे 


® यद्यपि हृदयसे अनन्त नाडियाँ निकछती हैं, तो भी उनमें एक सो एक मुख्य हैं, उनमें भी 


= 
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शतादतिरिक्तयैकशततस्या नाड्या निष्कामतीतराभिरितरे | तथा हि-हार्दचिद्यं प्रकृत्य 
समामनन्ति शतं चका च हृद्यस्य नाड्यस्तासां मूर्धानमभिनिःसुतेका । त योध्वंमा यन्नस्रतर्व- 
सेति विष्वङ्ङन्या उत्कमणे भवन्ति' ( छा० ८।६।६ ) इति ॥१७॥ 


( १० रइम्यधिकरणम्‌। सू० १८-१९ ) 
रदम्यनुसारी ॥ १८ ॥ 

सूञार्थ-सुषुम्ना नाड़ीद्वारा देहसे उत्कमण किया हुआ उपासक नाड़ीसे सम्बद्ध सूयं 
किरणोंका अनुसारी होता हुआ ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है। 

# अस्ति हाद्‌विद्या--“अथ यदिदमंस्मिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेशम’ ( छा० ८।१।१ ) 
इत्थुपक्रस्य विहिता | तत्प्रक्रियायाम्‌ “भथ या एता हृदयस्य नाड्यः (छा० ८।६।१) इत्यु- 
पक्रस्य संप्रपञ्चं नाडीरदिमसंवन्धसुक्त्वोक्तम्‌-'मथ यत्रेतदस्माच्छरोरादुत्कामत्यथेतेरेव 
रदिमिभिरू्वंमाक्रमते' (छा० ८।६।५) इति । पुनश््ोक्त मू-'तयोध्वेमायज्नस्धतः्वमेति' (छा० ८1८1६) 
इति । तस्माच्छताथिकया नाड्या निष्क्रामन्‌ रश्म्यनुसारी निष्क्रामतीति गम्यते । तत्कि- 
सविशेषेणेवाहनि रात्री वा म्रियमाणस्य रइम्यचुसारित्वमाहोस्विदहन्येवेति संशये 
सत्यविरोषश्रचणाद्विदोषेणेच तावद्रकम्यचुसारीति प्रतिज्ञायते ॥१८॥ 


हैं, क्योंकि हादंविद्याको प्रस्तुत कर 'षातं चेका०' ( हृदयकी एक सो एक मुख्य नाडियाँ हैं । उनमें 


एक मूर्धाकी ओर निकल गई है, उसके द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाळा जीव अमृतत्वको प्राप्त होता है, 
शेष नाड़ियाँ नाना गतिको देनेवाली केवळ उत्क्रमणका कारण होती हैं ) ऐसा कहते हैं ॥ १७॥ 

“अथ यदिद्मस्मिन्‌०' (अव इस ब्रह्मापुरके भीतर जो यह सूकम कमलाकार स्थान है) इसप्रकार 
उपक्रमकर हादंविद्या विहित है । उसके प्रकरणमें 'अथ या एता०' ( अब ब्रह्मोपासनाके स्थान कमला- 
कार हृदयकी जो ये वक्ष्यमाण नाड़ियाँ हैं) इस प्रकार आरम्मकर सविस्तार नाड़ी और ररिम- 
सम्बन्धको कहकर “अथ यत्नेतद्‌०' ( पुनः जिस समय यह उपासक इस शरीरसे उत्क्रमणं करता है उस 
समय इन किरणोंसे ही उध्वंको जाता है) ऐसा कहा गया है । थोर पुन! 'तयोध्वमाय०' ( उसके 
द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव अमृतत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार कहा गया है । इसलिए 
एक सौ एकवीं नाड़ीसे मिष्क्रमण करता हुआ रर्मिके अनुसारी निष्क्रमण करता है, ऐसा ज्ञात होता 
हवै । तो क्या अविशेषसे ही दिन अथवा रात्रिमें वह म्रियमाण रस्मि अनुसारी होता है अथवा 
दिनमै ही ? ऐसा संशय होनेपर अविशेष श्रुतिसे अविशेषसे ही रश्मिका अनुसारी होता है, ऐसी 
प्रतिज्ञा की जाती है॥ १८॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
एक सुषुम्ना नाड़ी मुख्य है, वह हृदयसे निकलकर दक्षिण नेत्र, तालु, कण्ठाध, स्तन, नासिका, मध्य- 
मीतिसे ब्रह्मरन्ध्रको पहुंचकर सुयं किरणोंसे एकरूप होकर आदित्यमण्डलमें प्रविष्ट होती दै । इस प्रकार 
ब्रह्मनाड़ीका ध्यान करनेवाला उपासक अन्तकालमें उसीसे उत्क्रमण करता है॥ १७॥ 

+ ब्रह्मनाड़ीसे निष्कान्त पुरुषका रश्मिके अनुसार ऊध्वं गमन रानिमें भी समान है। उस ' 
निर्णयके लिए 'रइम्यनुसारी? इस सूत्रकी रचना है । ञ्रियमाणके मरनेका समय निस्चित नहीं है, ओर 
रातमें सूयंके न होनेसे रश्मियोंका अमाव भी स्वाभाविक है, तब ऐसी परिस्थितिमें संशय होता है कि 
क्या उत्कान्त उपासक दिन अथवा रातमें अविशेषरूपसे रश्मिका धनुसारी होता दै अथवा केवल 
दिनमें ? पूर्वपक्षमे--राविमें मृत्तक उपासकको रद्मिकी प्राप्तिके लिए सर्योदयकी प्रतीक्षा आवश्यक है । 
अतः दिनमें उत्क्रान्व उपासक ही रष्मि अनुसारी होता दै । सिद्धान्तमे--'तयोध्वंमायञ्नस्तत्वमेति’ 

१०६ 
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निशि नेति चेन्न संबन्धस्य याबई हभाविस्वादशेयांत च ॥ १९॥ 
पद्च्छेदू--निश्चि, न, इति, चेत्‌, न, सम्बन्धस्य, यावद्वेहमावित्वात्‌, दर्शयति, च । 
सूच्रार्थ--दिनमें नाड़ी रश्मि सम्बन्ध होनेसे दिनमें ही उत्क्रान्त उपासक रदिम अनुसारी 

होता है, ( निशि ) रात्रिमें नाड़ी रश्मि सम्बन्ध न होनेसे उत्क्रान्त उपासक ( न) रश्मि अनुसारी 
नहीं होता ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है । (सम्बन्धस्य यावद्देहभावित्वात्‌) क्योंकि 
नाड़ी रश्मि सम्बन्ध यावद्देहमावी है, ( दशयति ) “अमुष्मादादिस्यात्‌' यह श्रुति दिखळाती दै । 

& अस्त्यहनि नाडीरदिमसंवन्ध इत्यदनि खुतस्य स्याद्रइम्यजुलारिस्वम्‌, राच तु 
प्रेतस्य न स्यात्‌, नाडीरच्मिसंवन्धचिच्छेदादिति चेन, नाडीरडिमसंबन्धस्य याचदेइ- 
भावित्वात्‌ । यावद्देहभावी दि शिराकिरणसंपर्कः । दायति चैतमर्थ भ्रुतिः-'असुण्मा- 
दादित्याअतायन्ते ता आसु नाडीपु स्ता आभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते , ते$सुष्मिन्नादित्ये कळ 
८६1२).इति । निदाघसमये च निशास्वपि किरणाञुदरुत्तिरुपलभ्यते, प्रतापादिकायद्दा- 
नात्‌। स्तोकाजुवृत्ते स्तु दुर्लक्ष्यत्वशवत्वन्तररजनी छु, दौशिरेष्यिव डुर्दिनेधु । 'अहरेवेतदात्री 
दुघाति' इति चैतदेच दृ्शयति। यदि च रात्रौ प्रेतो विनैव रइस्यजुखारेणोध्य॑माक्रमेत 
रक्म्यनुसारानर्थक्यं भवेत्‌, न ह्योेतद्विशिष्याभिधीयते-यो दिवा प्रैति ख रधमीलपेक्ष्योध्वे- 
माक्रमते, यस्तु रात्रौ सोऽनपेक्ष्ेवेति। अथ तु विद्वानपि रात्रिप्रायणापराधमानेण नोध्वे- 
माक्रमेत पाक्षिकफला विद्येत्यप्रवृत्तिरेष तस्यां स्यात्‌, ख॒त्युकाळानियमात्‌। अथापि 


रा्राबुपरतो ऽहरागमसुदीक्षेत। अहरागमेऽप्यस्य कदाचिद्रश्मिसंबन्धाह शरीरं स्यात्‌, 


दिनमे नाड़ी और ररिमिका सम्वन्ध है, अतः दिनमें मृत विद्वानु रदिमि अनुसारी हो सकता है, 

किन्तु रात्रिमें मृतक रदिम अनुसारी नहीं हो सकता, क्योंकि रात्रिमें नाड़ी और रश्मिका सम्बन्ध 
विच्छिन्न होता है। सि०--ऐसा यदि कहो तो ठोक नहीं है, कारण कि नाड़ी और रश्मि सम्बन्ध 
यावाद्‌ देहमावी है, जब तक देह विद्यमान है तब तक नाड़ी थोर रस्मिका सम्बन्ध है । इस अर्थको 
_ “अञ्ुष्मादादिस्यात्मता यन्ते०' (वे रस्मियाँ निरन्तर उस थ्यादित्य मण्डलसे फैलती हैं और इन नाड़ियोंमें 
प्रवेश करती हैं और इन नाड़ियोंसे फैलती हैं वे उस आदित्यमण्डलमें प्रवेश करती हैं ) यह थुति 
दिखळाती है । ग्रीष्मकालमें राश्रियोंमें भी किरणोंकी अनुवृत्ति उपलब्ध होती है, क्योंकि ताप आदि कायं 
देखनेमें आता है । शिशिर ऋतुफे दृदिनोंके-मेघाच्छन्न दिनोंके समान अन्य क्ठतुओोंकी रात्रियोंमें किरणोंकी 
अल्प अनुवृत्ति होनेसे वे दुलक्ष्य हैं । 'अहरेवेतद्वान्रौ दधाति’ ( सूर्यं ही यह ताप रात्रिमें धारण करता 
है ) यह श्रुति भी यही दिखलाती है। यदि रानिमें मृतक रश्मि अनुसारके विना ही उध्वं आक्रमण- 
गमन करे तो रष्मिका अनुसार अनथंक होगा । अति इस प्रकार यह विशेषकर अभिघान नहीं करती 
कि जो दिनमें मरता है वह रष्मिकी अपेक्षा कर ऊध्वं आक्रमण करता है जो रात्रिमें मरता है वह 
रश्मिकी अपेक्षा न कर ही ऊध्वे आक्रमण करता है । यदि विद्वानु भी रात्रि प्रायणके अपराघमात्रसे 
ऊध्वेगमन-आक्रमण नहीं करे तो विद्या पाक्षिक फलवाली होगी, इससे उसमें प्रवृत्ति न होगी, क्यों, 
मृत्युसमयका अनियम है । यदि रात्रिमें मृतक दिन आगमनकी प्रतीक्षा करे तो दिनके आगमन 
होनेपर भी कदाचित्‌ इसका-शरीर अग्नि आदिके सम्पकंसे रदिमिसम्बन्धके अयोग्य होगा, "स यावस्कि- 
प्येन्मनः०' ( वह जितने समयमें मनकी प्रेरणा करता है उतने ही समयमें आदित्यमें पहुँचता है ) 


सत्यानन्दीः at 
इस प्रकारकी अविशेष श्र तिके होनेसे दिन अथवा रात्रि समय भी उत्क्रान्त उपासक रदिम अनु- 
सारी होता है ॥ १८॥ 


% विद्याका फल पाक्षिक-कैबछ दिनमें मृत उपासक रदिम अनुसारी होता है। ऐसा नहीं है, किन्तु 
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पावकादिसंपर्कात्‌ “स यावत्क्विप्येन्मनस्तावदादित्यं गच्छति’ ( छा० ८६५ ) इति > 
जुदीक्षां दायति । तस्मात्तदविशेषेणेवेदं राभिंदिचं रऽम्यचुसारित्वम्‌ न १९ f के 
( ११ दक्षिणायनाधिकरणम्‌ । सू० २०-२१ ) 
अतश्चायनेऽपि दक्षिणे ॥ २० ॥ 
एदच्छेदू--अतः, च, रायने, अपि, दक्षिणे । 


सूुज्ाथ--(अतरच) ओर प्रतीक्षाकी उपपत्ति ~, 
मृत उपासकको विद्याका 12 प्राप्त होता है । न होनेसे ( दक्षिणे-आयनेऽपि ) दक्षिणायनमें भी 


उ hs पच चोदीक्षाचुपपत्तेः, अपाक्षिकफलत्वाञ्च विद्यायाः, अनियतकाळत्वाच्च 
दद्तिणायनेऽपि म्रियमाणो विद्वान्प्राप्नोत्येव विद्याफलम्‌ । उत्तरायणमरणप्रादास्त्य- 
प्रसिद्धेीष्मस्य च प्रतीक्षाद शनात्‌, 'आपयंमाणपक्षाद्यान्पदङ्ङेति मासांस्तान्‌' (छा०४।१५।५) 
इति च श्॒तेः, अपेक्षितव्यसुत्तरायणमितीमामादाङ्कामनेन सूत्रेणापञ्चुदति । प्राशस्त्यप्रसि- 
दिरविद्दट्विषया । भीष्मस्य प्रतिपाळनमा चारप्रतिपालनाथं पिठ्प्रसादलूब्धस्वच्छन्द- 
सत्युताख्यापना्थ च ।धुतेस्त्वथे वद्ष्यति-'आतिवाहिकास्तल्लिज्ञात' (बह्मपूत्र ४३1४) इति ॥ 

सलु च- “यत्र काळे त्वनाशत्तिमाइत्ति चेव योगिनः । प्रयाता यान्ति त कालं वक्ष्यामि 
सरतपेम' (गी० ८।२३) इति कालप्राघान्येनोपक्रम्या5हरादिकालविदोषः स्एृतावनावृत्तये 
नियमितः, कथं रात्रौ दक्षिणायने वा प्रयातो 5नावूत्ति यायादिति ? अज्नोच्यते-- 


anna >> ऑर र स्य स पे पपपप्स्प््पप््स 
इस प्रकार यह श्रुति अप्रतीक्षा दिखलाती है । इसलिए अविशेषसे ही यह रात्रि और दिनमें रश्मिका 


अनुसरण होता है ॥ १९॥ 

हत एव प्रतिक्षाकी अनुपपत्ति विद्यफलके अपाक्षिक और मृत्युके अनियमित काल होनेखे 
दक्षिणायनमें भी म्रियमाण विद्वान्‌ विद्याफलको प्राप्त होता ही है । उत्तरायणमें मरणको प्रशस्ता 
प्रसिद्ध होनेशे और भीष्मकी प्रतीक्षा द्थनसे ओर “आपूयंमाणपक्षा०' ( शुक्ल पक्षाभिमानी देवतासे 
उत्तरायणके छः मासोंको प्राप्त होता है ) इस श्रुतिसे भी उत्तरायण अपेक्षितव्य है, इस शङ्काको इस 
सूत्रसे दुर करते हैं। प्रागस्त्यप्रसिद्धि अविद्वद्विषयक है । भोष्मकी उत्तरायण प्रतीक्षा ठो आचारके 
प्रतिपाळनके छिए और पिता शान्तनुके असादसे प्राप्त स्वेच्छासे मृत्यु दिखछानेके लिए है । श्रुतिका 
अर्थ तो, 'आतिवाहिकास्तल्लिङ्गात्‌' इस सूत्रमें कहेंगे ॥ २० ॥ 

परन्तु 'यन्न काळे०' ( हे अजुंन ! जिस कालमें शरीर त्यागकर गये हुए योगोजन अनावृत्ति 
गति और आवृत्ति गतिको मी प्राप्त होते हैं, उस काल-मागंको कहूँगा ) इसप्रकार कालको प्रधानतासे 
उपक्रमकर अह ( दिन ) आदि काठविशेष अपुनरावृत्तिके लिए स्मृतिर्मे नियमित किया है, तो 
रातमें अथवा दक्षिणायनमें प्रायण करनेवाला अनावृत्तिको किसप्रकार प्राप्त होगा ? इसपर कहते दै 


न सत्यानन्दी दीपिका 

दिन अथवा रातमें मृत उपासक भी विद्याकी सामथ्यंसे रदिम अनुसारी होकर ऊध्वे गमन करता है॥१९॥ 
क विद्वामुका दक्षिणायनमें मरण इस अधिकरणका विषय है । अब इसपर विचार किया 

जाता है-दक्षिणायतमें ञ्रियमाण विद्वान्‌ बिद्याफल प्राप्त करता है कि नहीं ? यह सन्देह इसलिए 
होता है कि विद्याका फल नित्यके समान श्रृत दै और उत्तरायण मरण दक्षिणायन मरणे प्रशस्त 
कहा गया है । इसभ्रकार सन्देह होनेपर पूर्वोक्त हेतुओंका 'आतश्च' इस सूत्रसे अतिदेश करते हैं । 
यदि विद्वान्‌ केवळ उत्तरायणमरणशे विद्याका फळ प्राप्त करता है ओर दक्षिणायन मरणसे नहीं, 
तो विद्याका फल पाक्षिक हुआ, इससे विद्यामे प्रवृत्ति नहीं होगी, इसलिए विद्याका फल नित्यके 
समान पुवं अधिकरणमें कहा गया दै । यदि अज्ञानियोका देववश उत्तरायण मरण हो तो वह 
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योगिनः प्रति च स्मर्यते स्माते चेते ॥ २१॥ 
योगिनः, प्रति, च, स्मयंते, स्मार्ते, च, एते । 
खत्रार्थ - ( योगिनः प्रति ) योगीके प्रति अह भादि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए 
( स्मयते ) स्मरण किया जाता है। ( स्मार्ते चैते ) और यह दोनों गति सांख्य और योगमें भी प्रति- 
पादित है । र पन 
& योगिनः प्रति चायमददरादिकाळविनियोगोऽनावृत्तये स्मयंते। स्मातं चेते योग- 
सांख्ये, न धौते । अतो विषयमेदात्प्रमाणविशेषाच्च नास्य स्मातेस्य काठबिनियोगस्य 
भ्रोतेषु विज्ञानेष्ववतारः । नलु “अग्निज्योंतिरहः झुक्ळः षण्मासा उत्तरायणस्‌ । धूसो रात्रिस्तथा 
कृष्णः षण्मासा दुक्षिणायनस' ( गी० 41२४-२५ ) इति च श्रोतावेतो देवयानपित्याणों 
प्रत्यभिज्ञायेते स्सृताबपीति । उच्यते--तं काल वक्ष्यामि' ( गी० 41२३ ) इति स्सूती कारू" 
प्रतिज्ञानाद्विरोघमाशङ्कघ अयं परिहार उक्तः। यदा पुनः स्मृतावप्यग्न्याद्या देवता 
पवातिवाहिक्यो शुह्यन्ते, तदा न कश्चिद्विरोध इति ॥ २१ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगवतः कृतौ शारीरकमीमांसा माष्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥२॥ 
योगीके प्रति यह अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए है, ऐसी स्सृति है। थोर 
यह दोनों योग और सांख्य स्मृतिवचन हैं न कि श्र॒तिवचन। इसलिए विषय भेदसे और प्रसाण- 
विशेषसे इस स्मातंकाल विनियोग़का श्रौत उपासनाओमें अवतरण नहीं है । परन्तु “अग्निज्योतिरह०! 
( अग्नि, ज्योतिः, अहः, शुक्लपक्ष, षड्‌ मास, उत्तरायण, धूम, रात्रि, कृष्णपक्ष और षड्मास, 
दक्षिगायन ) इसप्रकार ये श्रौत देवयान और पितृयान स्मृतिमें भी प्रत्यभिज्ञात होते हैं । कहते हैं-- 
“त काळं वक्ष्यामि' ( उस काळ-मागको कहुँगा ) इसश्रकार स्मृतिमें कालके प्रतिज्ञान होनेसे विरोधकी 


आाणङ्काकर परिहार कहा गया है । परन्तु जब स्मृतिमें मी अग्नि आदि देवताओंका आतिवाहिकरूपसे 
ही ग्रहण किया जाय तो कोई विरोध नहीं है ॥ २१॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करभाप्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
खत्यानन्दी-दीपिका 
दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त है । “आएयर्माणपक्षा०' यह जो श्रुति कही गई है वह काल विशेषका ज्ञान 


करानेके लिए नहीं है । किन्तु आतिवाहिका' देवताओंका प्रतिपादन करती है । इसलिए दक्षिणायन 
में मृत विद्वान भी विद्याको सामथ्यंसे विद्याके फल ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 


+ स्मृतिके आधारपर काळकी प्रधानताको लेकर “नचु' इक्यादिसे शङ्का की गई है। अब 
स्मृतिमें काल वाचक “अह” आदि शब्द अग्नि आदि थातिवाहिक देवता वाचक हैं, इस अर्थको 
“योगिनः प्रति’ इस सूत्रसे कहते हैं। यहाँपर श्रोत और स्मातं भेदसे विचार किया जाता है--दहर 
आदि श्रौत उपासकोंको फळ प्राप्तिके लिए कालकी प्रतीक्षा नहीं है । स्मातं योगियोंके लिए तो कालकी 
अपेक्षा स्सृतिमें कही गई है, क्योंकि स्मातं योगी दहर आदि श्रोत उपासक नहों होते, किन्तु 
अनाश्चित; कर्सफल कायं कमं करोति यः। स संन्यासी च योगी च न निराञ्निनं चाक्रियः ॥ 
( गी० ६।१ ) ( हे अजुंन ! जो पुरुष कमंफळको न चाहता हुआ कतंव्य कमं करता है वह संन्यासी 
शोर योगी है बर केवल अग्निहोत्र आदि कमंका त्याग करनेवाला संन्यासी और योगी नहीं है) इसप्रकार 
भगवद्‌ आराघनके लिए अनुष्ठित कमं योग है। घारणापूर्षेक जो अकतृंत्वानुभव है, उसे 'इन्द्रियाणी- 
नट्रियाथेणु वतन्त इति धारयन्‌! ( गीता० ५।९ ) (चक्षु आदि इन्द्रियाँ अपने अपने रूप आदि 
विषयोंमें वतं रही. हैं इसप्रकार समझा हुआ निःसम्देह ऐसा माने कि मैं कुछ मो नहीं करता हूँ ) 
इत्यादिसे सांख्य कहते हैं । इसप्नकार योग ओर सांख्य दोनों स्सृति प्रतिपादित हैं श्रुति प्रतिपादित 
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चतुर्थेऽध्याये तृतीयः पादः । 
अन्न पादे सणुणविद्यावतो शृतस्योत्तरमार्गाभिधानम्‌ ] 
( इस पादमें सगुण विद्यावाले मृतोपासकके लिए उत्तर मार्गका अभिधान है ) 

( १ अचिराद्यधिकरणम्‌ | सू० १) 

अचिरादिना तत्प्रथितेः ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌--अचिरादिना, तरप्रयितेः । 
सुत्राथे--( अचिरादिना ) ब्रह्मलोक प्राप्तिके अभिलाषी सब उपासक्ष अधिरादि मागंसे ही 

जाते हैं, ( तरप्रथितेः ) क्योंकि सब विद्वानोमें यह मागं प्रसिद्ध है । 

% आसुन्युपक्रमात्समानोतक्रान्तिरित्युक्तम्‌, सतिस्तु श्रुत्यन्तरेष्वनेकघा शूयते । 
ताडीरदिमसंवन्धेनेका 'अयैतैरेव रश्मिमिरूष्वेमाक्रमते' ( छा० ८। ६५) ति । अचिरादिकेका 
'तेऽचिषमभिसंभवन्त्यचिषोऽहः (बृह० ६।२।१५) इति । 'स एतं देनयानं पन्थानमासाद्याग्निलोकमा- 
गच्छति’ (कौषी०१।३) इत्यन्या । “यदा वै पुरुषोऽस्माोचास्ेति स वायुमागच्छति' (बृह २ ५।१०।१) 
इत्यपरा। “सूयंद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति’ ( सुण्ड० १।२।११ ) इति चापरा। तत्र संशयः 
कि परस्परं भिन्ना पताः सतय किं वैकैवानेकविशेषणेति ? तत्र प्राप्त तावत्‌-भिन्ना पताः 
स्तय इति, भिन्नप्रकरणत्वात्‌ , भिन्‍नोपासनशेषत्वात्य। अपि च 'अथेतेरेव रश्मिमिः' 


(छा ८।६।५) इत्यवघारणमर्चिराद्यपेक्षायासुपरुध्येत । त्वरावचनं च पीडयेत ‘स यावक्क्षिप्ये- 


यह कहा जा चुका है कि मागांके उपक्रम तक उत्क्रान्ति समान है । परन्तु मागं तो अन्य 
श्र्‌ तियोंमें अनेक प्रकारसे सुना जाता है । “अधेतैरेव०' ( मरणानन्तर इन रस्मियोंसे ही ऊध्वंको चढ्ता 
है ) इसप्रकार नाड़ी और रहिम सम्बन्धसे एक मागं है । 'तेऽचिंषममि०' ( ये ज्योतिके अभिमानी 
देवताको प्राप्त होते हैं, ज्योति अभिमानी देवतासे अह अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) इसप्रकार 
यह दुसरा अधिरादिमागं है । “स एतं देवयानं०' ( वह इस देवयान मागेको प्राप्तकर अग्निलोकको 
प्राप्त होता है ) यह अन्य मागं है । “यदा चे०' (जित समय यह उपासक पुरुष इस लोकसे प्रायण कर 
जाता है उस समय वह वायुको प्राप्त होता है ) यह दुसरा मागं है। 'सूयंद्वारेण०' ( वे पाप रहित 
होकर सुयंद्वारा-उत्तरायण मागंसे वहां जाते हैं ) यह और अन्य मागे है । उसमें संशय होता है कि 
बया ये परस्पर मिन्न-मिन्न मार्ग हैं अथवा क्या अनेक विशेषण विशिष्ट एक ही माग है ? पुवंपक्षो- 
इस संशथमें ऐसा प्राप्त होता है कि ये मागं तो मिन्न-मिन्त है, क्योंकि भिन्न प्रकरण हैं ओर सिन्त 
उपासनाके अङ्ग हैं। ओर “अथेतैरेव रस्मिभिः ( अनन्तर इन रस्मियोसे ही ) इस अवघारणका 
अविरादिकी अपेक्षा होनेपर बाध होगा । और 'स यावरिक्षप्येन्मनः०' ( बह जितने समयमे मनको 

सस्यानन्दी-दीपिका 

नहीं हैं । इस तरह श्रुति और स्मृतिका विषय भिन्न-मिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं दै । यदि यहाँ 
काळ शब्द आतिवाहिक देवताके लिए माने तो भूति ओर स्मृति दोनों कोई विरोध नहीं है । अग्नि 
आदि नामवाले देवता हैं जो सगुण उपासकोंको ऊध्वं लोकोंमें ले जाते हैं । इससे यह सिद्ध हुआ कि 
दक्षिणायतमें भी मृत सगुण उपासक विद्याको सामध्यंसे फल-ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है॥ २१॥ 
स्वामी सस्यानन्द सरस्वती कत “सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका द्वितीयपाद समाप्त ॥ २ ॥ 

& उत्क्रान्तिका निरूपण कर अब उससे साध्य जौर गन्तब्यमागंझा निरूपण करनेके लिए 
इस पदका आरम्म किया जाता है । उसमें भी पहले गत अधिकरणमें जिस किसो समय मृत उपा- 
सककी फल प्राप्ति कही गई दै, उसके समान जिस किसी मागेसे गति भो होनी चाहिए । इसप्रकार 


८४६ ब्रह्मसुज्न-शाइुरभाष्य [ आ० ४ पा० ३ 


न्मनस्तावदादित्यं गच्छति’ ( छा० ८६1५ ) इति। तस्मादन्योन्यसिन्या पचैते पन्थान इति । 
एवं प्रासे ऽसि दध्महे-अ्चिरादिनेति । सबा ब्रहमम्रेप्छुरचिरादिनेवाध्वना रंहतीति प्रतिज्ञानी- 
महे । कुतः ? तत्प्रथितेः । प्रथितो होष मागः खषा विदुषाम्‌ । तथा हि-पञ्चार्निविद्या- 
प्रकरणे थे चामी अरण्ये श्रद्धा सत्यमुपासते' (बृह० ६।२।१५) इति विद्यान्तरशीलिन्ञामप्यचि- 
रादिका सतिः श्राव्यते। स्यादेतत-यासु विद्याखु न काचिद्गतिरुच्यते तास्वियमचिरादि- 
कोपतिष्ठताम्‌, याखु त्वन्या श्राव्यते तासु किमित्यचिराद्या्रयणसिति ¦ अन्नोच्यते-भवेदे' 
तदेवम-य द्यत्यन्तभिन्ना पवैताः सतय: स्युः। एके व त्वेषा खतिरनेकविशेषणा ब्रह्मलोक- 
प्रपदनी कचित्केनचिद्विरोपणेनोपलक्षितेति वदामः, सर्वतरेकदे ाप्रस्यभिश्ञानादितरेतरवि- 
शेषणविशेष्यमचोपपत्तेः। प्रकरणमेदेऽपि हि चिद्ै कत्वे भवतीतरेतबिरोपणोपसंहारवद्‌गः 
तिविशेषणानामप्युपसंहारः। चिद्याभेदेऽपि तु गस्येकदेदाप्रत्यभिज्ञानाद्गन्तव्यासेदाच्य गत्य- 
भेद एवं। तथा हि-त तेपु बहमकोकेएु पराः परावतो वसन्ति’ (ब्रह ० ६।२।१५), "तस्मिन्वसन्ति शाश्वतीः 
समाः (बृह० ५९०1१), “सा या मह्मणो जितिर्या व्युष्टिस्तां मितिं जयति तां बयुष्टि ब्यइनुजे' (कौपी ० 
१1४) 'तद्य एवैतं ब्रह्मछोक॑ बह्मचर्यणानुविन्दति' ( छा० ८।४।३ ) इति च त्र तत्र तदेवैकं फळं 
ब्रह्मलोकप्रासिलक्षणं प्रददयंते । & यस्ेतैरेवेत्यवघारणमच्चिराद्याश्रयणे न स्यादिति-नेष 
प्रेरित करता है उतने हो समयमें आदित्यको प्राप्त हो जाता है) यह त्वरावचन बाधित होगा । इसलिए 
ये मागं परस्पर भिन्न हैं । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ--अचिरादिना' । ऐसी हम 
प्रतिज्ञा करते हैं कि ब्रह्मलोक प्राप्त करनेकी इच्छ बाले सब उपासक अचिरादि मागंसे ही जाते हँ । 
किससे ? इससे कि उसकी प्रसिद्धि है। यह माग सब विद्वानोंमें प्रसिद्ध ही है। जैसे कि पच्चारिन 
विद्याके प्रकरणमें “ये चामी अरण्ये०' (तथा जो संन्याशी अयवा वानप्रस्थ वनमें श्रद्धायुक्त होकर सत्य- 
हिरण्यगभंकी उपासना करते हैं ) इसप्रकार अन्य विद्याका परिशोलन करनेवालोंसे लिए भी 
अचिरादि मागं सुनाया जाता है । ऐसा हो, परन्तु जिव विद्याओंमें कोई गति ( मागं ) नहीं कही 
जाती है उनमें तो यह अर्चिरादि गति स्थापित हो, जिनमें अन्य गति सुनाई जाती है उनमें दचिरादि 
गतिका आश्रयण क्यों होना चाहिए ? इसपर कहते हैं--यदि ये मागे अत्यन्त भिन्न हों तो ऐसा ही 
हो। परन्तु यह ठो ब्रह्मलोक प्राप्त करानेवाळा अनेक विशेषणोसे युक्त एक ही मागं है ओर वह कहीं 
पर किसी एक विशेषणसे उपलक्षित होता है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि सवंत्र एक देशका प्रत्यभिज्ञान 
होनेसे अन्योन्य विशेषण-विशेष्यमाव उपपन्न होता है। प्रकरणके भेद होनेपर मी विद्याके एक 
होनेपर अन्योन्य विशेषणके उपसंहारके समान मागं विशेषणोंका मी उपसंहार होता है । विद्याके भिन्न 
होनेपर भी तो गतिके एकदेशका प्रत्यमिञ्चान होनेसे और गन्तव्यका अभेद होनेसे गतिका अभेद 
ही है । क्योंकि “ते तेषु अह्मलोकेपु०' ( वे उस ब्रह्मलोकोमें दीर्घायु हिरण्यगभंके अनन्त संवत्सर 
पर्यन्त रहते हैं) 'तस्मिन्वसन्ति०' (उसमें ब्रह्माके अनेक कल्पोतक निवास करते हैं) “सा या ब्रह्मणो०' 
( वह जो हिरण्यगमंका सबंछोक जय है और जो व्याप्ति है उस जय ओर व्याप्ठिको प्राप्त करता है) 
“तद्य एबैतं०' ( वहाँ ऐसा होनेके कारण जो इस ब्रह्मलोकको ब्रह्मचयंसे-शास्त्र और आचार्यके उपदेश 


अनुसार प्राप्त होया है ) इसप्रकार उस श्रृतिमें वही ब्रह्मलोक प्राप्तिहप एक फल दिखाया जाता है । 


सत्यानन्दी दीपिका 
दृष्टान्त संगतिसे पुवपक्ष होनेपर इस अधिकरणका धारम्म किया जाता है । इस अधिकरणमें विचार 
का विषय मागे है । 
% 'अयैतैरेव ररिमनिः' अवधारणात्मक यह “एव’ शब्द रातमें स्पष्टडपसे किरणोंकी प्रतीति 
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दोपः, रद्मिप्रासिपरत्चाद्स्य। न ह्येक एव शब्दो रइमींश्च प्रापयितुमर्हत्यचिर 
व्यावर्तयितुम्‌ । तस्माद्रदिमसंबन्ध एवायमवधार्यत इति द्रव्यम्‌ , स्य आख वप 
द्यपेक्षायामपि गन्तव्यान्तरापेक्षया क्षैप्रथार्थत्वाज्ञोपद्ध्यते-यथा निमिषमात्रेणात्रागस्यत 
इति । अपि च 'अयैतयोः पथोनं कतरेणचन' ( छा० ५१०८ ) इति मार्गहयश्रशनां कष्टं 
तृतीयं स्थानमाचक्षाणा पिठ्याणव्यतिरिक्तमेकमेच देवयानमचिरादिपर्वाणं पन्थानं 
प्रथयति । भूयांस्यचिरादिसतौ मार्गपर्वाण्यल्पीयांसि त्वन्यत्र। भूयसां चानुगुण्येना- 
ल्पीयखां नयनं न्याय्यमिति, अतोऽप्यचिरादिना तत्प्रथितेरित्युक्तम्‌ ॥ १॥ 
( २ चाय्यधिकरणम्‌। सू० २ ) 
वायुमव्दादविशेषविशेषास्पाम्‌ ॥ २॥ 

पदच्छेदू--वायुम्‌, अब्दात्‌, अविदोेषविरोपाभ्याम्‌ । 

सुत्नाथ--( अब्दात्‌ ) संवत्सरके अनन्तर आदित्यके पूवं ( वायुस्‌ ) वायुखोकको प्राप्त होते 
हैं, ( अविशेषविशेषाम्याम्‌ ) क्योंकि “स वायुलोकम्‌’ सामान्य और “यदा वे पुरुषो०' विशेष श्रुति है । 

& केन पुनः संनिवेशविशेषेण गतिविशेषणानामितरेतरविशेषणविशेष्यभाव इति! 

तदेतत्छुहद्भ्त्वाऽऽ चायो प्रथयति । 'स एतं देवयानं पन्थानमापद्यासिळोकमागच्डति स वायुः 
लोकं स॒ इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोकं स ब्रह्मलोकम्‌’ ( कौ० १।३ ) इति कोषीनकिनां देवयानः 
पन्थाः पठ्यते । तच्रार्चिरग्निलोकशब्दो तावदेकार्थो जवलनवचनत्वादिति नात्र संनिवेशः 
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जो यह कहा गया है कि अचिरादिके आश्रयण करनेपर 'एतैरेव' ( इन रस्मियोंसे हो ) यह अवघारण 


न होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि यह रिम प्राप्ति पक है। कारण कि एक ही “एव' शब्द रदिम 
प्राप्तिके लिए और अचिरादिकी व्यावृत्तिके लिए हो यह युक्त नहों है । इससे यह ररिमि सम्बन्ध ही 
अवधारित होता है, ऐसा जानना चाहिए । त्वरावचन तो अचिरादिकी अपेक्षामें भी अन्य गन्तव्यको 
छपेक्षासे शीघ्रता अ्थंके लिए होनेसे वाधित रहीं होता। 'जैसे निमिषमात्रमें यहाँ आ जाता है' 
और 'अयैतयो! पथोनं०' ( जब उपासना ओर इष्ट आदि कमं इन दोनोमेंवे एकका भी सेवन नहीं 
करता तब अचिरादि मागं ओर घूम मागं दोनोमेंसे किसी भी मागंयै नहीं जाता ) इन दो मारगोसै भ्रष्ट 
हुएके लिए कष्टप्रद तृतीय स्थान कहती हुई श्रुति पितृयाणसे पृथक्‌ अचिरादि पवंवाले एक ही देवयान 
मागको प्रसिद्ध करती है । अविरादि गतिमें बहुतसे मागं पवे हैं ओर अन्यत्र थोडेसे पवे हैं । बहुतोंके 
अनुरूपसे ही अल्पोंका ग्रहण न्याय है । इससे भी “अर्चिरादिना तत्मधितेः ऐसा कहा गया है ॥१॥ 
पुनः किस संनिवेद्य ( सम्बन्ध ) विशेषसे गति विशेषणोका अन्योन्य ( एक दूसरेका ) विशेषण 
विस्ञेण्यमाव है? आधाय सुहृद्‌ होकर इसका प्रतिपादन करते हैं । स एतं देवयानं०' (वह इस देवयान 
मागको प्राप्तकर अग्निलोकको जाता दै, अनन्तर वह वायुलोकर्मे, वह वरुणलोकमें, वह इन्द्रलोकमें, 
वह प्रजापतिळोकमें, वह ब्रह्मलोकमें जाता है) इस प्रकार कोषीतकी घाखावालोंकी उपनिपद्में 
देवयान मार्ग पठित है । उसमें अचि ओर अग्निलोक छब्द तो एकाथंक हैं, क्योंकि वे अग्निवाचक 
खत्यानन्दी दीपिका 
न होनेपर रातमें मृतोपासकका किरणोंके साथ झसम्बन्धकी शद्भासे निवृत्तिके लिए है। किसी भी 
समय मृतोपासकका किरणोंके साथ सम्बन्ध अवड्यंभावी है, इसको "एव? शब्द सूचित करता है ॥१ ॥ 
# अचिरादि एक ही मागं है, इस आधारपर विषेषण-विषेष्यमावक्रम “स पतं देवयान०' 
इस प्रकार पूर्वे-पूर्वे उत्तर-उत्तरका विशेषण ओर उत्तर-उत्तर विशेष्य समझना चाहिए । इस प्रकार 
अधिकरणका तात्पयं कहकर शब 'स एतं देवयानं ०' इत्यादिसे विषय कहुते हैं। इसमें अग्निके अनन्तर 


८४८ प्रक्लसूच-शाङ्ुरआावष्य [ आ० ७ पा० ३ 


क्रमः कचिदन्वेष्यः । वायुस्त्वर्चिरादौ वर्त्मनि न श्रुतः कतमस्मिन्‌ स्थाने निवेशयितव्य 
` इति। उच्यते-'तेऽचिषमेवामिमंभवन्स्यसिषोऽहरह् आपूयेमाणपक्षमापूर्येमाणपक्षाद्यान्षडुदडडेति 
मासांस्तान्‌ मासेभ्यः संवत्सरं संवस्सरादादित्यम? ( छा० ५।१०।१,२ ) इत्यत्र सँवत्लरात्पराञ्च- 
. मादित्याद्वाञ्चं वायुमभिसंभचन्ति। कस्मात्‌ ! अविशेषविदोषाभ्याम्‌। तथा दिस 
चायुलोकम्‌' ( कौ० १।३ ) इत्यत्राविशेषोपदिष्टस्य वायोः श्रुत्यन्तरेण विशेषोषदेशों श्यते 
“यदा चै पुरुषोऽस्माछोकासति स वायुमागच्छति तस्मै स तत्र विजिहीते यथा रथचक्रस्य रवं तेन स 
ऊध्वेमाक्रमते स भादित्यसागच्छति' ( बृह० ५१०३ ) इति । पतस्सादादित्याद्वायोः पूवेस्व- 
द्नाडिरोषादव्दादित्ययोरन्तराले वायुर्निवेशथितव्यः। ॐ कस्मात्णुनरग्नेः परत्वद्श- 
नाद्विरेषादचिपोऽनन्तरं वायुने निवेश्यते ? नेषोऽस्ति विशेष इति चदामः । ननूदाह्ृता 
श्रतिः-'स एतं देवयानं पन्थानमापद्याझिळोक्मागच्छति स वायुलोकं स वरुणकोकस्‌' (कोषी० १1३) 
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इति, उच्यते-केवलो5ज्ञ पाठः पौर्वापयंणावस्थितो नाज क्रमवचनः कश्चिच्छब्दो5स्ति । 


पदार्थोपदर्शनमाज् छात्र क्रियते-एतमेतं चागच्छतीति। इतर पुनर्वायुप्रचेन रथचक्र- 


हैं, इसलिए इसमें कहींपर संनिवेश क्रम अन्वेषणीय नहीं है । परन्तु वायु अचिरादि मागंमें श्रुत नहीं 
हे इससे उसका किसी स्थानमें निवेश होना चाहिए ? कहते हैं-'तेऽचिंषम०' (वे प्रायणके अनन्तर अचि- 
अचि अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं, अचिसे अह-दिनको, अह-दिनसे शुक्लपक्षको, शुक्छपक्षसे जिन 
छः मासोंमें सूयं उत्तर जाता है उन छः मासोंको, मासोंसे संवत्सरको, संवत्सरे आदित्यो प्राप्त होते 
हैं) इसमें संवत्सरके अनन्तर और आदित्यसे पूवं वायुको प्राप्त होते हैं, किससे ? इससे कि सामान्य और 
विशेष श्रुति है । जैसे कि स वायुलोकम्‌? (वह वायुलोकको प्राप्त होता दै) इस श्रृतिमें अविशेष हूपसे 
उपदिष्ट वायुका यदा बै०” (जिस समय यह उपासक इस शरीररूपी लोकसे प्रायण कर जाता है उप 
समय वह वायुको प्राप्त होता है । वहाँ बह वायु उसके लिए छिद्र युक्त हो जाता है--मागं दे देता 
है, जैसा कि रथके पहिएका छिद्र होता है । उसके द्वारा वह ऊध्वं होकर चढ़ता है । वह सुयंलोकमें 
पहुँच जाता है) इस प्रकार इस अन्य श्रृतिद्वारा विरोषरूपसे उपदेश देखा जाता है, इस आदित्यसे 
वायुका पूवं दशंन है इस विशेषसे संवत्सर ओर आदित्यके वीचमें वायुका निवेश करना चाहिए । 
परन्नु अग्निके अनन्तर वायुका दशंन है, इस विशेषसे अचिके अनन्तर वायुका निवेश क्यों नहीं किया 
जाता है ? यह विशेष नहीं है, ऐसा हम कहते हैं। परन्तु 'स एतं देचयानस'० ( इस देवयान मागको 
प्राप्त कर वह अग्निलोकको प्राप्त होता है, वह वायुलोकको, वह वरुणलो$को प्राप्त होता है) यह श्रुति 
उदाहृत है ? कहते हुँ-इसमें पोर्वापयंसे केवल पाठ ही अवस्थित है किन्तु यहाँ क्रमवाची कोई शब्द नहीं है। 
वह इस इस स्थानको जाता है” इसप्रकार यहाँपर केवळ पदाथंका उपदर्शन मात्र किया जाता है । 
सत्यानन्दी-दीपिका । 
पठित वायु विषय है । क्या इस वायुका पाठ अचिरूप अग्निक्रे अनन्तर है अथवा संवत्सरके ? यह 
संशय इसलिए होता है कि 'अग्निकोकमागच्छति स वायुळोकम्‌' इस पाठक्रमसे तो अग्निके अनन्तर 
वायुका पाठ है ओर “यदा चै पुरुषो०' इस विशेष श्रृतिमें आदित्यके पहले पाठ है, और 'ते$चिषस्‌ ०' 
३ श्रतिमें हाम पक पूर्व पाठ है ओर वायुका पाठ ही नहीं है । तब वायुका कहाँ निवेश 
ता चाहिए ? ।सद्धान्ती-पाठफ़रम श्रृतिसे दुबे : 'यदा चे १ यु 

संवत्सर ओर आदित्यके बीचमे निवेश शा नल हि 

» पाठक्रमके आघारपर पूवंपक्षो कहते हैं---'स एतं देवयानस” इस कौषीतकी श्रतिमें अग्नि 
के अनन्तर वायुका पाठ है । तो 'तेऽचिषस्‌' इस छान्दोग्य श्रुतिमें भो अचिके अनन्तर वायका संनि- 
वेश होना चाहिए ? सिद्धान्ती--'स पृतं देचयानं' यह अग्निके पश्चात्‌ वायुका पाठ विशेष नहीं है 
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56 न होनेसे उसका पाठ बदृष्टयंक है । 
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मानेण च्छिद्रेणोध्वसाक्रम्पादित्यमागच्छतीत्यवगम्यते क्रम; । तस्मात्सक्त म--अविशेष- 
विशेषाभ्यामिति । वाजसनेयिनस्तु 'मासेभ्यो देवलोकं देवलोकादादित्यम्‌' ( बृह० ६।२। ५) 
इति समामनन्ति । तत्रादित्यानन्तर्याय देवलोकाद्वायुमभिसंभवेयुः । 'वायुमव्दात' इति 
व बोर । छान्दोग्यवाजसनेयकयोस्त्वेकत्र देवलोको न विद्यते, परत्र 
त्सरः यप्रत्ययादुभावप्यु तव्य र चत्सरः 
उ Me MS ग्रथयितव्यौ। तत्रापि माससंवन्धात्संवत्सरः 
(३ तडिदधिकरणम्‌। सू ३ ) 
तडितोऽधि वरुणः संबन्धात्‌ ॥ ३॥ 

पद्च्छेदू---ठडित:, अधि, वरुणः, सम्बन्धात्‌ । 
क्योंकि hes ह (बचि) आर (चसा) स 
# 'आदित्या्चन्द्रमसं चन्द्रमसो विद्युतम' (छा० ४।१५।५) इत्यस्या विद्युत उपरिष्टात्स 
चरुणलोकमित्ययं वरुणः संबध्यते । अस्ति हि संबन्धो विद्युद्वरणयोंः। 'यदा हि विश्ञाला 
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झ्य श्रृतिमें वायुके दिए हुए रथचक्र जैसे छिद्रसे ऊध्वं जाकर आदित्यको पहुंचता दै, ऐसा क्रम 


अवगत होता है। इसलिए ‘अविशेष भौर विदोषणे' यह ठीक कहा गया है | वाजसनेयी तो “मासेभ्यो०' 
( मासोंसे देवलोक और देवलोकसे आदित्यको जाता है ) ऐसा कहते हैं । उसमें थादित्यके आनन्तयंके 
लिए देवलोकसे वायुको प्राप्त होने चाहिए । “वायुमब्दात्‌०' ( संवत्सरसे वायुको प्राप्त होता दै ) 
यह सूत्रपाठ छान्दोग्य श्रुतिकी अपेक्षासे कहा गया है । छान्दोग्य और वाजसनेयकने तो एकमें देवलोक 
नहीं है और अन्यमें संवत्सर नहीं है । उसमें दोनों श्रृतियोंके प्रत्यय होनेसे दोनोंका दोनों स्थलोंमें 
संनिवेश्य होना चाहिए । उसमें मी मासके साथ सम्बन्ध होनेसे संवत्सरक्रा पूवं और देवलोका 
परुचात्‌ संनिवेश है । ऐसा विवेक करना बाहिए ॥ २॥ 

'आदिस्याचन्द्र मसं ०! ( आदित्यसे चन्द्रमाको और चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता है ) इस 
प्रकार इस विद्युतुसे उपर वह वरुणलोकको जाता है, ऐसा इस वरुणका सम्बन्ध है। विद्य॒त्‌ और 
चरुणका सम्बन्ध है । जब तीव्र गजंना निर्घोष करती हुई विशाल विद्युत्‌ मेघोंके उदरमें नृत्य करती है 

सस्यानन्दी-दीपिका 

केवल क्रमशः पाठमात्र है, क्योंकि इस श्रुतिमें क्रम चाची कोई शब्द नहीं है। और “तेन स ऊध्वं- 
साक्रसते' (वायुके दिए हुए रथचक्रे समान छिद्रसे वे उपासक उध्वं जाकर आदित्यको प्राप्त होते हैं) 
इस काण्व श्रुतिमें विशेषशब्द द्वारा क्रमका निश्‍चय होनेसे पाठक्रम बाधित है। और 'मासेम्यो 
देवळोकम इस वृहदारण्यक श्रुतिमें मासोके अनन्तर देवलोका पाठ युक्त नहीं है, क्योंकि मास 
और देवलोकका कोई सम्बन्ध नहीं है। इसलिए छान्दोग्य श्रुतिके अनुसार मासोंके अनन्तर मासोके 
अवयवी संदत्सरका पाठ युक्त दै । इससे “संवत्सरे देवलोक, देवलोकसे वायुलोक ओर वायुलोकसे 
मादित्यलोक' इसप्रकार दोनों श्रू तियोमे क्रम निष्पन्न होता है । इसलिए देवलोक और आदिरयके 
मध्यमें वायुका निवेश युक्त है । 'वायुमब्दाद्‌' यह सूत्र छान्दोग्य श्र्‌ठिकी अपेक्षासे है । वृहृदारण्यक 
श्र तिके अनुधार तो वदेवळोकाद्वायुम' ऐसा सूत्र होना चाहिए । किन्तु दोनों श्र्‌ तियोंमें वायुका स्थान 
देवलोक और आदित्यके बोचमें है॥ २ ॥ 

ऋ 'स वायुक्षोक॑ं स वरुणलोकम, इस कौषीतकी श्र तिस्थ पाठक़मसे वायुलोकके अनत्तर 
वरुणलोकका संनिवेश होना चाहिए । पूवेपक्षी--वरुणका किसी विशेष श्रूतिह्वारा निर्धारित स्या 
सिद्धास्ती--'स वायुलोकं स वरुणलोकस, इत्यादि श्रू तिसे पाठन 
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विद्यतस्तीव्रस्त नितनिर्घोषा जीमूतोदरेषु प्रनुत्यन्त्यथापः प्रपतन्ति । विद्योतते स्तनयति वर्षिष्यति वा! 
( छा० ७।१३।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌ । अपां चाघिपतिर्वरुण इति श्रुतिस्सृतिप्रसिद्धिः। 
बरुणादधीन्द्रप्रजापती, स्थानान्तराभावात्पाठसामर्थ्याच्च । र आगन्तुकत्वादपि वरुणा- 
दीनामन्त एव निवेशः, वैदोषिकस्थानाभावाद्विदुच्चान्त्याचिरादी वत्मंनि ॥३॥ 
(४ आतिवाहिकाधिकरण म्‌ । सू० ४-६ ) 
आतिवाहिकास्तन्लिङ्कात्‌ ॥ ४ ॥ 
--आतिवाहिकाः, तल्लिङ्गात्‌ । 

त आतिवाहिकाः ) वे अचिरादि ब्रह्मलोकमें ले जानेके लिए आतिवाहिक हैं। 
( तल्लिज्भात्‌ ) क्योंकि 'अमानवः स एतान्त्रह्न गमयति’ इसप्रकार उसका लिङ्ग है। 

# तेष्वेवार्चिरादिघु संशयः-किमेतानि मार्गचिन्हान्युत भोगभूमयोऽथवा नेतारो 
गन्तृणामिति / तत्र मार्गलक्षणभूता अचिरादय इति तावत्प्राप्तम्‌ , तत्स्वरूपत्वाडुपदेशास्य | 
यथा हि लोके कश्चिद्य्रामं नगर वा प्रतिष्टासमानो5लुशिष्यते-गच्छेतस्त्वममुं गिरि ततो 
न्यग्रोधं ततो नदीं ततो ग्रामं ततो नगरं वा प्राप्स्यसीत्येवमिहाप्यच्चिषोऽद्रह्न आपूर्यमाण- 
पक्षमिल्याद्याह । अथवा-मोगभूमय इति प्रातम्‌ । तथा हि-लोकइाब्देनाग्न्यादीनचुचष्नाति 
“अग्निळोकमागच्छति' (कौषी० १1३) इत्यादि । लोकशाब्दश्च प्राणिनां ओगायतनेघु आष्यते- 
'सनुष्यछोकः पितृळोको देवलोकः? (बृह० १।५।१६) इति च। तथा च ब्राह्मणम्‌--“भहोरात्रेषु 


तब जल गिरता है--'विद्योतते स्तनयति’ ( विद्युत्‌ चमकती है, मेघ गजंता है वृष्टि होगी ऐसा लोग 
कहते हैं ) यह ब्राह्मण-भ्‌ ति है। श्र ति ओर स्मृतिमें यह प्रसिद्ध है कि जलका अधिपति वरुण है । 
वरुणलोकके ऊपर इन्द्र और प्रजापति लोक हैं, क्योंकि उनके लिए अन्य स्थान नहीं है ओर पाठको 


सामथ्यं है । वरुण आदिका आगन्तुक होनेसे भी अन्तमें ही निवेश है । कारण कि विशेष स्थानके 
न होनेसे अचिरादि मागामें विद्युत्‌ अन्तिम स्थान है ॥ ३॥ 


इन अचिरादिमें संशय होता है कि क्या ये मागंचिह्व हैं वा मोगस्थान हैं अथवा ब्रह्मलोकको 
जानेवाछोंके नेता-ले जानेवाले हैं ? पूचपक्षी-एऐसा संशय होनेपर ये अचिरादि मागंके चिल्लख्प हैं, 
ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि उस मागंके स्वरूपको कहनेवाला उपदेश है । जँसे लोकमें ग्राम अथवा 
नगरको प्रस्थानकी इच्छा करनेवाले किसीको यह उपदेश किया जाता है कि तुम वहसि उस पवंठकी 
ओर जाओ, वहाँसे उस वटवृक्षकी ओर, वहाँसे नदीको, उससे आगे ग्राम अथवा नगरको प्राप्त 
हो जाओगे, वेसे यहाँ मी अचिसे अहको, अहसे आपुयंमाणपक्षको प्राप्त होता है, इत्यादि श्रृति 
कहती है । अथवा ये अचिरादि मोगस्थान हुँ, ऐसा प्रप्त होता है, क्योंकि 'अग्निलोकमा०' ( अग्नि- 
लोकको आ जाता है) इत्यादि श्र ति छोकशब्दके साथ अग्नि आदिका सम्बन्ध करतो है । 'मनुष्यलोकः०' 
( मनुष्यलोक, पितृलोक, देवलोक ) इसप्रकार लोकशब्द प्राणियोंके भोगस्थानोंमें कहा जाता है। 
थोर इसीप्रकार 'अहोरात्रेषु ( उन अह ओर राभिलोकोंमें वे कर्मी और उपासक भोगका थनुभव 
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क्रम तो है, किन्तु उसका किसी विशेष श्र तिसे स्थान निश्चित नहीं है, इसलिए आगन्तुक वरुण, इन्द्र 
शोर प्रजापति लोकोंका विद्युतके अनन्तर ही अचिरादि मार्गमें स्थान युक्त है। इससे आदित्यसे चन्द्र- 
लोक, चग्द्रसे विद्यत्‌, विद्युत्‌से वरुण, वरुणसे इन्द्रलोक, इन्द्र लोकसे प्रजापतिलोकको जाता है ॥३॥ 
७ उपासक उस्क्रान्तिके अनन्तर रदिमद्वार। अचिको प्राप्त होता है, अचित्ते अह, शुक्लपक्ष, 
बड्मास, उत्तरायण, संवत्सर, देवलोक, वायुलोक, आदित्यलोक, चन्द्रलोक, विद्युतुलोक, वरुणलोक, 
इन्द्रलोक, प्रजापतिलोक इस क्रमसे ब्रह्मुळोकको जाता है। इसप्रकार अचिरादि क्रमका निरूपण किया 
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ते लोकेपु सजन्ते' इत्यादि । तस्मान्नातिवाहिका अचिरादयः। अचेतनत्वादप्येतेषामातिवाहि- 
कत्वानुपपत्तिः । चेतना हि लोके राजनियुक्ताः पुरुषा दुगंयु मागंष्वतिवाह्यानतिवाइ- 
यन्तीति । एवं प्राप्ते बूमः-आतिवाहिका एवैते भवितुमर्हन्ति । कुतः ? तल्लिङ्गात्‌ । तथा 
हि 'चन्द्रससो विद्युत तत्पुरुषो$मानवः स एतान्त्रह्म गमयति' ( छा? ४१५५ ) इति सिद्धवद्वम- 
क दशयति 440 तद्विषयमेवोपक्षीणमिति चेत्‌-न, प्रापतमानवत्वनि वृत्तिपरत्वा- 
षणस्य। यद्यचिरादिषु पुरुषा गमयितारः प्राप्तास्ते च मा र तब्निवृत्त्यथ 
पुरुषविशेषणममानव इति ॥ ४ ॥ nes 2. येय 
नजु तलिङ्गमात्रमगमकम्‌ , न्यायाभावात्‌ । नेष दोषः- 
उभयव्यामोहात्तत्सिद्ठे! ॥ ५॥ 
पद्च्छेद्‌-उमयव्यामोहात्‌, तत्सिद्धेः । 
सजा उमयव्यामोहात्‌ ) मागं और गन्ता जड़ थोर अस्वतन्त्र होनेसे उपासकको ऊध्वे- 
गति नहीं हो सकती, इसलिए “स्वयं प्रयत्न शुन्य "इसर 
डी पो पका ) सी ख अन्य चेतनसे ले जाया जाता है? इस न्यायसे अनुगृहीत 
& ये तावद्चिरादिमागंगास्ते देदवियोगात्संपिणि्डितकरणग्रामा इत्यस्वतन्त्रा अचि- 
रादीनामप्यचेतनत्वादस्वातन्तर्यमित्यतो ऽचिराद्यभिमानिनश्चेतना देवताविशेषा अतिया- 
आयां नियुक्ता इति गम्यते। लोकेऽपि हि मत्तमूछितादयः संपिण्डितकरणाः परप्रयुक्त- 


करते हैं ) इत्यादि ब्राह्मणवचन है । इसलिए अचिरादि आतिवाहिक नहीं हैं, अचेतन होनेसे भी ये 


आतिवाहिक नहीं हो सकते, क्योंकि लोकमें राजासे नियुक्त चेतन ही दुग मार्गोमें जानेवालों को छे 
जाते हैं । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हुम कहते हैं-ये अचिरादि आतिवाहिक ही हो सकते हैं, 
किससे ? इससे कि उनका लिङ्ग है। जैसे कि “चन्द्रमसो विद्युत! ( वे उपासक थन्द्रलोकसे विद्युतको 
प्राप्त होते हैं, वहाँये वह अमानव पुरुष इन्हें सत्यलोकस्थ ब्रह्माको प्राप्त करा देता है ) यह श्रुति 
सिद्ध-सा गमयितृत्व दिखलाती है । यदि कहो कि वह वचन उसके विषयमें ही उपक्षोण होता है तो 
ऐसा नहीं, क्योंकि “अमानव' यह विशेषण प्राप्त हुए मानवत्वकी निवृत्तिके लिए है । अचिरादिमें 
जो ले जानेवाले पुरुष प्राप्त हैं यदि वे मानव हों तो उनकी निवृत्तिके लिए “जमानव' यह पुरुष 
विरोषण युक्त है ॥ ४॥ ` 

परन्तु वह रिङ्गमात्र उक्ताथंका बोधक नहीं है, क्योंकि न्याय महीं है ? यह दोष नहीं दै-- 

जो अचिरादि मागंमें जानेवाले हैं वे देहके वियोगसे एकीभूत करण समुदायवाले अस्वतन्त्र 
होते हैं और अचिरादि भी अचेतन होनेसे अस्वतन्त्र हँ, इसलिए अचिरादि अभिमानो चेतन देवता 
विद्येष अतियात्रामें नियुक्त हैं, ऐका ज्ञात होता है। छोकमें मी एकीभूत इन्द्रिय समुदायवाळे मत्त 
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गया है । अब उनके स्वरूपका निरूपण किया जाता है । चिह्न निर्देशके साम्य, छोकशब्द और नेतृत्व 
लिङ्गयै संशय होता है। पूर्वपक्षी-ये अचिरादि वृक्ष, नदो आदिके समान मागंके चिह्न अथवा 
मोगके स्थान हैं, क्योंकि दोनों प्रकार उपपन्न हो सकते है । अर्चिरादि जड हे । अतः आतिवाहिक 
नहीं हो सकते । सिद्धान्ती--अचिरादि अभिमानी देवताविशेष आतिवाहिक हैं ॥ ४ ॥ 

# यदि अविरादि मनेता और अचेतन हैं, और ब्रह्मलोक जानेवाले मी देहके न होनेसे इन्द्रिय 
व्यापार रहित हैं, तो मागं और गन्ता दोनोंके अज्ञाने ऊध्वंगति नहीं होगी । इसलिए “स्वयं प्रयल्न- 
शून्यश्चेतनान्तरेण नेयः’ स्वयं प्रयत्न शून्य पुरुष अन्य चेतनस ले जाया जाना युक्त दै' इस लोकिक 


न्यायके अनुग्रहसे अघिरादिमे नेतृत्व सिद्ध होता है । 
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वत्मांनो अवन्ति । अनवस्थितत्वादप्यचिरादीनां न मार्गलक्षणत्वोपपत्ति» नदि रात्रौ 
प्रेतस्याइः स्वरूपामिसंभव उपपद्यते नच प्रतिपालनमस्तीत्युक्त पुरस्तात्‌। शुचत्या तु 
देवतात्मना नायं दोपो भवति । अचिरादिशाब्दता चैपामर्चिराद्यभ्िमानादुपपद्यते। अचि- 


षोऽहः' (छा० ३।१५।५,५।१०।१) इत्यादिनिदेदास्त्वातिवाहिकत्वेऽपि न विरुध्यते-अचिषा ˆ 


हेतुनाऽहरभिसंभवति। अहा हेतुना आपूर्यंमाणपक्षमिति । तथा च लोके प्रसिद्धेष्व- 
व्यातिवादिकेप्वेबंजातोयक उपदेशो इस्यते । गच्छ त्वमितो बलवर्माणं ततो जयसिहं 
ततः कृष्णगु्तमिति। # अपि चोपक्रमे 'ेऽचिरमिसंसवन्ति’ (वृह० ६।२।१५) इति संबन्ध 
मात्रसुक्तम्‌, न संवन्धविशेषः कश्चित्‌। उपसंहारे तु 'स एतान्त्रह्म गययति' (छा० ४।१५।६) 
इति संबन्धविशेषों5तिवाह्मातिवाहकत्वलक्षण उक्तः । तेन ख पवोपक्रमेऽपीति निर्घा 
येते । संपिण्डितकरणत्वादेव च गन्तृणां म तत्रोपंभोगसंभवः । ळोकराव्दस्त्वचुपसुभ्षा- 
नेष्वपि गन्तूपु गमयितुं शक्यते, अन्येपां तळोकवालिनां ओगभूमित्वात्‌ । अतोऽग्निः 
स्वामिकं लोकं प्राप्तोग्निना5 तिवाह्मते, वायुस्वामिक प्राप्तो चायुनेति योजयितव्यम्‌ ।५। 
कथं पुनरातिवाहिकस्वपक्षे वरुणादिु तत्संभवः : विद्य॒तो हाचि वरुणाद्य उपक्षिप्तः 
चिद्य॒तस्त्वनन्तरमा ब्रह्म ्रा्ेरमानवस्यैव पुरुषस्य गमयितुत्वं श्रुतमिति । अत उत्तरं पठति- 
वैद्युतेनेव ततस्तच्छुते; ॥ ६॥ 
और मुच्छित आदि अन्यसे प्रयुक्त हुए मागंगामी होते हँ । अनर्वास्यत होनेसे भी अचिरादिमें मागं 
बिह्वःव उपपन्न नहों होता, क्योंकि राजिके मृतकमें दिन स्वरूपका संभव उपपन्न नहीं होता, उसी 
प्रकार रात्रिके मृतकमें दिनकी प्रतीक्षा नहीं होती, यह पहले कहा जा चुका है । देवताओके धुव होनेसे 
यह दोष नहीं होता । अविरादिके अमिमानसे इन देवताओंमें अचिरादि शब्द - उपपन्न होता है । 
'अर्चिषोऽहः' ( अथिसे अहको प्राप्त होता है ) इत्यादि निर्देश तो झचिरादिके आतिवाहिक होनेपर 
मी विरुद्ध नहीं होता । अचिरूप हेतु द्वारा अहको प्राप्त होते हैं, अह हेतुसे शुक्लपक्षको प्राप्त होते हैं । 
इसीप्रकार लोकमें प्रसिद्ध आतिवाहिकोंमें मो 'तु यहाँसे बलवर्माके पास जा, वहाँसे जयसिठ्के पास, 
हाँसे कृष्णगुप्ठके पास जा! इस प्रकारका उपदेश देखा जाता है। ओर 'ते$चिरमिसं भत्रन्ति? ( वे 
ज्योतिके अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं) इस उपक्रममें भी सम्वन्धमात्र कहा गया है कोई 
सम्वन्ध विशेष नहीं कहा गया है । और 'स पतान््रझ गमयति' इस उपसंहारमें तो अतित्राह्म ओर 


ह्यातिवाहकत्वरूप सम्बन्ध विशेष कहा गया है। इससे उपक्रममें भी वही सम्वन्ध विदोष निर्धारित . 
किया जाता है । एकीभूत हुए इन्द्रिय समग्रवाळे होनेसे जानेवाले उपासकोंका वहाँ उपभोग संभव नहीं . 


है। छोकशब्द तो उपसोग न करनेवाले गमन करने वालोंमें जाना जा सकता है, क्योंकि अन्य उस 
लोकवासियोंकी वह मोगभूमि है, इसलिए अग्निस्वामोवाले लोकमें प्राप्त हुएको अग्नि ले जाता है 1 
उसी प्रकार वायुस्वामी छोकमें प्राप्त हुएको वायु ले जाता है। ऐसो योजना करनो चाहिए ॥५॥ 

परन्तु आतिवाहिकत्व पक्षमें वरुण आदिमें आतिवाहिकत्व कैसे संमव होगा ? क्योंकि विद्य त्‌ 
लोकके ऊपर ही वरुण आदि कहे गये हैं ओर विद्युत्‌के अनन्तर ब्रह्मलोक प्राप्ति पर्यन्त अमानव 
पुरुष ही गमयिता सुना गया है ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपि का 

क 'स पुतान््र गमयति’ इस वाक्यश्ेषसे यह सिद्ध होता है कि अचिरादि आतिवाहिक चेतन 
देवता हैं, मार्गके चिह्न नहीं हैं, वे उपासकको ऊध्वे ले जाते हैं, वे अपने-अपने लोकें प्राप्त हुए 
उपासकको अपने-अपने लोकसे आगे-आगेके लछोकमें पहुंचाते हैं ॥ ५ ॥ 
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अघि० ५ सू० ६७८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ८५३ 
पदच्छेद--वेचुतेन, एव, ततः, तच्छ तेः । 

सूञ्रा्थे-( वंद्युतंनेव ) विद्युत्‌ लोकम स्थित हुए अमानव पुरुषसे ही ( तब: ) विद्यत्‌ प्राप्ति 
ऊपर नीयमान उपासक कायं ब्रह्मको प्राप्त करते हैं, ( तच्छ तेः ) क्योंकि उसके विषयमें 'अमानव: स 
एत्य ब्रह्मलोकं गमयति’ यह्‌ श्रुति है । 3 

ततो विद्युदमिसंअवनादूध्व विद्युदनन्तरवर्तिनेवामानवेन पुरुपेण वरुणलोका- 
दिष्वतिवाह्ममाना त्रह्मलोक गच्छन्तीत्यवगन्तव्यम्‌। तान्वेद्युतात्पुर्षो$मानवः स पुस्य 
ब्रह्मकोक॑ गमयति' इति तस्यैव गमयित्त्वभ्रुतेः। वरुणादयस्तु तस्येवाप्रतिबन्धकरणेन 
साहाय्याचुष्ठ।नेन वा केनचिदचुम्र[हका इत्यवगन्यव्यम्‌ । तस्मात्साधूक्तम--आतिवाहिका 
देवतात्मानो5चिराद्य इति ॥ ६॥ 

(५ कार्याधिकरणम्‌ । सू० ७-१४ ) 
काये बादरिरस्य गत्युपपत्तेः ॥ ७॥ 

पद्च्छेद्‌--कार्यम्‌, बादरिः, अस्य, गत्युपपत्तेः । 

सूत्रार्थ -( कायंम्‌ ) कायं ब्रह्मका ही “स एतान्त्रहा गमयति’ इस श्रुतिमें गन्तव्यरूपसे ग्रहण 
है, क्योंकि ( अस्य ) कायं ब्रह्ममें ( गत्युपपत्तेः ) गति उपपन्न होती है, ( बादरिः ) ऐसा बादरि 
आधचाय मानते है । 

'स एतान्त्रह्म गमयति' ( छा० ४।१५।५ ) इस्यत्र विचिकित्स्यते-कि कार्यमपरं अह 
गमयत्याहोस्वित्परमेवाविङृतं मुख्यं ब्रह्मेति। कुतः संशयः ? बह्मशब्दप्रयोगाद्‌गतिशुतेश्व। 
तत्र कारयमेव सगुणम परं ब्रह्मैनान्गमयत्यमानचः पुरुष इति बादरिराचाया मन्यते । कुतः? 
अस्य गत्युपपत्तेः-अस्य हि कायत्रह्मणो गन्तव्यत्वमुपपद्यते,प्रदेशवत्तात्‌। नतु परस्मिन्त्र- 
हाणि गन्तुत्वं गन्तव्यत्वं गतिर्वा ऽचकल्पते । सवंगतत्वातप्रत्यगात्मत्वाच्च गन्तुणाम्‌ ॥७॥ 

विशेषितत्वाच्च ॥ ८॥ 

पदच्छेदू--विशेषितत्वात्‌, च । 

सूतन्नाथ---ओर 'ब्रह्मलोकान्गमयति’ अन्य शुतिमें विशेषित होनेसे काय ब्रह्मविषयक ही गति 
अवगत होती है । 


RR RT 
वहाँसे विद्य॒त्छोकमें प्राप्त होनेके पश्चात्‌ विद्युतके अनन्तरवर्ती अमानव पुरुषे ही वरुणलोक 


आदि अतिवाह्ममान ब्रह्मलोकको प्राप्त होते हैं, ऐसा समझना चाहिए, क्योंकि 'तान्बैद्युतास्पुरुषो ०! 
( विद्युतुछोकमें पहुँचे हुए उन उपासक लोगोंको वह अमानव पुरुष आकर विद्युत्‌ लोकसे ब्रह्मलोकमें 
ले जाता है ) यह उस अमानव पुरुषकी गमयितृत्व श्रुति है। वरुण धादि तो उसके अप्रतिबन्ध- 
करणये अथवा किसी सहायताके अनुष्ठानसे अनुग्राहक होते हैं, ऐसा समझना चाहिए । इसलिए यहद 
ठीक कहा गया है कि अचिरादि आतिवाहिक देवतात्मा हैं ॥ ६ ॥ 

व एनान्त्रह्म गमयति' ( वह अमानव पुरुष इन उपासकोंको ब्रह्मके पास पहुँचता है) यहाँ 
सन्देह होता है कि क्या कायं अपर ब्रह्मके पास पहुंचता है अथवा विकृत मुख्य परब्रह्मके पास खे 
जाता दै ? संशय किससे होता है ? इससे किं ब्रह्म शब्दका प्रयोग और गति भ्रति है । संशय होनेपर 
अमानव पुरुष इन उपासकोंको कायं सगुण अपरब्रह्मके प्रति ही ले जाता है, ऐसा बादरि याचाय 
मानते हैं । किससे ? इससे कि उसमें गति उपपन्न होती है । इस कायं ब्रह्ममें गन्तव्यत्व उपपन्न होता 
है, क्योंकि परिच्छिन्न दै । परन्तु परब्रह्ममें गत्तृत्व, गन्तव्य अथवा गति नहीं हो सकती, करण कि 
वह सवगत है और गन्ताओंका प्रत्यक्‌ आत्मा है॥७॥ 


८५४ प्रहसू-शाङ्रभाच्य [ अ० ४ पा० है 


छ 'ब्रहाछोकान्गसयति ते तेपु त्रह्मकोकेपु पराः परावतो वसन्ति' (बृह० ६।२।१५) इति च 
्त्यन्तरे विशेषितत्वात्कायंत्रह्मविषयेव गतिरिति गम्यते । नहि बहुवचनेन विशेषण 
परस्मिन्त्रह्मण्यवकल्पते । कार्य त्ववस्थामेदोपपत्तेः संभवति वहुवचनम्‌ । छोकश्रुतिरपि 
दिकारगोचरायामेब संनिवेशविशिष्टायां भोगभूमावा्जली--गौणी त्वन्यत्र 'महोच लोक 
एष सन्रार्‌' इत्यादिषु । अधिरणाधिकतंव्यनिद्‌शोऽपि परस्मिन्त्रह्मण्यनाऽजलः स्यात्‌। 
तस्मात्कार्यविषयमेचेदं नयनम्‌ ॥ ८ ॥ 

नलु कार्यविषयेऽपि प्रह्मशब्दो नोपपद्यते, समन्वये हि समस्तस्य जगतो जन्मादिः 
कारणं ब्रह्मेति स्थापितमिति । अत्रोच्यते 

सामीप्यात्तु तदयपदेश! ॥ ९॥ 

पद्च्छेद-सामीप्यात्‌, तु, तद्व्यपदेशः । 

"सूचाथे- ( सामीप्यात्‌ ) कायंब्रह्म कारणन्नह्मकी संनिधिमें है, अतः ( तद्वधपदेशः ) कायं- 
ब्रह्ममें मी कारण-ब्रह्मुका शब्द प्रयोग होता है । ( तु ) चब्द शङ्का निवृत्त्यथ है । 

& तुशब्द आदाङ्काव्यावृत्यथः। परत्रह्मसामीप्याद्परस्प ब्रह्मणस्तस्मिन्नपि ब्रह्म- 
शब्दप्रयोगो न विरुध्यते। परमेव हि ब्रह्म विशुद्धोपाधिसंबन्धं कचित्केञ्चिद्विकारघमेमं- 
नोमयत्वादिभिरुपासनायोपदिइयमानमपरमिति स्थितिः ॥ ९ ॥ 

नजु कायंप्राप्तावनाबृत्तिश्रवणं न घटते । नहि परस्माद्घ्रहमणोऽन्य्ञ कञचिन्नित्यतां 
संभावयन्ति । दर्शायति च देवयानेन पथा प्रस्थितानामनावृत्तिम्‌ “एतेन प्रतिपद्यमाना इमं 

'ब्रह्मळोकान्‌०? ( एक अमानव पुरुष आकर इन्हें ब्रह्मलोकोंमें ले जाता है वे उन ब्रह्मळोकों 
में हिरण्यग॒भंकी परमायु तक अनन्त संवत्सरों तक निवास करते हैं ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें विशेषित 
होनेसे कायं ब्रह्मविषयक ही यति है, ऐसा ज्ञात होता है । क्योंकि परब्रह्ममें वहुवचनपे विशेषण 
उपपन्न नहीं होता । कायं ब्रह्ममें तो अवस्थाभेदकी उपपत्ति होनेसे बहुवचन संभव है। लोकश्र्‌ति भी 
( लोकोंका श्रवण सी ) विकार विषयक संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशिष्ट मोगभूमिमें ही मुख्य है और 
अन्यत्र 'बह्मव कोक एष सम्राट ( हे सम्राट्‌ ! यह ब्रह्म ही लोक है) इत्यादिमें तो गौणी है। 
शधिकरण ओर अधिकतंव्य निर्देश भी परब्रह्ममें मुख्य नहीं होगा । इसलिए यह उपासकका नयन 
कायंत्रह्मविषयक ही है ॥ ८ ॥ 

परन्तु कायंत्रह्मविषयक भी ब्रह्मशब्द उपपन्न नहीं होता, क्योंकि समन्वय अधिकरणमें समस्त 
जगतुके जन्म आदिका कारण ब्रह्म ही है:- ऐसा प्रतिपादित किया गया है ? इसपर कहते हँ-- 

“ठु शब्द शद्धाकी व्यावृत्तिके लिए है । अपरब्रह्मको परब्रह्मके समीप होनेसे उसमें भी ब्रह्म 
शब्दका प्रयोग विरुद्ध नहीं है, क्योंकि विशुद्धधपाधि विशिष्ट परब्रह्म ही कहोंपर किन्ही मनोमयत्व 
आदि विकार धर्मोसे उपासनाके लिए उपदिष्ट हुआ अपरत्रह्म होता है, ऐसी स्थिति है ॥ ९ ॥ 

परन्तु उपासकको कायंत्रह्मकी प्राप्ति होनेपर अनावृत्ति भूति नहीँ घटती, क्योंकि परब्रह्म 

® कायं ब्रह्म गन्तव्य है, अब इसमें सि 

१ ह ' यह दूसरा । 'त्रह्मलोकेपु' 
इस श्र्‌ तिमें बहुवचन, छोकशब्द और ब्याधाराथंक सप्तमी मति ल क पळ 
सिद्ध होता है, क्योंकि उपाधिसे कायंत्रह्ममें बहुवचन आदि उपपन्न होते हैं ॥ ८ ॥ 
* यद्यपि ब्रह्म शब्द कायंत्रह्ममें मुख्य-वृत्तिसे अनुपपन्न है, तो भी उसमें उपासनाके लिए गोणी वृत्तिसे 
ब्रह्मणब्दका प्रयोग हो सकता है, क्योंकि परब्रह्म ही विशुद्ध उपाधि विशिष्ट होकर कायं ब्रह्म है ॥९॥ 
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मानवमाबतं नावतंन्ते' ( छा० ४।१५।५ ) इति, तेषामिह न पुनरावृत्तिरस्ति 'तयोध्वमायन्नस- 
तस्वमेति' ( छा० ८।६।६, क० ६।१६ ) इति चेत्‌। अत्र बुम द 


कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातः परममिधानात्‌ ॥१०॥ 

पदच्छेद कार्यात्यये, तदध्यक्षेण, सह, अतः, परम्‌, अभिधानात्‌ । 

सूचाथ--( कार्यात्यये ) कायं ब्रह्मलोका विनाश होनेपर उस लोकमें उत्पन्न आत्मसाक्षा- 
त्कारवाले तत्त्वज्ञानी ( तदष्यक्षेण सह ) उस छोकके अध्यक्ष-हिरण्यगमंके साथ ( अता ) कायंत्रह्मसे 
( परम्‌ ) परब्रह्मको प्राप्त होते हैं, ( अभिधानात्‌ ) क्योंकि ऐसा श्रुतिमें अभिधान है। | 

ध कार्यत्रह्मलोकप्रल्यप्रत्युपस्थाने सति तत्रेवोत्पन्नसम्यग्द्शंनाः सन्तस्तदध्यक्षेण 
हिरण्यगभण सहातः पर परिछद्धं विष्णोः परमं पदं प्रतिपद्यन्त इति | इत्थं क्रममुक्तिर- 
नावृत्त्या दिश्रू त्यभिधाने भ्यो ५ भ्युपगन्तव्या । न ह्ाञ्जसैव गतिपूर्विका षरप्राप्तिः संभ- 
वतीत्युपपादितम्‌ ॥ १० ॥ 
स्मृतेश्च ॥११॥ 


पद्च्छेद--स्मृतेः, च । 

सूचा्थ--ओर 'ब्रह्मणा सह” इस स्मृतिस भी कायं ब्रह्म विषयक गति सुनी जाती है। 

स्सृतिरप्येतमर्थमनुजानाति--'त्रह्मणा सह ते सव संप्राप्ते प्रतिसंचरे। परस्यान्ते इता- 
त्मानः प्रविशन्ति परं पद॒म्‌' इति । तस्मात्कायंत्रह्मविषया गतिः भूयत इति सिद्धान्त: ॥१९॥ 

कं पुनः पूवंपक्षमाशङ्कयायं सिद्धान्तः प्रतिष्ठापितः ? “काय बादरि (ब्रह्मसूत्र ४३।७) 
इत्यादिनेति । इदानीं सञजैरेवोपद्च्यते_ 

परं जैमिनिमुख्यत्वात्‌ ॥१२॥ 
पदच्छेदू--परम्‌, जैमिनि, मुख्यत्वात्‌ । 
अन्यत्र कहीँ मी नित्यताकी संभावना नहीं है । “पतेन प्रतिपद्यमाना०” ( इस देवपथसे जानेवाले इस 
मानव आवतंमें नहों लोटते ) यह भति देवयान मागंसे प्रस्थान किये हुएके किए अनावृत्ति दिख- 
लाती है । उनकी इस संसारमें पुनरावृत्ति नहीं होती, क्योंकि 'तयोध्वमावज्ञस्रतत्वमेति' ऐसी श्रुति 
है । ऐसा यदि कहो तो इसपर हम कहते हैं--- 

काये ब्रह्मलोकका प्रलय उपस्थित होनेपर वहांपर जिनको सम्यग्दशंन उत्पन्न हुआ है ऐसे 
उत्पन्न हुए सम्यग्दशंनवाले तस्वदर्शीलोग उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यगमके साथ इससे पर परिशुद्ध 
विष्णुके परमपदको प्राप्त होते हैं। इसप्रकार क्रम मुक्ति अनावृत्ति आदि भूति द्यमिषानों-वचनोंसे 
स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि परब्रह्मकी प्राप्ति गति पूवक मुख्य नहीं हो सकती, ऐसा हमने 
“उपपत्ति? पदसे उपपादन किया है ॥ १०॥ 

'्रह्मणा सह०! ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर पर-हिरण्यगमं (समष्टि रिङ्ग शरीररूप विकार ) 
का अन्त होनेपर ब्रह्मलोकवासी वे सब तत्वदर्शी ब्रह्माके साथ परब्रह्मको प्रविष-प्राप्त होते हैं) यहद स्मृति ' 
भी इस अर्थका अनुमोदन करती है । इसलिए कायं ब्रह्मविषयक गति श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त है ॥११॥ 

परन्तु पुनः किस पुवंपक्षक्ती | कर कार्य बादरिः’ इस्पादिसे यह सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया दै ? अब वह सूत्रे ही दिखलाया जाता है-- 

सत्यानन्दी 


-दीपिका 
% उत्क्रान्तिके अनन्तर अचिरादि रति पूर्वक परब्रह्मकी प्राप्ति नहों हो सकती । अतः छान्दोग्य 
आदिमें अनावृत्ति आदिका कथन क्रममुक्तिको लेकर है, इसलिए कोई बिरोध नहीं है ॥ १० ॥ 
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सत्रार्थ--( जैमिनिः ) जैमिनि आचायंका मत है कि ( परम्‌ ) गतिका विषय परब्रह्म है, 
( मुख्यत्वात्‌ ) क्योंकि परब्रह्म ही ब्रह्मशब्दका मुख्य आलम्बन है । 

जैमिनिस्त्वाचार्यः 'स एनान्त्रह्म गमयति’ (छा० ४।१५।५) इत्यन्न परमेव ब्रह्म प्रापय- 
तीति मन्यते । कुतः ? सुख्यत्वात्‌। परं हि ब्रह्म त्रह्म शब्दस्य सुख्यमालस्वनं गोणमपरम्‌, 
मुख्यगौणयोश्र सुख्ये संप्रत्ययो भवति ॥ १२ ॥ 


दर्शनाच ॥१२॥ 
पद्च्छेद्‌- दर्शनात्‌, च । 
सुच्राथ--ओर 'ठयोष्वंमायन्नमृतत्वमेति' इत्यादि श्रुति भी गतिपुर्क अमृतत्व दिखलाती है । 
'तयोध्वेमायन्नसतस्वमेति' ( छा० ८।६।६, क० ६।१५ ) इति च गतिपूर्वकमसृतत्व दशा- 
यति । असृतत्वं च परस्मिन्त्रह्मण्यु पपद्यते न कार्य, विनारित्वात्कार्यस्य । अथ यत्रान्यत्प- 
इयति तद॒ल्पं तन्मत्येम' (छा० ७।२।४।१) इति प्रवचनात्‌ परविषयैव चैषा गतिः कठवलीयु- 
पठथते। नहि तत्र विद्यान्तरप्रक्रमो5रित, 'अन्यन्न धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' (कठ० २1१५) इति 
परस्यैव त्रह्मणः प्रक्रान्तत्वात्‌ ॥ १३ ॥ 
न च कार्य प्रतिपच्यभिसंथिः ॥१४॥ 

पदच्छेदू--न, ज, कार्ये, प्रतिपत्त्यभिसन्धि। । 

सूत्रार्थ-( प्रतिपत्यमिसन्धि: ) “प्रजापतेः समां वेइम प्रपद्चे' यह गृह्‌ प्राप्विर्प सङ्चुल्प (च) 
भी ( न कार्ये ) कायं ब्रह्मविषयक नहीं है, क्योंकि 'ते यदन्तरा' इससे कायं ब्रह्मसे भिन्न परग्रह्म ही 
प्रकृत है। यह शङ्का युक्त नहीं है, क्योंकि वाक्य और श्रुति प्रमाणसे दुबंल प्रकरण वाघित है, थत? 
गृहप्राप्तिख्प सङ्कल्प कायंत्रह्म विषयक है, इसलिए कायं ब्रह्म ही गन्तव्य है । 

अपि च 'प्रजापतेः समां वेइम प्रपच्चे' ( छा० ८।१४।१ ) इति नायं कार्यविषयः 


प्रतिपत््यमिसंधिः, 'नामरूपयोर्निवंहिता ते यदन्तरा तद्धर्म’ (छा० ८।१४।१) इति कार्यविल- 


जेमिनि आचायं तो 'स एनान्ब्रह्म गमयति' यहाँ परब्रह्मको ही प्राप्त कराता है, ऐसा मानते 
हैं। किससे ? इससे कि वह मुख्य है । परब्रह्म हो ब्रह्मशब्दका मुख्य झालम्वन है और अपर गौण 
है। मुख्य ओर गौणमें मुख्यमें संप्रत्यय होता है ॥ १२ ॥ 

“तयोध्वेमायज्नस्रतत्वमेति' ( हृदय देशसे निकली हुई उस मुख्य सुषुम्ना नाड़ीसे ऊच्बं जाकर 
अमृतमावको प्राप्त होता है ) यह श्रुति गतिपूवंक अमृतत्व दिखलाती है, और अमृतत्व परब्रह्ममें 


उपपन्न होता है कायं ब्रह्ममें नहीं, क्योंकि कायं ब्रह्म विनाशी है। 'अथ यत्नान्यत्‌०” ( अब जिस | 


शविद्यावस्थामें अन्यको देखता है वह अल्प है वह मत्यं है) इस प्रवचनसे परविषयक ही यह गति 
कठवल्ळीमें पठित है । उसमें अन्य अपर-विद्याका प्रक्रम-प्रकरण नहीं है, क्योंकि “अन्यन्न धर्माद०' 
( घमँसे भिन्न ओर अधमंसे भिन्न है ) इस प्रकार परब्रह्मका ही उपक्रम किया गया है ॥ १३ ॥ 

ओर “प्रजापतेः समां वेइम प्रपद्ये' ( मैं प्रजापतिके समागृहमें जाऊं ) यह प्राप्तिका सद्भूल्प 
कायंब्रह्म विषयक नहीं है । क्योंकि 'नामरूपयोर्निवंहिता०' (वह आकाश नामवे प्रसिद्ध आत्मा अपनेमें 


स्थित जगद्वीजभुत नाम झौर रूपको अभिव्यक्त करनेवाला है, वे जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्म है ) इस. 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ “प्रजापतेः समा वेइम प्रपद्ये' इससे वेदम प्राप्तिका संकल्प परब्रह्म विषयक कहा गया है, 
यहु ठीक नहीं है, क्योंकि प्रजापति, समा और वेदम इन तीन शब्दात्मक श्रतियोसे और उनके 


संघातात्मक वाक्यसे प्रकरण वाधित है। कारण कि वे सवगत ब्रह्ममें संगत नहीं होते । श्रुति ओर . 


wa पव 
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क्षणस्य परस्यैव ब्रह्मणः प्रकृतत्वात्‌, यशोऽहं भवामि ग्राह्मणानाम' (छा० 

सर्वात्मत्वेनोपक्रमणात्‌, “न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नसि मह ह बार प रि क 
परस्येच ब्रह्मणो यशोनामत्वप्रसिद्धेः । सा चेयं वेइमप्रतिपत्तिगतिपूर्विका द्वादंविद्यायामु- 
दिता-तद॒पराजिता पूबह्मण प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌' (छा० ८५३) इत्यत्र | पदेरपि च गत्य- 
थत्वान्मार्गपिक्षाऽवसीयते । तस्मात्परत्रविषया गतिश्रुतय इति पक्षान्तरम्‌ । तावेतौ 
दौ पक्षावाचायंण सूत्रितो गत्युपपत्त्यादिभिरेको मुख्यत्वादिभिरपरः । तत्र गत्युपपत्त्या- 
दयः प्रभवन्ति मुख्यत्वादीनाभासयितुं, नतु मुख्यत्वादयो गत्युपपरयादीनित्याद्य एच 
सिद्धान्तो व्याख्यातो द्वितीयस्तु पूर्वपक्षः। न ह्यसत्यपि संभवे मल्यस्यैवार्थ स्य ग्रहणमिति 
कश्चिदाश्ञापयिता विद्यते | परविद्याप्रकरणेऽपि च तरसतुत्यर्थं विद्यान्तराक्रयगत्यनुकीतं- 
नसुपपद्यते-विप्वङ्ङन्या उत्क्रमणे अवन्ति' (छा० ८।६।६) इतिचत्‌। प्रजापतेः सभां वेइम 
प्रपचे' (छा० ८।१४।१) इति तु पूर्ववाक्यविच्छेदेन कार्ये ऽपि प्रतिपत्त्याभिसंघिने विरुध्यते । 
सशुणेऽपि च ब्रह्मणि “सर्वात्मत्वसंकीतंनं 'सचंकर्मा सर्वकामः इत्यादिवदचकल्पते। तस्मा- 
द्परविषया एव गतिश्रुतयः। केचित्पुनः-पूर्वाणि पूर्वपक्षसूत्राणि भवन्त्युत्तराणि सिद्धान्तः 
सून्राणीत्येतां व्यवस्थामचुरुष्यमानाः परविषया एव गतिश्रुतीः प्रतिष्ठापयन्ति, तदजुपप- 
लम्‌ , गन्तव्यरवानुपपत्ते ्रह्मणः-'यत्सवंतं सर्वान्तरं सर्वात्मक च परं ब्रह्म॑, आकाशवत्सवग- 
तश्च नित्य, 'यत्साक्षादपरोक्षादूबद्दा' (वृह० ३।४।१), 'य आत्मा सर्वान्तरः' (बृह० ३।४।१), आत्मे- 


प्रकार कायंत्रह्मये विलक्षण परब्रह्म ही प्रकृत है । 'यशो5हं०' ( मैं ब्राह्मणोंका यश-आत्मा होता हूँ ) 


ऐसा सर्वात्मख्पस्ते उपक्रम है, कारण कि “न तस्य प्रतिमाऽस्ति०' ( जिस ईश्वरका नाम महद्चश्-सवंत्र 
पूणं है ऐसे उस ब्रह्मकी कोई उपमा भी नहीं है ) इस प्रकार परब्रह्म ही यश नामसे प्रसिद्ध है । और 
यह वेइम प्राप्ति गति पूवंक है, वह 'तदूपराजिता०' ( वहाँ अपराजित नामवाली ब्रह्माकी पुरी है, प्रमु- 
हिरण्यगमंसे विशेषरूपसे निमित और सुवणंमय है ) यहां हादंविद्यामें कही गई है । पद्‌ घातु भी 
गत्यथंक होनेसे उसे मागंकी अपेक्षा निश्चित होती है । इसलिए गति वोघक श्रुतियाँ परब्रह्म विषयक हैं, 
ऐसा पक्षान्तर है । वे ये दोनों पक्ष आचायने सूत्रसे दिखलाए हैं। एक गतिको उपपत्ति आदिसे और 
दुसरा मुख्यत्व आदिसे । उनमें गतिकी उपपत्ति आदि मुख्यत्व आदिका आमासख्पसे प्रतिपादन करनेमें 
समथ हैं, परन्तु मुख्पत्व आदि गतिकी उपपत्ति आदिका आमभासरूपसे प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं 
है । इसलिए आद्य ही सिद्धान्त कहा गया है ओर द्वितीय पु्पक्ष । क्योंकि संभव न होनेपर भी मुख्य 
अर्थका ही ग्रहण हो, ऐसा कोई आज्ञा करनेवाला प्रमाण विद्यमान नहीं है । परविद्याके प्रकरणमें भी 
झपरविद्याके आश्रय गतिका अनुकीतंन परविद्याकी स्तुतिके लिए “विइबङङन्या उस्क्रमणे भवन्ति’ 
( भिन्न-भिन्न गतिवाली नाड़ियाँ केवळ उपक्रान्तिके लिए हैं.) इसके समान उपपन्न होता है । “प्रजापतेः 
समां वेइम प्रपचे' इसमें तो पुववावयसे विच्छेदकर कायंत्रह्ममे भी प्राप्तिका सड्धूल्प विरुद्ध नहीं दै। 
सगुणब्रह्ममें भी सर्वात्मत्व संकीतँन 'सवंकर्मा सवेकामः इत्यादिके समान हो सकता है। इसलिए गति 
बोधक श्रुतियां अपरन्रह्म विषयक ही हँ । पुनः कोई लोग पूव सूत्र पूर्वपक्षसूत्र हैं और उत्तरसूत्र 
सिद्धान्तसूत्र हैं, ऐसी व्यवस्थाको जानते हुए ग्रतिबोधक श्रुति परब्रह्म विषयक ही प्रतिष्ठापित 
करते हैं। परन्तु वह अयुक्त है, क्योंकि ब्रह्ममें हा उपपति नहों होती नि br 
व नतर, सर्वात्मक ओर परब्रह्म (आकाशवत्सवंगतश्व नित्यः 
Md सतत ओर नित्य है) 'यत्साक्षादपरोक्षादबद्य' ( जो साक्षात अपरोक्ष 
ला काये ब्रह्म विषयक ही हैं । इस प्रकार 
ण दुबेळ है । इसलिए श्‌ 
वाषयकी पेवा अकरण इर अतका 'केचित' इत्यादिये निराकरण करते हँ । 
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वेदं सर्वम! (छा० ७२५२), 'बरहौंवेदं विश्वमिदं वरिष्टम' (मु० २1२1११) इत्याद्विशुतिनिर्धारित- 
विशेषम्‌, तस्य गन्तव्यता न कदाचिदप्युपपद्यते । नहि गतमेव गम्यते । अन्यो ह्यन्यद्गः 
च्छतीति प्रसिद्धं लोके। नजु लोके गतस्यापि गन्तव्यता देशान्तरविरिएस्य इष्टा । यथा 
पृथिवीस्थ एव पृथिवीं देशान्तरद्वारेण गच्छतीति। यथाऽनस्पस्वेऽपि चाळस्य कालान्तर 
विशिष्टं बाघेक स्वात्मभूतमेच गन्तव्यं इष्टम्‌, तद्वदूघ्रह्मगोऽपि खवशकत्युपतत्वात्कथं- 
चिद्गन्तब्यता स्यादिति-न, प्रतिषिद्धसर्वविरोषत्वादून्रह्मणः । “निष्कलं निप्कियं शानत निर- 
वद्य निरञ्जनम्‌! (खता ० ६1१ ९) 'अस्थूलमनण्वहस्व मदीघम्‌' (बृह ३।८।८ ), स बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः’ 
(सु० २३1२), 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽ॒तोऽमयो ब्रह्म (बृह० ४।४।२५), “स एष 
नेति नेत्यात्भा' (बृह० ३।९।२६) इत्या दिश्रुतिस्शृतिन्यायेभ्यो न देशकालादि विरोषयोगः परः 
मात्मनि कल्पयितुं शाक्यते । येन भूम्रदेदावयोवस्थान्यायेनास्य गन्तव्यता स्यात्‌ । भूवय- 
सोस्तु प्रदेशावस्थादिविरोषयोगाडुपपद्यते दे शकालविरिषटा गन्तब्यता। जगदुत्पत्तिस्थि- 
तिप्रळयहेतुत्वश्रुतेरनेकशाक्तित्चं श्रह्मण इति चेत्‌-न; विरोषनिराकरणश्र॒तीनामनन्यार्थ- 
त्वात्‌ । उत्पस्यादिश्रुतीनामपि समानमनन्यार्थत्वमिति चेत्‌-न, तासासेकत्वप्रतिपादन- 
परत्वात्‌ । सुदादिदष्टान्तैवि सतो प्रह्मण एकस्य सत्यत्वं विकारस्य चात्र॒तत्वं प्रतिपाद्‌- 
यच्छासनं नोत्पर्यादिपरं भवितुमहति। $ कस्मात्पुनरुत्पत््यादिश्चुतीनां विशेष निराकरण- 
ब्रह्म है ) 'य आत्मा’ ( जो आत्मा सबके अन्तर है) 'आस्मैवेदं सवम! 'बह्मेवेदं०” ( यह सम्पूणं जगत्‌ ` 
सर्वश्रेष्ठ ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्र तियोंखे सवंगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक परब्रह्म जो विशेषरूपसे निर्धारित 
किया गया है, उसमें गन्तव्यता कदाचिद्‌ भी उपपन्न नहीं होती, क्योंकि प्राप्त ही प्राप्य नहीं होता । 
लोकमें यह प्रसिद्ध है कि अन्य ही अन्यके प्रति जाता दै । परन्तु लोकमें प्राप्तकी भी देशान्तर विशिष्ट- 
रूपसे गन्तव्यता देखी जाती है । जैसे पृथिवीपर स्थित हुआ ही अन्य देशद्वारा पृथिवीके प्रति जाता है । 
जिस प्रकार बालकके अनन्य होनेपर भी अन्यकालसे विशिष्ट स्वात्ममूत ही वार्धक्य गन्तव्यरूपसे देखा 
जाता है । वसे ही सम्पूर्ण शक्तियोंसे युक्त होनेके कारण ब्रह्ममें भी किसी प्रकार गन्तव्यता हो सकती 
है ? नहीं, क्योंकि सवविशेषोंका ब्रह्ममें प्रतिषेध है, 'निष्कलूं०' ( ब्रह्म अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, 
अनिद्य, निर्लेप है) 'अस्थूलम०' (वह न स्थूल, न अणु, न ह्लस्व और न दीघं है ) “स बाझाम्यन्तरो- 
ह्यजः०' ( वह वाह्य ओर भीतर विद्यमान है, अज है ) 'स चा एष०' ( वह यह आत्मा महान, अज, 
अजर, अमर, अमृत, अमय ब्रह्म है) “स पुष०' ( जिसका मधुझाण्डमें “यह नहीं, यह नहीं” ऐसा 
कहकर निरूपण किया गया है वह यह आत्मा है ) इत्यादि श्रुति, स्मृति और अनुकूल तर्कसि देश, 
काल आदि विशेष योगकी परमात्मामें कल्पना नहीं की जा सकती, जिससे कि मू-्रदेश, वय-अवस्था 


न्यायसे इस ब्रह्ममें गन्तव्यता हो, परथिवी ओर वयमें तो प्रदेश और अवस्था आदि विदोषके योगसे 
देश काळ विशिष्ट गन्तव्यता उपपन्न होती है। यदि कहो कि जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 


कारणत्व बोधक श्रतिसे ब्रह्मामें अनेक शक्तित्व है? तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विशेष निराकरणक 
श्रूतियाँ अनन्याथंक हैं। यदि कहो तो उत्पत्ति आदि श्रू तियोंमें मी अनन्यार्थत्व समान है, तो ऐसा 
नहीं है, क्योंकि वे एकत्व प्रतिपादन परक हैं। मृत्तिका आदि दृष्ान्तोंसे सत्‌ अद्वितीय ब्रह्मामें सत्यत्वका 
और विकारमें ्नृतत्वका प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र उत्पत्ति आदि परक नहीं हो सकता । परन्तु 
यह कंसे जाना जाय कि उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्र्‌तियाँ विशेष निराकरण करनेवालो श्र्‌ तियोंके 


क खत्यानन्दी-दीपिका 
क निविशेष श्रू ति्यां निराकांक्ष होनेसे स्वाथंमें फळवाळी हैं, अतः अङ्गी हैं ओर विशेष श्र्‌तियाँ 
अफळवाली हैं, अतः निषेध्य विशेषके समपंण आदि द्वारा अङ्गमूत हैं, क्योंकि 'फलत्रत्सन्निधावफरल 


अघि० ५ ९० १४ | आधषाजुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ८५९ 


शुतिशेषत्वं न पुनरितरशेषत्वमितरासामिति ! उच्यते--विशेषनिराकरणश्रुतीनां निरा- 
काह्कथत्वात्‌। न ह्यात्मन पकत्वनित्यत्वशुद्धत्वाद्वगतो सत्यां भूयः काचिदाकाङ्वोपजा- 
त पुरुषाथसमाशिबुद्ध युपपत्ते १, “तन्न को मोहः कः शोक पुकरवमनुपड्यत” (इंदा[० 0 
भवादिदर्शनात्‌ । वि bn इत्यादिशुतिम्यः, तथैव च विदुपां तुष्टयचु- 
दद्रानात्‌ काराचृताभिसं व्यपवादाच्च सस्योः स सृत्युमाम्ञोति य इह नानेव पझ्यति' 
ये । अतो न विशेषनिराकरणशुतीनामन्यशेपत्वमवगन्तु शक्यम्‌। नेवमुत्पत्त्यादिश्ुदीनां 
कान यम रावन साप । प्रत्यक्षं तु तासामन्याथंत्वं समचुगम्यते। तथा हि- 
च्छुङ्गसुर्पतितं सोम्य विजानीहि नेदमसूळ भविष्यति’ (छा०६।८।३) इत्युपन्यस्योदक सत पचै- 
कस्य जगन्मूलस्य विज्ञेयत्वं दर्शायति। यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति । 
यठायन्त्यमिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । तदूबह्योति' ( तै० ३।१।१ ) इति च । एवसुत्पत्त्यादि- . 
श्रुतीनामेकात्म्यावगमपरत्वान्नानेकशक्तियोगो ब्रह्मणः । अतश्चगन्तव्यत्वाचुपपत्तिः । “न 
अङ्गभूत हैं और विशेष प्रतिषेधक श्रुतिया उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रुतियोंके अङ्ग नहीं हैं ? कहते हैं- 
विशेष निराकरणक श्रुतियाँ निराङ्काक्षाथंक हुँ, क्योंकि आत्मका एकत्व, निद्यत्व, शुद्धत्व आदि ज्ञान 
होनेपर पुनः कोई मी आकांक्षा उत्पन्न नहीं होती । कारण कि “तश्र को मोहः०' ( उस समय एकत्व- 
दर्शी उस विद्वानूमें क्या मोह ओर शोक हो सकते हैं अर्थात्‌ नहीं हो सकते ) 'अभयं चे ०? 
( हे जनक ! निश्‍चय तु अमयका प्राप्त हो गया है ) “बरिद्वान्न०? ( उस ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला 
विद्वान्‌ किसोसे भी मयमीत नहीं होता उस विद्वानुको मैंने शुम कर्म क्यों नहीं किया, पाप कमं क्यों 
किया इसप्रकारको चिन्ता सन्तप्त नहों करती ) इत्यादि भृतिसे पुरुषा थं-पुरुप अभीष्ट वस्तुकी समाप्ति 
विषयक बुद्धि उपपन्न होती है । उसी प्रकार तत्त्ववेत्ताबिद्दानोंमें सन्तुष्टि अनुभव आदि देखनेमें आते 
हैं। ओर विकार एवं अनुतमें थमिसन्यि-आग्रहका अपवाद मी है, क्योंकि 'खत्योः स०' (जो अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युस मृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी भ्रुति है। इसलिए विशेष निरा- 
करण करनेवाली श्रुतियोंमें अन्य शेषत्व नहीं जाना जा सकता । इसीप्रकार उत्पत्ति आदि प्रतिपादक 
श्रुतियोंमें निराङ्काक्ष अथे प्रतिपादन करनेकी सामथ्यं नहीं है, क्योंकि उनका तो अन्यार्थत्व प्रत्यक्ष 
समनुगत है। जैसे कि 'तत्रेतच्छुज्ञम्‌० १ (हे सोम्य ! उस जलसे ही तू इस शरीरख्प अख्कुर-कायंको 
उत्पन्न हुआ समझ क्योंकि यह निमुल-कारण रहित नहीं हो सकता ) इसप्रकार उपक्रमकर उपसंहार-अन्तमें 
जगतुके मूलमूत एक ही सतूको दिज्ञेयरूपसे दिखळाती है । और “यतो वा०' (जिससे निश्‍चय ही ये सब 
भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयसे ये जीवित रहते हैं ओर अन्तमें विनाशोन्मुख होकर 
जिसमें लीन होते हैं, उसे विशेषशपसे जाननेकी इच्छाकर वही ब्रह्म दै) यह श्रुति है। इसप्रकार 
उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रृतियाँ एकात्म्य अवगम परक होनेसे ब्रह्ममें अनेक शक्तिका योग नहीं हो 
सकता । इसलिए ब्रह्ममें गन्तव्यत्वकी अनुपपत्ति है। 'न तस्य प्राणा०? ( उस ब्रह्मवत्ताके प्राण इस 
शरीरसे उत्क्रमण नहीं करते, ब्रह्म ही होकर ब्रह्मो प्राप्त होता है ) इसप्रकार थुति परब्रह्ममें गतिका 
निवारण करती है । उसका “स्पष्टो होकेषास्‌ इस ुशरमे व्याख्यान किया जा चुका है । गतिकी कल्पना 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तदज्ञम! ( फवानुकी सन्निधिमें अफळवातु उसका अर्ज है ) यह न्याय दै । इससे नििशेष श्र्‌ तियाँ 


सविशेष श्र तियोंके अङ्ग नहीं हो सकतीं । इसप्रकार व्यायसे सविशेष श्र तियोंमें अज़ूत्व कहकर अब 
श्र्‌ तिघे मी 'प्रस्यक्ष तु! शादिसे कहते हैं | 
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यति । तद्व्याख्यातम्‌- स्पष्ट होकेषाम' (ब्रह्मसूत्र 81२।१ ३) इत्यत्र । के गतिकटपनायां च गन्ता 
जीवो गन्तव्यस्य त्रह्मणोऽवयचो विकारो वाऽन्यो चा ततः स्यात्‌। अत्यन्ततादात्स्ये गमना- 
नुपपत्ते। यदयेवंततः कि स्यात्‌-उच्यते? यद्येकदेशस्ते नैकदेशिनो नित्यभ्रासत्वाच पुनर 
झनमनुपपद्यते, एकदे शेकदे दिस्वकल्पना च त्रह्मण्यनुपपन्ना निरवयवत्वप्रसिद्धे।विकारः 
पक्षेऽप्येतत्तुरयम्‌, विकारेणापि विकारिणो नित्यप्राप्तत्वात्‌ नदि घटो सरदात्मतां परित्यज्या- 
चतिष्ठते,परित्यागे वाऽमावप्रापेः । विकारावयवपक्षयोश्च तद्वतः स्थिरत्वादूत्रह्मणः ससा- 
रगमनमप्यनचक्लूपतम्‌ । अथान्य एव जीवो ब्रह्मणः।. सोऽणुरव्यापी मध्यमपरिमाणो वा 
भवितुमर्हति । व्यापित्वे गमनाचुपपत्तिः, मध्यमपरिमाणत्वे चानित्यत्वप्रसङ्गः । अणुस्वे 
कृत्स्तशरीरवेदनाजुपपत्तिः । प्रतिषिद्धे चाणुस्वमध्यमपरिमाणत्वे चिस्तरेण फुरस्तात्‌। पर- 
स्म।च्चान्यत्वे जीवस्य'तस्वमसि' (छा० ६। ।७) इत्यादिशात्रवाघप्रसङ्गः । विकारावयवपक्ष- 
योरपि सम्रानोऽयं दोषः । विकारावयवयोस्तदवतो5नन्यत्वाददोष इति चेत्‌-न, सुख्येक- 
त्वाचुपपत्तेः । सर्वष्वेते घु पक्षेष्वनिमों क्षप्रसज्ञः । संसार्यात्मत्वानिवृत्तेः। निदत्तो या स्वरूप- 
नाराप्रसङ्गः ्रह्म्मत्वानभ्युपग माञ्च । # यत्तु केश्चिज्जल्प्यत-नित्यानि ने मित्तिकानि कर्मा- 


होनेपर वह गन्ता जीव गन्तव्य ब्रह्मका अवयव वा विकार अथवा उससे अन्य होना चाहिए ? क्योंकि : 


अत्यन्त तादास्म्यमें गमन अनुपपन्न है। यदि ऐसा हो तो उससे क्या होगा ? कहते हैं--यदि जीव 
ब्रह्मका एक देश-माग-अवयव हो तो उस एक देशी ब्रह्मके नित्य प्राप्त होनेसे पुनः ब्रह्मगमन उपपन्न 
नहीं होता । एक देश ओर एकदेशित्व कल्पना ब्रह्ममें अनुपपन्न है, क्योंकि वह निरवयवरूपसे प्रसिद्ध 
है। विकारपक्षमें मी यह अनुपपत्ति समान है, कारण कि विकारसे विकारी नित्य प्राप्ठ है। घट 
मृदात्मताका परिक्याग कर अवस्थित नहीं होता, क्योंकि परित्याग करनेपर उसका अमाव प्राप्त होगा । 
विकारपक्ष और अवयवपक्षमें विकारी ओर अवयवी ब्रह्मके स्थिर होनेसे संसारगभन भो अनिश्चित 
है। यदि जीव ब्रह्मसे अन्य है तो यह अणु, व्यापी झ्यवा मध्यमपरिमाण वाला हो सकता है । 
व्यापी-व्यापक होनेपर तो गमनकी अनुपपत्ति है। मध्यपरिमाणवाळा होनेपर अनित्यत्व प्रसङ्ग है । 
झणुत्व होनेपर समस्त शरीरगत वेदना नहीं हो सकती । अणुत्व और मध्यम परिमाणत्वका तो 
विस्तारसे पून प्रतिषेध किया गया है । जीवका परमात्मासे अन्य होनेपर “तत्वमसि' इत्यादि एकत्व 
बोधक शास्त्रका बाघ प्रसङ्ग होगा । यह दोष तो विकार शोर अवयव पक्ष में मी समान है । यदि कहो 
कि विकार और अवयव तो विकारी और अवयवीसे अनन्य हैं, अतः उक्त दोष नहीं है, तो ऐसा नहीं 
है, क्योंकि मुख्य एकदवकी अनुपपत्ति होती है, और इन सब पक्षोंमें अनिर्मोक्ष प्रसङ्ग है, कारण कि 
संसार्यात्मत्वकी निवृत्ति नहीं होगी, ्थवा निवृत्ति होनेपर उसके स्वरूपका नाश प्रसंग होगा, क्योंकि 
उसमें ब्रह्मात्मत्वका स्वीकार नहीं किया गया है। कुछ लोग तो यह कहते है-निस्य और नेमित्तिक 
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४ यदि गन्ता जीवकी गतिकी कल्पना की जाय तो यह प्रश्‍न उठता है कि गन्ता जीवका गन्तव्य 
ब्रह्मके साथ बया सम्बम्ध है ? क्या वह गन्तव्य ब्रह्मका अवयव दै वा विकार है अथवा अन्य है? 
प्रथम दो विकल्प भेद और अभेदसे हैं शोर तृतीय अत्यन्त भेदमें है। अत्यन्त अभेदमें तो गमन 
नहीं हो सकता । अतः 'उच्यते' आदिसे सब विकल्पोंका समाधान किया गया है । 

कॅ. अब अन्य मतका 'यचु' इत्यादिसे उपन्यास कर खण्डन करते है । संसारका निमित्त 
कमं हैं उनके अमावसे संसारका अभावरूप मोक्ष स्वतः सिद्ध है । इसलिए ब्रह्मज्ञानके विना मी 
संसारके अमाव होनेसे मोक्ष होता है। जैसे रोगके निमित्तका अभाव होनेसे रोग निवृत्त हो जाता 
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न्तरप्रतिसँघानकारणाभावात क क रजत चतमानदेहपातादुर्ये देह 
स्वरूपावस्थानलक्षणं कल्यं विनापि ब्रह्मात्मतयेवंवृत्तस्य 
सेत्स्यतीति-तद्सत्‌, प्रमाणाभावात्‌। न ह्येतच्छाखेण केनचित्प्रतिपादितं मोक्षार्थीत्थ 
समाचरेदिति। स्वमनीषया तवेतत्तर्कितं यस्मारकर्मनिमित्तः संसारस्तस्मान्निमित्ता- 
आवान्न भविष्यतीति । न चेतत्तर्कयितुमपि शक्यते, निमित्ताभावस्य दुर्ज्ञानत्वात्‌ । 
बहुनि हि कर्माणि जात्यन्तरसंचितानी शनिष्टविपाकान्येकेकस्य जन्तोः संभाव्यन्ते । तेषां 
विरुद्धफलानां युगपदुपभोगासंअवात्कानिचिल्ब्घावसराणीद जन्म निर्मिसते, कानिचित्त 
देशकालनिमित्तप्रतीक्षाण्यासत इत्यतस्तेषामवशिश्टानां सांप्रतेनोपभोगेन क्षपणासंमवान्न 
यथावणितचरितस्यापि वर्तमानदेहपाते देहान्तरनिमित्ताभावः शाक्यते निइचेतुम्‌ । कमे- 
शोषसद्धावसिद्धिञ्च तद्य. इद रमणीयचरणा?, “ततः शेपेण' इत्यादिश्रृतिस्सृतिभ्यः । ® स्यादे- 
तत्‌-नित्यनेमित्तिकानि तेषां क्षेपकाणि भविष्यन्तीति, तन्न, विरोघाभावात्‌। सति हि 
विरोधे क्षेप्यक्षेपकभावो भवति । नच जन्मान्तरसंचितानां सुङृतानां नित्यनेमित्तिकेरस्ति 
विरोधः । शुद्धिरूपत्वाविशेषात्‌ । दुरितानि त्वशुद्धिरूपत्वात्सति विरोधे भवतु क्षपणं नतु 
कर्मोक्का अनुष्ठान प्रत्पवायकी अनुलत्तिके लिए किया जाता है । काम्य और प्रतिषिद्ध कर्मोका स्वगं 
और नरककी आप्रप्तिके लिए परिहार किया जाता है । वर्तमान देहके उपमोग योग्य कमं उपमोगसे 
ही क्षय हो जाते हैं, अतः वतमान देहपातके अनन्तर अन्य देहके प्रतिसंधान कारणका अमाव होनेसे 
स्वरूपावस्थानरूप कॅवल्य ब्रह्मात्मताके विना भी एवंवृत्त पुरुषको सिद्ध होगा । वह ठीक नहीं है, 
क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । मोक्षार्थी इसप्रकार आचारण करे यह किसी मी शास्त्रसे प्रति- 
पादित नहीं है । यह अपनी वुद्धिसे हो तक किया गया है, क्योंकि कमं निमित्तक संसार है, अतः 
निमित्तके अमावसे संसार नहीं होगा । परन्तु यह तक मी नहीं किया जा सकता, कारण कि निमित्त 
का अभाव दुर्शेय है । एक एक प्राणोके अन्य-अन्य जन्ममें संचित इष्ट, अनिष्ट फलवाले अनेक कमं 
संभावित हैं | अत्यन्त विरुद्ध फलवाले उन कर्मोच्च युगपत्‌ उपमोग संमव न होनेसे उनमें से फल 
देनेका अवसर प्राप्त किए हुए कुछ कमं इस जन्मका निर्माण करते हैं ओर देश, काळ ओर निमित्त 
की प्रतीक्षा करनेवाले कुछ कमं रहते हैं । इसलिए उन अवशिष्ट कर्मोका संप्राप्त उपमोगत्रे क्षपण 
असंभव होनेसे यथावणित चरिंतवालेका भी वर्तमानदेहके पात होनेपर अन्य देहके निमित्तका 
अभाव निश्‍चित नहीं किया जा सकता दै । 'तद्य इह०' ( इसलिए जो यहाँ रमणीय चरणवाले हैं ) 
“ततः दोपेण' ( पीछे शेषसे ) इत्यादि श्रुति ओर स्मृतिसे कमंशेषके सद्भावकी सिद्धि होती दै । 
परन्तु यह शङ्का हो सकती है-निव्य ओर नेमित्तिककमं उन-अवशिष्ट कमे क्षेपक ( नाशक ) 
होंगे, वह युक्त नहीं दै, क्योंकि उनमें विरोधका अमाव है । ल क ह रबी हे! भाव 
जन्मार सित सुकृत कर्मोका वर्तमान नित्य-नेमि साथ विरोध नहीं है, कारण 
शोत को समान है। दुरितोंशा अगुद्धिखुप होनेसे विरोध होनेपर विनाश भले हो, 
सत्यानन्दी दीपिका न 2७ 

है और पुनः नहीं होता । परन्तु यह कथन असङ्गत द्‌ क्योंकि प्रमाणके Rr न 222 
हो । कमं तक अगम्य हैं, अतएव “गहना कसंणो रातिः ( ग्रीता० 

De ह इत्याति श्र तिसे अवशिष्ट कर्माका अस्तित्व सिद्ध होता हुं ! 
क अनारव्ध फलवाले पुण्य-पाप मले हों, परन्तु उनका नित्य-नैमित्तिक कर्माके अनुष्ठानसे 
नाश होनेपर जन्मान्तर न होगा, इस आशयसे "स्यादेतत्‌०' इत्यादिसे गद्धा करते है । परतु यहाँ 
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तावता देहान्तरनिमित्ताभावसिद्धिः, खुरुतनिमित्तत्वोपपत्ते', दुरितस्थाप्यशेषक्षपणा- 
नवगमात्‌ । नच नित्यने मित्तिकानुष्ठानात्पत्यवायाजुत्पत्तिमाजम्‌ , न पुनः फलान्तरोत्पत्ति- 
रिति प्रमाणमस्ति, फलान्तरस्याप्यनुनिष्पादिनः संभवात्‌ । स्मरति ह्यापस्तस्वः--'तद्य- 
` थाश्रे फळा्थे निर्मिते छायागन्धावनूप्पद्येते एवं धर्म चर्यमाणमर्था अनूत्पयन्ते' इति । न चासति 
सम्यग्द्शने सर्वात्मना काम्यप्रतिषिद्ववर्जनं जन्मंप्रायणान्तराले केनचित्प्रतिश्ञातुं शक्यम्‌। 
सुनिपुणानामपि सुक्ष्मापराघ्रदशंनात्‌ । संशयितव्यं तु भवति, तथापि निमित्ताभावस्य 
दुज्ञीनत्वमेव। न चानभ्युपगम्यमाने ज्ञानगस्ये ब्रह्मात्मत्वे कतृत्वभोक्ठत्वस्थभावस्या- 
त्मन केवल्यमाकाहितु शक्यम्‌ । अग्न्यौष्ण्यवत्स्वभावस्यापरिद्दारायंत्वात्‌ । & स्यादे- 
तत्‌ । कतृत्वभोक्तुस्बकायंमनर्थो न तच्छक्तिस्तेन शक्यत्यवस्थानेऽपि कार्यपरिहारा- 
दुपपन्नो मोक्ष इति- तञ्च न, शक्तिसद्गावे कार्यप्रसचस्य दुर्निवारत्वात्‌। अथापि स्यान्न 


केवला शाक्तिः कार्यमारभतेऽनपेध्ष्यान्यानि निमित्तानि, अत पकाकिनी सा स्थितापि 


नापराध्यतीति-तच्च न, निमित्तानामपि शाक्तिलक्षणेन संबन्थेन नित्यसंबद्धत्वात्‌ । 
तस्मात्कर्तृत्वभोकतृत्वस्वभाचे सत्यात्मन्यखत्यां विद्यागम्यायां ब्रह्मात्मतायां न 


परन्तु इतनेसे देहान्तर निमित्तके अभावकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि सुकृतोंमे निमित्तत्व उपपन्न है 
भोर दुरितका भी अशेष विनाश अवगत नहीं होता । इसीप्रकार नित्य-नेमित्तिकके अनुष्ठानसे ५त्यवाय 
की अनुत्पत्तिमात्र होती है और अन्य फळकी उत्पत्ति नहीं होती, ऐसा होनेमें कोई प्रमाण नहीं है। 
क्योंकि अन्य फलका भी उसके साथ निष्पन्न होना सम्मव है । 'तद्यथाघ्रे०' ( जैसे फलके लिए 
निमित आभ्रवृक्षके पीछे छाया और गन्ध उद्पन्न होते हैं, वेसे घमं अनुष्डानके पीछे अथं उत्पन्न होते 
हैं ) यह आपस्तम्ब स्मृति है । सम्यग्दशंनके न होने तक जन्म-मरणके मध्यमे सर्वात्मना काम्य और 
प्रतिषद्धके त्यागकी किसीसे मी प्रतिज्ञा नहीँ की जा सकतो, क्योंकि कर्मकुशल पुरुषोंमें मी सुक्ष्म 
अपराध देखनेमें आता है । संशयका विषय तो हो सकता है, तो भी निमित्तका अमाव दुविज्ञेय ही 
है । ज्ञानगम्य ब्रह्मात्मत्व स्वीकार न करनेपर तो कतृंत्व भोवतृत्व स्वमावंवाले आत्माके कंवल्यकी 
आकाङ्क्षा नहीं की जा सकती, कारण कि अग्नि-ऑष्ण्यके समान स्वभाव अपरिहायं है । ऐसा हो, 
परन्तु कतृंस्व, भोवतृत्वरूप कायं अनर्थक है उसकी शक्ति नही, इससे शक्तिके अवस्थित होनेपर भो 
कार्ये परिहारसे मोक्ष उपपन्न होता है ? वह युक्त नहीं है, क्योंकि शक्तिके सद्भावर्मे कायंका जन्म 
दुनिवार है । और मी शड्का होती है कि केवल शक्ति अन्य देश, काळ आदि निमित्तोंकी अपेक्षा 
न कर कार्यका आरम्म नहीं करती, इससे वह एकाकी स्थित होती हुई मी पराध नहों करती ? वह 
भी ठीक नहीं, क्योंकि निमित्त भी शक्तिरूप सम्बन्धसे नित्य सम्बद्ध हैं। इसलिए कतृंत्व भोक्तृप्व 
स्वभावके विद्यमान होनेपर और आत्मामें विद्यागम्य ब्रह्मात्मत्व न होनेपर तो किसी प्रकार भी मोक्ष 
की आशा नहीं है। ओर 'नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय' ( ज्ञाने विना मोक्षके लिए अभ्य साधन 


सत्यानन्दो-दीपिका 
यह प्रश्‍न उठता है कि कतृत्व आदि आत्माका स्वमाव है अथवा उसमें आरोपित है? प्रथमपक्ष मे-- 


क्या वह स्वभावकायं दै अथवा शक्ति ? कार्यपक्षमें--उस कायंकी निवृत्तिमें मोक्ष है अथवा उसकी 
स्थितिमें ? प्रथमपद्ष-अग्नि-ओष्ण्यके समान स्वभाव निवृत्त नहीं किया जा सकता । द्वितीय-स्थितिमें 
तो वदतोव्याघात है, क्योंकि जब कायं विद्यमान है तो मोक्ष कंसे हो सकता है। अव स्वभाव शक्ति 
है, इस पक्षकी “स्यादैतत्‌' इत्यादिसे शङ्का करते हैं । 

& यदि कतृत्व आदि आत्मामें आरोपित है, यह द्वितीय पक्ष कहो तो चहू तत्वज्चानसे ही 
निवृत्त हो जाता है, इस विषयमें “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय” 'ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌' इत्यादि श्रुति 


अधि० ५ सू० १४ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित 
कथंचन मोक्षं प्रत्याशास्ति । श्ुतिश्च-' 


८६३ 
नान्यः पन्था बिद्यतेऽयनाय' (श्वेता० ३।८ ) 

क ०९ ८ )इति क्षाना- 
द्न्यं. मोक्षमार्ग वारयति । परस्मादनन्यत्वेऽपि जीवस्य सर्वेन्यव्वारलोपप्रसङ्गः । प्रत्य-क्षा- 
दिभप्रमाणाप्रवूत्ते रिति चेत्‌-न, प्रोक्प्रबोधात्स्वप्नव्यवद्दारवत्तदुपपत्तेः शास्त्रे च ' हि 
द्वेतमिव भवति तदितर इतरं पहयति' यावि पा व कक 
व देतर इतरं पड्यति' (बृह २।४।१४,४।५।१५ ) इत्यादिनाऽप्रचुद्धविषये प्रत्य- 

दिव्यवहारमुक्त्वा पुनः प्रबुद्ध विपये 'यत्र ब सकेन कं पडे पोती 
क्षाद्व्यवद्यार मुकत | पुनः प्रबुद्ध विपये यत्न स्वस्य सवमात्मेवाभूत्तस्केन कं पइग्रत्‌' (त्रृह० २।४।- 
१४,४।५।१५ ) इत्यादेना तदभावं दशयति। तदेवं परत्रह्मविदो गन्तव्यादि विज्ञानस्य 
वाधितत्वान्न कथंचन गतिरुपपादयितुं शक्या। क्किविषयाः पुनर्गति श्रुतय इति ? उच्यते 
सशुणविद्यायिषया भविष्यन्ति । तथा हि-कचित्पञ्चारिनिविद्यां प्रकृत्य गतिरुच्यते, कचि- 
व्य 4 5 (1 को ९ 
त्ययङ्कचिद्यां कचिद्वेश्वानरविद्याम्‌। यत्रापि ब्रह्म प्रकृत्य गतिरुच्यते-'ग्रथा प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म 
खं ब्रह्म ( छा० ४।।०।५ ) इति, “भथ यदिदमस्सिन्त्रह्मपुरे दृहरं पुण्डरीकं बेइभ' ( छा० ७।१।१ ) 

ति च, तत्रापि वामनीत्वादिभिः सत्यकामादिभिश्व गणे: ये 
इति च, पवादिभिः सत्यकामादिभिश्च गुणेः सगुणस्येवोपास्यत्वात्संभवति 
गतिः। न कचित्परत्रझविषय( गतिः थाव्यते, यथा गतिप्रतिपेघः श्रावितः-'न तस्य प्राणा 
उत्क्रामन्ति’ ( बृह० ४।४।६ ) इति । ब्रह्मबिदाप्नोति परम? ( ते० २।१।१ ) इत्यादिषु तु सत्यप्या- 
[णते > © 

प्नोतेगंत्यथत्वे वर्णितेन न्यायेन देशान्तरप्रापत्यसंभवारस्त्रूपप्रतिपत्तिरेचेयम विद्याध्यारो- 
पितनामरूपप्रविलयपेक्षयाऽभिधीयते- शरह्मत्रसन्रहमप्येति ( बृह० ४।४।७ ) इत्यादिवदिति 
द्रव्यम्‌ । अपि च परविषया गतिर्व्याज्यायमाना प्ररोचनाय चा स्याद चुचिन्तनाय चा? तत्र 


नहीं है ) यह श्रुति ज्ञानसे अन्य मोक्षमागंक़ा वारण करती है। जीवका परमात्मासे अनन्य होनेपर 


भी सव व्यवहारका लोप प्रसङ्ग होगा, क्योंकि इस पक्षमें प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंकी प्रवृत्ति नहीं है, ऐसा 
यदि कहो तो नहीं, क्योंकि तत्त्वज्ञानके पूव स्वप्नव्यवहारके समान उसको उपपत्ति होतो है । 'तन्न हि०' 
( जहाँ द्वेत-सा होता है वहाँ अन्य-अभ्यको देखता है ) इत्यादिसे शास्त्र अप्रवुद्धविषयमें प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार कहकर पुनः प्रवुद्धविषयमें (यत्र त्वस्प्र०' ( जिस समय इस विद्वानुके लिए सब्र आत्मा ही हो 
गया तव किससे किसे देखे ) इत्यादि शास्त्रसे उसका अभाव दिखलाते हैं। इसलिए परब्रहमज्ञानोके 
गन्तव्य आदि विज्ञानका वाध होनेसे किसीप्रकार मो गतिका उपपादन नहीं किया जा सकता । 
तब गति प्रतिपादक श्रुठियाँ किसको विषय करती हैं ? कहते हैं-सगुण विद्या विषयक होंगी । जेये कि 
कहीं पः्चार्त विद्याको प्रस्तुतकर गति कहो जाती है, तो कहींपर पयंङ्कविद्या ओर कहोंपर वश्वानर- - 
विद्याका उपक्रम कर कही जाती है । और जहाँ ब्रह्मको प्रस्तुतकर गति कही जाती है, जेसे “प्राणो 
त्रह्म०' ( प्राण ब्रह्म है, सुख ब्रह्म आकाश ब्रह्म है । ) और अथ यदिदम०' ( अब इस शरीररूपी 
्ह्मपुरके मीतर जो यह सुक्ष्म कमझाकार गृह है ) यह श्रुति है। वहाँपर मी वामनीत्व आदि थोर 
सत्यकामत्व आदि गुणोंसे सगुणन्रह्मके ही उपास्य होनेसे गति सम्भव है । जसे “न तस्य०' ( उस 
ब्रहावितृके शरीरसे प्राण उत्क्रभण नहीं करते ) इसभ्रकार गतिका प्रतिषेध सुनाया गया है, वेसे कहींपर 
परब्रह्म विषयक गति नहीं सुनाई जाती । 'ब्रह्मविदाप्नोति परम इत्यादि श्रुतिमें “अप्‌' घातु गत्यथक 
होनेपर भी वर्णित न्याय (ब्रह्म सवंगत सर्वाम्तर और सर्वातमा है) से देशान्तर प्राप्ति असंमव होनेसे 
अतिद्याये अध्यारोपित नाम, रूपके विलथकी अपेक्षा “ब्रह्म सन्ब्रह्माप्येति' इत्थादिके समान यह स्वरूप- 
प्राप्ति ही अभिहित है, ऐसा समझना चाहिए। ओर परब्रह्म विषयक व्याख्यान की हुई गति 
प्ररोचनके लिए अथवा अनुचिःतनके लिए होगी ? उसमें ब्रह्मतस्ववित्‌ पुरुषमें तो गतिकी उत्तिसे “ 
सत्यानन्दी दीपिका 
प्रमाण हैं । इसप्रकार प्रासङ्गिकका परिहारकर अब प्रकृत परमतत््वका “त्रेवम्‌? इत्यादिसे उपसंहार 
करते हैं । इसलिए सवगत सर्वान्तरात्मा ब्रह्म गन्तव्य न होनेथे परत्रह्वावितृकी गति नहीं हो सकती । 


~ 


८६३ ब्रह्मसूत्र-शाहुरभाष्य [ आ० ४ पा० हे 


प्ररोचनं तावदूअह”विदो न गत्युक्त्या क्रियते, स्वसंवैद्येनैवाव्यवहितेन विद्यासमर्पितेन 
स्वास्थ्येन तत्सिद्धेः । नच नित्यसिद्धनिःश्रेयलनिवेद्नस्या लाध्यफलस्य विज्ञानस्य गत्यनु- 
चिन्तने काचिदपेक्षोपपद्यते। तस्मादपरग्रह्मविषया गतिः | तत्र परापरच्रह्मविवेकानवघार- 
णेन परस्मिन्त्रह्मणि वर्तमाना गतिश्रुतयःपरस्मिन्नध्यारोप्यन्ते । & कि द्वे त्रह्मणी-परमपरं 
चेति? बाढं द्वे-“एतद्वे सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः (प्र ५ 1२) इत्याद्द्शिनात्‌। 
कि पुनः परंब्रह्म किमपरमिति £ उच्यते-यत्राविद्याकतनामरूपादिविरोषप्रतिषेघाद स्थुला- 
दिशब्दैनहोपदिश्यते, तस्परम्‌। तदेव यत्र नामरूपादिविशेषेण केनचिद्विशिष्टतुपासना- 
योपदिक्यते- मनोमय! प्राणशरीरो मारूपः' (छा० ३।१४।२) इत्यादिराव्देर्तद्परम्‌ । नन्वे- 
चमद्वितीयश्रुतिरुपरुध्येत, 'न; अविद्याकृतनामरूपोपाधिकतया परिद्दतत्वात्‌ । तस्य चाएर- 
ब्रह्मोपासनस्य संनिधौ अयमाणम्‌ 'स यदि पितृलोककामो मवति' ( छा० ८1२1१ ) इत्यादि 
ज्ञगदैश्वर्यलक्षणं संसारगोचरमेव फलं अवति’ अनिवर्तितत्वाद्विद्यायाः। तस्य च देश- 
विशेषावबद्धत्वात्तत्पाप्त्थ गमनमविरुद्धम्‌। सर्वेगतत्वे$पि चात्मन आकाशास्येच घटादि" 
गमने, बुद्धयाद्युपाधिगमने गमनप्रसिद्धिरित्यवादिष्म 'तदगुणसारत्वात्‌' ( त्रहासूज २३1२९ ) 
इत्यत्र। तस्यात्‌ “कार्यं बादरिः' (ब्रह्मसूत्र ४३।७) इत्येष एव स्थितः पक्षः । “परं जैमिनिः? 
(ब्रह्मसूत्र ॥३॥१२) इति तु पक्षान्तरप्रतिभानमात्रप्रदशाने प्रज्ञाविकासनोयेति द्रष्ठऽ्तम्‌ ॥१४॥ 
प्ररोचन नहीं किया जाता, क्योंकि वहन तो स्व संवेद्य विद्यासे समपित अव्यवहित स्वास्थ्यसे सिद्ध है। 
झौर नित्य सिद्ध निधेयस निवेदन विशिष्ट असाध्यफलवाले विज्ञानकी गतिके अनुचिन्तनमें कोई अपेक्षा 
उपपन्न नहीं होती । इससे अपरब्रह्मविषयक गति है। उसमें पर ओर अपर ब्रह्माके विवेकका निश्‍चय न 
होनेसे अपरब्रह्ममें वतंमान गतिवोधक श्रुतियाँ परब्रह्ममें ्ध्यारोपित की जाती हैं । क्या पर और अपर 
दो ब्रह्म हैं? हाँ, ठीक, दो ब्रह्म हैं। क्योंकि "एतद्ठे सत्यकास०' ( पिप्पलादने कहा--हे सत्यकाम ! 
यह जो बंकार है वही निश्‍चय पर और अपर ब्रह्म है ) इत्यादि देखनेमें आता है । तो परब्रह्म क्या 
है और अपर ब्रह्म क्या है? कहते हैं--जहाँ अविद्याकृत नाम-रूप आदि विशेषके प्रतिषेधसे अस्थूल 
आदि शब्दोंसे ब्रह्म उपदिष्ट है वह परब्रह्म है, और वही जब नाम-रूप आदि किसी विशेषणसे विशिष्ट 
होता हुआ उपासनाके लिए “मनोमयः प्राणश्ञरीरो मारूपः०' ( ब्रह्म मनोमय, भ्राणशरीर भाख्प है ) 


इत्यादि शब्दोसे उपदिष्ट होता है वह अपर ब्रह्म है । परन्तु ऐसा होनेपर अद्वेत प्रतिपादक श्रुति बाधित 
होगी ? नहीं, बयोंकि अविद्याकृत नाम-रूप उपाधिसे युक्त होनेके कारण वह परिहूत है । और अपर- 


ब्रह्मकी उपासनाका उसके समीपमें 'स यदि०' ( यदि वह पितृलोककी कामनावाला होता है ) इत्यादि 
जगत्‌ ऐश्वयंरूप संसार विषयक ही श्रूयमाण फल होता है, क्योंकि उसकी अभी तक अविद्या निवृत्त 
नहीं हुई है । आर वह देशविदोषमें अवबद्ध है, इसलिए उस देशकी प्राप्तिके लिए गमन विरुद्ध नहीं 
है । आत्माके सतंव्यापक होनेपर मी जसे घट आदिके गमनसे आकाशका गमन होता है, वसे ही 
बुद्धि आदि उपाधिके गमन होनेपर आत्मामें गमन प्रसिद्ध दै, ऐसा “तद्गुणसारत्वात्‌? इस सूत्रमें हमने कहा 
है। इसलिए 'काय बादुरि।!' ( बादरि आचायंके मतमें कायंत्रह्म ही गम्य है) यही सिद्धान्त 
पक्ष है । 'परं जैसिनिः' ( जेमिनि आचायंके मतमें परब्रह्म ही गम्य है ) इसप्रकार अन्यपक्षका प्रतिमा- 


नमात्र प्रदशन तो केवळ बुद्धिकी विशदताके लिए है, ऐसा समझना चाहिए ॥ १४॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% माया उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्म पर है ओर माया उपाधि युक्त बही ब्रह्म अपर है । 'अस्थूल- 
अन्वणु' इत्यादि श्रतियां अविद्याकृत नाम-रूप विशेषका प्रतिषेध करती हुई परब्रह्मका प्रतिपादन करती 


हैं । 'यः सर्वज्ञः सववित' “सत्यकामः सस्यसङ्गल्पः इत्यादि श्रुतियां सोपाधिक अपर ब्रह्मा प्रतिपादन 


para FOOT I 
रत्न = sms द 
= ————— > पण जा | पिणिणिणिणा णि 7. 


अधि० ६ सू० १५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासहित 


(६ अप्रतीकालस्बनाधिकरणम्‌ । सू० १५-१६ 
अग्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण जया ॥ १५॥ 
पद्च्छेद--अप्रतीकालस्बनातू, नयति, इति, वादरायणः, उमयथा, अदोषात्‌, तत्कतुः, च । 
सूजार्थ--( अप्रतीकालम्बनानु ) अमानव पुरुष अप्रतीकोपासकोंको ( नयति ) ब्रह्मलोकमे ले 
लाता ‘5 i बादरायणः आचायं वादरायणका मत है । ( उभययाऽदोषात्‌ ) क्योंकि कुछ 
उपासकोकी ले जाता है और कुछको नहीं ले 
तुश्च ) ब्रह्मक्रतु ws के जाया ल हैं। ' पता होनेपर मो रोष नही है शरण (वकः 
& स्थितमेतत्कार्यंविषया गतिने परविषयेति । इदमिदानीं संदिद्यते-कि सर्वान्वि- 
कारालम्बनानविशेषेणेवामानवः पुरुषः प्रापयति घ्रह्मलोकसुत कांश्विदेवेति । कि तावत्पा- 
सम्‌ ? सर्वेषामेवैषां विदुषामन्यत्र परस्माद्घ्रह्मणो गतिः स्यात्‌ । तथा हि 'भनियमः सर्वा- 
साथ ०” (बह्मसूत्र २।३।३१) इत्यत्राविशेषेणेवैपा विद्यान्तरेष्ववतारितेति । पर्व प्रासे प्रत्याह- 
अप्रतीकालस्बनानिति । प्रतीकाम्वनान्वजेयित्वा सर्वानन्यान्विकारालम्बनान्नयति ब्रह्मः 
लोकमिति वाद्रायण आचार्यो मन्यते । न हयेवमुभयथाभावाभ्युपरमे कञ्चिद्दोषोऽस्ति, 
अनियमन्यायस्य प्रतीकव्यतिरिक्तष्वप्युपासनेषूपपत्तः। तर्क्रतुश्चास्योभयथामावस्य 
समर्थको हेतुदरष्टन्य. । यो हि ब्रह्मकतुः स बाहममेश्वर्यमासीदेदिति शिलष्यते, 'तं यथा 
यथोपासते तदेव भवति'इति श्रुतेः, नतु प्रतीकेषु ब्रह्मक्रतुत्वमस्ति, प्रतीकप्रधानत्वादुपा- 
सनस्य। नन्वन्नह्मकतुरपि ब्रह्म गच्छतीति श्रूयते यथा पञ्चाग्निविद्यायाम्‌-'स एनान्ब्रह्म 
कायंब्रह्म विषयक गति है और परब्रह्म विषयक गति नहीं है, यह सिद्ध हो चुका । अब यह 
सन्देह होता है कि क्या विकारका आलम्बन करनेजाले सब उपासकोंको अमानव पुरुष समानरूपे 
ब्रह्मलोक प्राप्त कराता है अथवा किन्हींको ही? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवंपक्षी-इन सभी उपासकोंकी 
परब्रह्मसे अन्यत्र-कायंग्रहामें गति होनी चाहिए, क्योंकि 'अनियमः सर्वासाम्‌' इस सूत्रमें समानरूपसे 
ही इस गतिका अन्य उपासनाओंमें मो अवतरण किया गया है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
निराकरण करते हैं-'अप्रतीकाळम्बनान्‌? प्रतीकका आलम्ब्रन करनेवालोंको छोड़कर अन्य विकारालम्बी 
सभी उपासकोंको अमानव पुरुष ब्रह्मलोकमें ले जाता है, ऐसा बादरायण आचायं मानते हैं। इस 
प्रकार उमयथाभाव ( प्रतीकालम्बियोंको नहीं ले जाता और विक्ारालम्बियोंको ले जाता है ) स्वीकार 
करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि अनियम न्याय प्रतीकसे व्यतिरिक्त उपासनाओंमें उपपन्न होता 
है । 'तत्क्रतुश्व' (कायंत्रह्मकी उपासना करनेवाला) इसे उमयथामावका समथक हेतु समझना चाहिए । 
जो ब्रह्मक्रतु है वह ब्रह्मके ऐश्वयंको प्राप्त होता है यह घटता है, क्योंकि “तं यथा०' (जो उसकी जिस- 
जिस प्रकारसे उपासना करता है वही होता है) ऐसी श्रुति है । प्रतीकोंमें ब्रह्मक्रतुत्व नहीं है, कारण कि 
उपासना प्रतीक प्रधान होती है । परन्तु अब्रह्मक्रतु भी ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है, ऐसी श्रुति है । जेसे कि 
“स एनान्त्रह्म गमयति' ( दह अमानव पुरुष इन उपासकोंको ब्रह्मछोकमें पहुँचाता है ) इस प्रकार 


८६ 


सत्यानन्दी-दोपिका १. पाका 
करती हैं । परन्तु “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म’ “नेह नानास्ति किञ्चन” इत्यादि मद्वत प्रतिपादक श्रतिय 
औपाधिक अपरब्नह्यके स्वीकार करनेपर भी बाध नहों हो सकता है, क्योंकि वह कल्पित होनेसे ज्ञान- 


दृष्टिपे परिहृत है ॥१४॥ 
१ एनान्त्रह्म गमयति' यह सामान्य श्रुति है । 'जो जिसकी उपासना करता है उही होता 


है' इस तत्क्रतुन्यायसे संशय होता है कि यावत्‌ विकार उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त होता है अथवा 


३7 किन्ही उपासकोंको ? ऐसा संशय होनेपर “सवेषामे०' आदिशे पूवंपक्ष दिखलाकर सिद्धान्ती--“सनो 


१०९ 


८६६ प्रहासुच“गाङ्करआष्य [Sms 


गमयति' ( छा० ४।१५।४ ) इति भवतु, यत्रैचमाहत्यवाद उपळभ्यते , तद्भावे त्वौत्सगिकेण 
तत्क्रतुन्यायेन ब्रह्मक्रतूनामेव तत्प्रापिनेतरेपामिति गम्यते ॥९५॥ 


विशेषं च दशेयति ॥ १६॥ 

पदच्छेद विशेषम्‌, च, दशयति । कि 
सूच्राथं--( च ) बोर ( विद्षेषम्‌ ) नाम आदि प्रतोकोपासनाओं में पूरव-पूर्वसे उत्तरोचर उपा- 
सनाओंमें ओर अधिक फल ( दशंयति ) श्रुति दिखलाती है, अतः प्रतीकोपासक ब्रह्मलोकमें नहीं जाते। 
& नामादिषु प्रतीकोपासनेषु पूर्वस्मातपू्स्मारफळविरोषसुत्तरस्मिन्बु्तररिमन्ु न्यु 
पासने दद्षांयति-'यावज्ञाम्नो गतं तत्रास्य यथाकामचारो मवति’ (छा० ७।१।५) “वाग्चाच नाम्नो 
भूयसी' (छा० ७२1१) 'यावद्वाचो गतं तन्नास्य यथाकामचारो अवति’ (छा० ७।२।२), सनो वाव 
वाचो भूय.' (छा० ७।३।१) इत्यादिना । स चायं फलविशेषः प्रतीकतन्जत्वादुपासनानाछुः 
पपद्यते, ब्रह्मतन्त्र तु ब्रह्मणोऽविरिषटत्वात्कथं फलविशेषः स्यान्‌? तस्मान्न प्रतीकालस्ब- 

नानामितरेस्तु ल्यफळत्वमिति ॥१६॥ 
__ इहि शीमष्डङ्रमगबसाद्झतौ बातेरकमीसाला न श्रीमच्छङ्करमगवर्यादकृतौ घारीरकमीमांसासाप्ये चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
se 
पत्चाग्नि विद्यामें है। परन्तु जहाँपर इसप्रकार साक्षादपवादक-साक्षात्‌ उपलब्ध हो वहांपर मले ऐसा 
हो, किन्तु उसके अमावमें तो ओत्सगिक तत्करतुन्यायसे ब्रह्मकतुओंको ही ब्रह्मलोक प्राप्ति हे अन्योंको 
नहीं, ऐसा ज्ञात होता है ॥ १५ ॥ 

नाम आदि प्रतीकोपासनाओंमें पूवं पूवेकी अपेक्षा उत्तरोत्तर उपासनाओंमें “यावन्नाम्नो गतं०' 
(-वह जो कि नामकी “यह ब्रह्म है. ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक नामकी गति होती है 


` बहा तक यथेच्छ गति हो जाती है ) “वाग्वाव नाम्नो भूयसी” ( वाक्‌ हो नामसे बढ़कर है ) “यद्वा- 


ष्दो गर्त०' ( वह जो वाणीकी 'यह ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक वाणीको गति 
होती दै वहाँ तक स्वेच्छ गति हो जाती है ) “मनो वाव वाचो भूयः' ( मन हो वाणीसे उत्कृष्ट है) 
इत्यादिसे श्रुति फलविशेष दिखलाती है । यह फलविशेष प्रतीकके अधीन होनेसे उपासनाओंमें 
उपपन्न होता है। उपासनाझोंको ब्रह्म अधीन होनेपर तो फलविश्वेष कैसे होगा, क्योंकि ब्रह्म अविशष्ट 
है । इसे प्रतीकालम्बियोंको अन्योंके समान फल नहों है ॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करभाष्य-मापानुवादके चतुर्थाभ्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 

ब्रह्मेत्युपासीत? (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए) यह प्रतीक आलम्बन है । इस प्रकार प्रतीकका 
थारूम्बन करतेवाछोंको छोड़कर सब विकार आलम्बी उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त-होता है । प्रतीको- 
पासक अचिरादि मागंसे विद्युत्‌ लोक ठक जाते हैं, ग्रहालोक तक नहीं, क्योंकि वे ब्रह्मोपासक नहीं है । 
प्रतीकोपासनाओंमें नाम आदि प्रतीक प्रधान होता है और ब्रह्म गोण । किन्तु ब्रह्मोपासनाओंमें ब्रह्म 
प्रधान होता है । “तं यथा०' यह तत्क्रतुन्याय श्रूतिमूलक है । यद्यपि पश्चाग्निविद्यामे उपासक ब्रह्म- 
क्रतु नहीं है, तो भी वहाँ स्पष्टरूपसै उन प्चाग्निविद्या उपासकोंके लिए ब्रह्मलोक प्राप्ति कही गई है, 
अतः यहां तत्कतुन्यायका बाध है । इससे सिद्ध हुआ है कि अप्रतीकन्नह्मोपासकोंके लिए ही ब्रह्मलोक 
प्राप्ति है ॥ १५॥ 

ॐ इस वक्ष्यमाण हेतुसे भी प्रतीकोपासक ब्रह्म छोकमें नहीं जाते 'विशेषं च दशयति' इस सूत्रसे 


कहते हैं। “नाम ग्रहात्युपासीत' (नाम ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) इस प्रकार ब्रह्महश्सि नाम आदि | | 
की उपासना प्रतीकोपासना कही जाती दै । प्रतीके तारतम्यसे फलतारतम्यको श्रुति है । नाम आदि . 


| 
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चतुर्थाध्याये चतुर्थः पाद; । 
[ अन्न पाडे अह्मप्रापि-प्रह्मलोकस्थितिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादमें ब्रह्मप्राप्ति ओर ब्रह्मळोककी स्थितिका निरूपण है) 
( १ संपद्याविर्भावाधिकरणम्‌ । सू० १-३) 
संपद्याबिर्भावः स्वेनशब्दात ॥ १ ॥ 
पद्च्छेद--संपद्य, आविर्भावः, स्वेनणब्दात्‌ । 
(संपद्य 
बाव (स का वाष 02 
§ पवमेवैष संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्लमुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपे- 
णाभिनिष्पद्यत इति श्रयते। तत्र संशयः--कि देवळोकाद्य॒पभोगस्थानेष्विवागन्तुकेन 
केन चिद्विशेषेणाभिनिष्पद्यते, आह्दोस्विदात्ममात्रेणेति। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? स्थानान्तरेष्वि- 
वागन्तुकेन केनचिद्रपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌, मोक्षस्यापि फलस्वप्रसिद्धेः, अभिनिष्पद्यत 
इति चोत्पत्तिपर्यायत्वात्‌ स्वरूपमात्रेण चेदभिनिष्पत्तिः पूर्वास्वप्यवस्थासु स्वरूपान- 
पायाद्विभाव्येत । तस्माद्विरोषेण केनचिदभिनिष्पद्यत इति । एवं प्राते ब्रमः केवलेनेवा- 
त्मना55विर्भवति, न धर्मान्तरेणेति । कुतः ! स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इति स्वशब्दात्‌ । 
अन्यथा हि स्वशब्देनेति विरोषणमनवक्लसं स्यात्‌ | नन्वात्मीयामिप्रायः स्वशब्दो भवि- 


ष्यति । न, तध्यावचनीयत्वात्‌ येनेतर हि केनचिद्र्पेणाभिनिष्पद्यते तस्येवात्मीयत्वोप- 


“एवमेवेष सम्प्रसादो०? ( इसीप्रकार यह जोव इस शरीरसे समुत्यानकर-देहात्मभाव त्यायकर 
ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मका साक्षात्कारकर स्व-आत्मरूपसे आविभूत होता है ) ऐसी श्रुति है। उसमें 
संशय होता है कि क्या देवलोक आदि उपभोग स्थानोंके समान किसी एक बागन्तुक स्वरूपविशेषसे 
अमिनिष्पन्न होता है अथवा आत्ममात्रसे ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवेपक्षी--अन्य स्थानोंके समान 
किसो एक आगन्तुकरूपते अभिनिष्पन्न होना चाहिए, क्योंकि मोक्ष मी फलरूपसे प्रसिद्ध है, अमि- 


निष्पद्यते? ( अभिनिष्पन्न होता है) यह उत्पत्तिका पर्यायवाची शब्द है। यदि स्वर्पमात्रसे अमि- 
निष्पत्ति हे तो पूवं अवस्थाओंमें मो स्वरूपके अविनाश होनेसे ज्ञात होना चाहिए । इसलिए किसी 


एक विशेषरूपसे अभिनिष्मन्न होता है सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हें-केवळ आत्म- 
रूपसे ही आविभूत होता है, अन्य घमंसे नहीं | किससे ? इससे कि “स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते' ( अपने 
रूपसे अभिनिष्पन्न होता है ) इसमें “स्व' शब्द है। अन्यया विशेषणीमूत 'स्वेन' स्वशब्द अनुपपन्न 
होगा । परन्तु आत्मीय अमिप्रायवाळा स्व” झब्द होगा ? नहीं, क्योंकि यह स्वकीय हुने योग्य 


प्रतीकोंमें भेद होनेसे उपासनामें भेद दा नि है, अतः प्रतीकोपासक ब्रह्मळोकमें 

नहीं जाते । परन्तु ब्रह्म तो सवंत्र समान है, मत उसकी उपासनाका फल मी समान है। इसलिए 
्रह्मोपासक ही ब्रह्मलोकमें जाते हैं ॥ १६ ॥ | 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका तृतीदपाद समाप्त ॥ ३ ॥ 

# गत पादमें सगुण ब्रह्मोपासकोंके लिए कायं ब्रह्मकी प्रांत कहु गई। ह उनके क आह 

न्या ऐइवयं स पादके उत्तराद्धंसे किया जायगा । उससे पूव अमीष्ट परविद्या 
er Fr र है-स्वेन ख्पेणामिनिष्पद्य ते” इस निगुंणविद्याके फलबोधक वाक्यमें 
स्वशब्दके सम्बन्धी आगन्तुकरूपवाची और स्वात्मरूपवाची होनेसे संशय होता है अर्थात्‌ स्वशन्द् 


आत्मीग्र और आत्माके लिए प्रयुक्त होता देखा जाता है, अतः किसका ग्रहण करना चाहिए ? पूर्वपक्षी- 
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परे! स्वेनेति विशेषणमनर्थकं स्यात्‌। आत्मवचनतायां त्दर्थचत्केवलेनेवात्मरूपेणाभि- 


ल्िष्पद्यते, नागन्तुकेनापररूपेणापीति ॥ १ ॥ 
कः पुनविशेष पूर्वा स्ववस्थास्वि च स्वरूपानपायखाम्ये सतीत्यत आह- 


मुक्त प्रतिज्ञानात्‌ ॥ २॥ 
पदच्छेद्‌- मुक्तः प्रतिज्ञानात्‌ । 
या मुक्त पुरुष पूणे आनन्दरूपस्चे अवस्थित होता है, (प्रतिज्ञानात्‌) क्योंकि “एतं 
त्वेव ते? इत्यादि श्ुतिमें सम्पूणं अनथंसे मुक्त आनन्दस्वरूप आत्माकी व्याख्येयरूपसे प्रतिज्ञा की गई दै । 
योऽत्राभिनिष्पद्यत इत्युक्तः, ख सर्वबन्धविनिमुक्तः शुद्धेनैवात्मनाऽचतिष्ठते । पूर्व 
स्वन्धो भवत्यपि रोदितीव विनादामेबापीतो अवतीति चाचस्थात्रयकलुषितेनात्मनेत्ययं 
चिशेषः। कथं पुनरवगम्यते सुक्तोऽयमिदानीं अवतीति ¦ प्रतिज्चानादित्याह ! तथा 
हि-'पुतं स्वेव ते भूयोञ्चुव्याज्यास्यामि" ( छा» ८।९।३,८।१०।४,८।११।३ ) इत्यचस्थात्रय- 
दोषविष्दीनमात्मानं व्याख्येयत्वेन प्रतिज्ञाय, 'अशरीर वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृद्चतः' ( छा० 
८।१२।१ ) इति सय ००७ स शमः उर नस “स्वेन रूपेणामिनिष्पधते स॒ उत्तमः पुरुपः १ ( छा० ८।१२।३ ) 


बन — 
नहीं है । जिस किसी रूपसे अभिनिष्पन्न होता दै । उसीमें आदमीयत्वको उपपत्ति होनेसे 'स्वेन' यह 
विशेषण अनथंक होगा और आत्मवाची होनेपर तो साथंक है, इसलिए केवळ खात्मरूपसे ही 
आविभू'त होता है किसो अन्य आयन्तुकरूपसे नहीं ॥ १ ॥ 
परन्तु स्वरूपका अविनाश समान होनेपर पूवं अबस्थाओं और इस अवस्थामें क्या विशेष 
है ? इसपर कहते हैं-- 
यहाँ “अमिनिष्पद्यते' शब्दसे जो कहा गया है, वह सम्पूणं बन्धसे विनिमुक्त होकर शुद्ध आत्म- 
रूपसे ही अवस्थित होता है । पूवं अवस्थाओंमें “अन्धो मवति' ( जाग्रदवस्थामें वह अन्धा होता है) 
“अपि रोदितीव०' (स्वप्नावस्थामें आहत होनेसे अथवा प्रिय वस्तुके विनाशसे मानो रोता है) 'विनाश- 
मेवापीतो भवति०! (सुषुप्तिमें विशेष ज्ञानके न होनेसे मानो विनाशको प्राप्त होता है) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाओंमें कलुषित झात्मख्पसै अवस्थित होता है यह [ ज्ञानसे पूवं तीन अवस्थाओं और इस 
अवस्थामें ] विशेष है । परन्तु अब यह मुक्त होता है ऐसा कंसे अवगत हो ? प्रतिज्ञासे, ऐसा कहते है । 
. क्योंकि 'एत त्वेव ते०' ( मैं तुम्हारे प्रति इस आत्माका पुनः व्याख्यान करूगा ) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाबोंके दोषसे रहित आत्माकी व्याख्येयरूपसे प्रतिज्ञा कर 'अशरीरं वाच सन्तं०' ( उस शाशरीर- 
भूत आत्माकी प्रिय और क्षत्रिय स्प नहीं करते ) इस प्रकार उपक्रमकर “स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यते०' 
सत्यानन्दी-दीपिकां 
“मोक्षः, आगन्तुकः, फळत्वात्‌ स्वगंवत्‌' (मोक्ष आगन्तुक है, क्योंकि फल है जैसे स्वगं) यदि स्वणब्दसे 
झात्मस्वरूपमात्रकी अभिनिष्पत्ति हो तो पूवं अवस्थाओंमें अविनष्ट होनेसे उसका सवदा ज्ञान होना 
चाहिए, इससे ज्ञान आदि साधन व्यथं होंगे, अतः मोक्ष एक आगन्तुक फछविशेष है । पव॑पक्षमें 
मोक्ष स्वगंके समान है, सिद्धान्तमे मोक्ष स्वगंसे विशेष है। सिद्धान्ती--आत्मसाक्षात्कारख्प मोक्ष 
स्वम आदि साध्यफलके समान उत्पन्न नहीं होता, किन्तु विद्यासे केवळ अविद्याकी निवृत्तिमांत्र है, 
आत्मा तो स्वयं नित्य सिद्ध है । जेसे प्रकाश अन्धकारकी निवृत्तिद्वारा वस्तुकी अभिव्यक्तिमे हेतु दै । 
किख 'अमित्रिष्पद्यते' शब्दका अथं केवळ उत्पत्ति नहीं है आविर्भाव भी है । जेसे शचेवालसे आवृत्त जळ 


उसके हटाए जानेपर स्पष्टरूपसे प्रतीत होता है, वेसे अविद्यासे आवृत्त आत्मस्वरूप विद्यासे अविद्या- 
की निवृत्ति होनेपर स्पष्टरूपसे अमिव्यक्त-अनुभूत होता है ॥ १ ॥ 
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इति चोपसंहरति | तथाऽऽख्यायिकोपक्रमेऽपि 'य आत्माउपहतपाप्मा' ( छा० ८७ ) 


इत्यादि सुक्तात्मविषयमेव प्रतिज्ञानम्‌ । फलत्वप्रलिद्धिरपि मोक्षस्य बन्घनिवृत्तिमात्रापेक्षा 
नापूर्वापजननापेक्षा । यद्प्यभिनिष्पद्यत इत्युत्पत्तिपर्यायत्व॑ तदपि पूर्वावस्थापेक्षम्‌-- 
यथा रोगनिबृत्तावरोगो ५भिनिष्पद्यत इति तद्वत्‌ | तस्माददोषः ॥ २॥ 


आत्मा प्रकरणात ॥ ३ ॥ 

पदृच्छेद्‌--आत्मा, प्रकरणात्‌ । 

सूचार्थ--( आत्मा ) यहाँ आत्माका हो ज्योतिः शब्दसे प्रतिपादन है, ( प्रकरणात ) क्योंकि 
“य यात्मा' इस प्रकार उसका प्रकरण है । 

कै कथं पुनमुक्त इत्युच्यते ! याचता “परं ज्योतिरुपसंपद्य' ( छा० ८।१२।३ ) इति 
कार्येगोचरमेवैनं भावयति, ज्योति.ाब्दस्य भौतिके ज्योतिषि रूढत्वात्‌ । न चानतिवृत्तो 
विकारविषयास्कश्चिन्सु्तो भवितुमर्हति, विकारस्पातंत्वप्रत्तिद्धेरिति| नेष दोषः, यत 
आत्मैवात्र ज्योतिःराब्देनावेदयते, प्रकरणात्‌, “य आत्मा5पहतपाप्मा विजरो विसुत्युः' ( छा० 
41७१ ) इति हि प्रृते परस्मिन्नात्मनि नाकस्माद्गौतिकं ज्योति; शाक्य ग्रहीतुम्‌, प्रकृत- 
हानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञत्‌ । ज्योति शब्दस्त्वात्मन्यपि इृश्यते--तहेवा ज्योतिषां ज्योतिः? 
( इह० ४।४।१६ ) इति । प्रपञ्चितं चेतत्‌ 'जयोतिदंरानात्‌' ( ब्रह्मवूत्र ३।३।४० ¬= आयका रि अपजितँ चतत्‌ ज्योतिदंगांनात' ( ्रह्वूत्र १३1७० ) इत्यत्र ॥ ३॥ 


( अपनेरूपसे अभिनिष्पन्न होता है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा उपसंहार करते हैं। इसीप्रकार आख्या- 
यिकाके उपक्रममे भी 'य आत्माऽपहतपाप्मा' ( यह आत्मा पाप रहित है ) इत्यादि मुक्त आत्म- 
विषयक हो प्रतिज्ञान है। और मोक्षमें फलत्व सिद्धि भी बन्ध निवृत्तिमात्रकी अपेक्षासे है, अपुबं उत्पत्ति 
की भपेक्षासे नहीं है । यद्यपि 'अमिनिष्पद्यते' यह उत्पत्तिका पर्याय है, तो भी वह पूर्वावस्थाकी 
अपेक्षासे है। जैसे रोगकी निवृत्ति होनेपर अरोग अभिनिष्पन्न होता है, उसके समान यहाँ मो समझना 
चाहिए, इससे दोष नहीं है ॥ २ ॥ 

परन्तु 'पर ज्योतिरुपसंपद्य'० ( पर ज्योतिको प्राप्तकर स्वात्मरूपसे अवस्थित होता है ) यह - 
श्रुति इसे कायं विषयक श्रवण कराती है, तो मुक्त है, पुनः ऐसा क्यों कहा जाता है ? क्योंकि ज्योतिः 
शब्द मोतिक ज्योतिमें रूढ है । कायंविषयका अनतिक्रमणकर कोई मुक्त नहों हो सकता । कारण कि 
विकार दुःखरूपसे प्रसिद्ध है । यह दोष नहीं है, क्योंकि यहाँ आत्मा हो ज्योतिः शन्दसे कहा जाता है, 
क्योंकि उसका प्रकरण है, 'य आत्मा०' (यह आत्मा पाप रहित, जरा रहित ओर मृत्यु रहित है) इस 
भत परमात्मामें अकस्मात्‌ भौतिक ज्योतिका ग्रहण नहीं किया जा सकता, कारण कि ऐसा होनेमें 
भतहानि ओर अप्रकृतप्रक्रियाका प्रसङ्ग होगा । ज्योतिः शब्द तो ‘तदेवा ज्योतिषां ज्योतिः ( उसको 
देवता लोग ज्योतिके मी ज्योतिरूपसे उपासना करते हूँ) इस प्रकार आत्मामें मी देखा जाता है। 
इसका 'ज्योतिदेशनात्‌” इस सूत्रमें विस्तृत विचार किया गया है ॥ ३॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

क “पर ज्योतिरुपसंपद्य' इस श्रुतिपर विचार करनेसे ऐसा प्रतीत होता है कि स्वरूप अभि- 
निषपत्तिसे अतिरिक्त ज्योतिको प्राप्त होता है । क्योंकि 'सूयों ज्योतिः' 'अग्निज्योंतिः इत्यादि मोतिक 
पदार्थोमे ज्योतिःथन्द रूढ है सिद्धान्ती यद्यपि ज्योति शब्द सूयं आदि भौतिक ज्योतिमें रुढ है 
तथापि बात्माका प्रकरण है, “य आस्माऽपहतपाप्सा' ओर 'परं ज्योति” इस प्रकार प्रकरण बोर 
वाक्यखे आत्मामें भी ज्योतिः शब्द प्रयुक्त होता है। यहाँपर ज्योति; पद तो मुह्यरूपसे अहम प्रयुक्त 
होता है केवल ज्योतिमें नहीं । यदि ज्योति: छब्दसे सुये आदि मौतिक ज्योतिका ग्रहण कर, तो प्रकृत 
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( २ अविभागेन इष्टत्वाधिकरणस्‌ सू" ४ ) 
अविभागेन दृष्टत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--अविभागेन, दृष्टत्वात्‌ । 

सूचार्थ--( अविमागेन ) मुक्त पुरुष प्रग्रह्वासे अविभक्त होकर अवस्थित होता है, (इष्टत्वात्‌) 
क्योंकि 'अहांव सन्ब्रह्माप्येति’ इत्यादि श्रुतियोंमें अभेद ही देखा जाता है । 

& परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते यः, स कि परस्मादात्मनः एथ" 
शेव अवत्युताबिभागेनैवावतिष्ठत इति वीक्षायाम्‌ 'स तत्र पर्येति’ (छा०८।१२।३) इत्यचिकर- 
णाधिकर्तव्यनिदेशात्‌ 'ज्योतिरुपसंपद्य' (छा० ८1१२1३) इति च कतुकर्मनिद शाज्े देनैवाव- 
स्थानमिति यस्य मतिस्तं व्युत्पादयत्यविभक्त एव परेणात्मना सुक्तोऽबतिष्ठते। कुतः ? 
दृष्टत्वात्‌ । तथा हि तत्वमसि’ ( छा० ६।८।७ ) “अहं ब्रह्मास्मि’ ( दृह० १।४।१० ), 'यन्न 
नान्यत्पस्यति' ( छा० ७।२४।३ ) “न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विमक्तं यध्पश्येत्‌' (दृह० ४।३।३३) 
इत्येवमादीनि वाक्यान्यविभागेनेव परमात्मानं दशंयन्ति । यथाद्ानसेच च फलं युक्तम्‌ , 
तत्क्रतुन्यायात्‌ । “यथोदकं दे छुडमासिक्त तादृगेव मवति । एवं सुनेविजानत आत्मा सवति 
गौतम? ( क० ४।३५ ) इति चेवमादीनि सुक्तस्वरूपनिरूपणपराणि चाक्यान्यविस्रागमेव 
द्रायन्ति। नदीसमुद्रादिनिदशंनानि च। भेदनिदंशस्त्वभेदेऽप्युपचर्यते। 'स सगवः 
कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि’ ( छा० ७।२४।१ ) इति 'आस्मरतिरात्मक्रीडः' (छा० ७।२५।२) 
इति चैचमादिदर्शनात्‌ ॥ ४ ॥ 


जो पर ज्योतिको प्राकर आत्मर्पसे अभिनिऽगन्न होता है। क्या वह परमात्मासे पृथक्‌ ही 


होता है अयवा अविमागसे-अभेदे हो अवस्थित होता है? इसप्रकार विचार होनेपर “ल तत्र पयंति' 
(बहु अपने आत्मामें स्थित हुआ सब ओर संचार करता है) इसमें अधिकरण और अधिकतव्य-आधा- 


राधेयभावका निर्देश होनेसे और 'उ्योतिरुपसंपद्य' ( ज्योतिको प्राप्तकर ) इसमें कर्ता और कमंका 
निर्देश होनेसे मुक्त पुरुष परमात्मासे भिन्न होकर ही अवस्थित होता है, ऐसी जिसकी बुद्धि हो उसको 
कहते हैं--मुक्त पुरुष परमात्मासे अविभक्त ही ध्ववस्थित होआ है, किससे ? इससे कि ऐसा देखा जाता 
दवै । जैसे कि 'तत््वमसि' 'अहं ्र्मास्पि’ 'यत्र नान्यत्पइपति' (जहाँ अन्य नहीं देखता) “न त्तु तदृद्ि- 
तीयमस्ति' (उस समथ उससे भिन्न कोई दुसरी वस्तु है हो नहीं जिसे देखे) इत्यादि वाक्य अविमागसे ही 
परमात्माको दिखलाते हैं । और दर्शनके अनुसार ही तत्करतुन्यायसे फल युक्त है। 'यथोदक झुद्धे०' 
( जैसे शुद्ध जलमें डाला हुआ शुद्ध जल वसा ही हो जाता है, वसे ही हे गौतम ! विज्ञानी मुनिका 
आत्मा भी हो जाता है ) इत्यादि मुक्ति स्वरूप निरूपण परक वाक्य और नदी, समुद्र आदि दृष्टान्त 
अविमाग ही दिखळाते हँ । भेद निर्देश तो 'स मगव:०' ( नारद-हे मगवन्‌ ! वह भूसा किसमें प्रति- 
ष्ठित है ? सनत्कुमार-अपनी महिमामें) और 'भात्मरतिरात्मक्रीडः? ( इस प्रकार जाननेवाला 
द्यात्मरति ओर आत्मक्रीड है ) इत्यादि दशनसे अभेदमें भी उपचरित होता है ॥ ४ ॥ 
परित्याग मोति क 

आत्माका अभ्रकृत मोतिक ज्योतिका ग्रहण प्र < 
साक्षात्कारकर आत्मरूपसे अवस्थित होना ही भका है क a 2 


अँ यदि मुक्त पुरुष ब्रह्मसे अविभक्त होकर ही अवस्थित है तो “स तत्र पर्यति' 'परं ज्योतिरुप- 
संपद्य’ इत्यादि श्रतियोमें भेदका निर्देश क्यों किया गया है? अभेदमें भी भेदोपचार होता है, जैसे 
“रुषस्य चतन्यम्‌' “राहोः शिर ' इत्यादि स्थळोंमें दै । अतः औपचारिक भेदनिर्देध वास्तविक 
अभेदका बाघक नहीं होता । वस्तुतः जीव तो अज्ञानावस्थामें भी ब्रह्मस्वरूप है, किन्तु उपाधिसे भिन्न 
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८ ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ । सू० ५-७ ) 
ब्राह्मण जैसिनिरुपन्यासादिस्य; ॥ ५ ॥ 

पद्च्छेद्‌-त्राह्मेण, जमिनिः, उपन्यासादिम्य। । 

खुजाथे--( त्राह्मेण ) मुक्त पुरुष ब्राहाधमे-सवज्ञत्व, सर्वेश्वरत्व स्वरूपसे अवस्थित होता दै । 
(जैमिनिः) ऐसा आचाये जेमिनिका मत है, (उपन्यासादिम्या) क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे ऐसा 
ही अवगठ होता दै । ः 

७ स्थितमेतत्‌-स्वेन रूपेण' ( छा० ८३४ ) इत्यत्नात्ममातरूपेणाभिनिष्पते 
नागन्तुकेलापररूपेणेति । अधुना तु तद्विशेषबुमुत्सायामभिघीयते-स्वमस्य रूपं च्राह्मम- 
पहतपाप्मत्वादिसत्यसंकल्पत्वावसानं तथा सवद्षत्वं सवश्वरत्व च तेन स्वरूपेणाभिनिष्प- 
द्यत इति जेमिनिराचायो मन्यतेः | कुतः ? उपन्यासादि भ्यस्तथास्वावगमात्‌। तथा ह्वि-'य 
आत्माऽपहतपाप्मा' (छा० ८।५।१) इत्यादिना “सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ (छा० ८।७।१) इत्येच- 
मन्तेनोपन्यासेनेवमात्मकतामात्मनो बोघयति। तथा 'स तत्र पर्येति जक्षन्कीडन्रममाणः? 
(छा० ८।१२।३) इत्यैश्वयरूपमावेदयति । 'तस्य सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति' (छा०७।२५।२) 
इति च । सर्वज्ञ सवश्वरः' इत्या दिव्यपदेशाश्चैवमुपपन्ना भविष्यन्तीति ॥ ५॥ 


चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्यौडुलोमिः ॥ ६॥ 
पद्च्छेद्‌--चितितन्मात्रेण, तदात्मकत्वात्‌, इति, भौडुलोमि1 । 
सूशाथ--( तदात्मकत्वात्‌ ) जीवके चेतन्यरूप होनेसे ( चितितस्मात्रेण ) मुक्‍्तपुरुष केवल 
चेतन्यरूपसे अवस्थित होता है, ( इति बोडुुलोमिः ) ऐसा ओडुलोमि आचाय मानते हैं । 


` स्वेन रूपेण' ( ह्यात्मरूपसे ्भिनिष्पन्न होता है ) इस श्रुतिमें केवल आत्मरुपसे अभिनिष्पन्न 
होता है किसी अन्य आगन्तुकरूपसे नहीं, ऐसा सिद्ध हुमा । अब तो उसके विशेष जाननेकी इच्छा 
होनेपर कहते हैं कि इसका अपना ब्रह्मरूप अपहतपाप्मत्व आदिसे लेकर सत्य संकल्पत्व पयन्त तथा 
सवत्व, सर्देशश्व रत्व है, उस स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा जैमिनि आचाय मानते हैं । किससे ? 
इससे कि उपन्यास यादि हेतुओंसे वैसा ही अवगत होता है। क्योंकि 'य आत्माऽपहतपाप्मा” 
इत्यादिसे लेकर और 'सत्यकापरः सत्यसङ्कल्पः’ इत्यन्त उपन्याससे आत्माके ऐसे ही स्वरूपत्वका बोध 
कराता है । इसी प्रकार 'स तत्र पयंति०' ( वह संप्रसाद-जीव अपने आत्मरूपमें स्थित होता है, उस 
अवस्थामें कहीं भक्षण करता, हसता, रमण करता हुआ विचरण करता है ) इस प्रकार ऐश्वयरूपका 
आवेदन ( सूचना ) करता है । “तस्य सर्वेपु० ( सब छोकोंमें उसकी यथेच्छ गति होतो है ) ऐसी 
श्रुति भी है । 'सर्वज्ञ: सर्वेश्वर इत्यादि व्यपदेश भी इस प्रकार माननेपर उपपन्न होंगे ॥ ५ ॥ 

र ns अविभक्त ही रहता है ॥ ४॥ 
प्रतीत होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि मुकत पुरुष ब्रह्मे अत्यन्त अविभक्त 
® क्या वह मुक्त पुरुष सर्वज्ञत्व॒ आदि धमं युक्त होकर अवस्थित होता है अथवा घमं यादि 

रहित निविशेष चिन्मात्रूपसे अवस्थित होता है, अथवा वस्तुता चिन्मात्र होनेपर मी बन्य जीवके 
व्यवहारकी दृष्टियै कल्पित सर्वज्ञत्व आदि धमं हैं? इस प्रकार संशय होनेपर “अधुना' आदिसे 
` कहते है । वह मुक्त पुरुष सवज्ञत्व आदि युक्त सविशेष ब्रह्महपसे अवस्थित होता है। . इसमें उपन्यास 
भादि हेतु विद्यमान हैं। 'सोच्न्वेष्टब्य” ( उसका अन्वेषण करना चाहिए ) इत्यादि विषिके, लिए 
'य आत्मा5पहतपाप्मा' यह उपन्यास है। आदि पदसे विधि और व्यपदेशका i है । अज्ञात ज्ञापक 
वाक्यको विधि कहते हैं। 'स तन्न पर्यंति' यह विधि है, ओर 'सवज्ञः सवश्वरः यह व्यपदेश है ॥५॥ 


| 
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+ यद्यप्यपद्दतपाप्मत्वादयो भेदेनैव घर्मा निर्दिच्यन्ते, तथापि शब्द्विकदपज्ञा एवैते। 
पाप्मादिनिवृत्तिमात्रं दि तत्र गस्यते । चैतन्यमेव त्वस्यात्मनः स्वरूपमिति तन्मात्रेण स्वरू- 
पेणासिनिष्पत्तियुक्त । तथा च श्रुतिः--'एवं वा अरेञ्यमात्मानन्तरोःवाहयः इत्स्नः प्रज्ञानघन 
एव' ( बृह० ४।५।१३ ) इत्येवंजातोयका 5चुग्रहीता भविष्यति । सत्यकामत्वादयस्तु यद्यपि 
चस्तुस्वरूपेणेच घर्मा उच्यन्ते-सत्याः कामा अस्येति, तथाप्युपाधिसंबन्धाधीनत्वात्तेषां 
न चैतन्यवत्स्वरूपत्वसंभवः, अनेकाकारत्वप्रतिषेघात्‌। प्रतिषिद्धं हि ब्रह्मणो5नेकाकार- 
त्वम-'न स्थानतोऽपि परस्योभयकिज्ञस्‌ (बह्मपूत्र ३२११) इत्यत्न। अतपच च जक्षणादिसं- 

कोतनभपि दुःखाभावमात्राभिप्रायं स्तुत्यथेमात्मएतिरित्यादिवत्‌ । नदि मुख्यान्येव रति- 
क्रीडामिथुनान्यात्मनि शक्यन्ते वर्णयितुं द्वितीयविषयत्वात्तेषाम्‌ तस्मान्निरस्ताशेषप्रप- 
ञरेन प्रसन्नेनाव्यपदेश्येन बोघात्मना5मिनिष्पद्यत इत्यौडुछोमिराचार्यो मन्यते ॥ ६।। 


एवमप्युपन्यासारपू्वेमावादबिरोधं बादरायण; ॥ ७ ॥ 
पदच्छे दू-- एवम्‌, अपि, उपन्यासात्‌, पूवंभावात, अविरोधम्‌, बादरायणः । 
सत्रार्थ--( एवमपि ) ऐसा होनेपर मी ( उपन्यासात्‌ ) पूर्वोक्त उपन्यास आदि हेतुझोंसे 
( पूरव॑भावात्‌ ) प्रथम ब्रह्मके सवज्ञत्व आदि व्यावहारिक द्वोनेसे मुक्त आह्मामें ( अविरोधः ) विरोध 
नहीं है, ( बादरायण। ) ऐसा बादरायण आचायंका मत है । 
एवमपि पारमार्थिकचैतन्यमात्रस्वरू पाभ्युपगमेऽपि व्यवद्दारापेक्षया पूवेस्याप्युपन्या- 
सादिभ्योऽवगतस्य घ्राह्मस्यैइवर्य रूपस्याप्रत्याख्य(नाद विरोधं बादरायण आचायो मन्यते। 
यद्यपि अपहतपाप्मत्व आदि घमं भेदसे ही निदिष्ट हुँ, तो भी वे धमं शब्दविकल्पसे ही उत्पन्न 
होते हैं, क्योंकि उनमें केवळ पाप आदिकी निवृत्ति ज्ञात होती है । परन्तु चैतन्य ही इस आत्माका स्वरूप 
है, इसलिए केवळ उसी स्वरूपसे अभिनिष्पत्ति युक्त दै । इस प्रकार 'पुवं वा भरे०' ( याज्ञवल्क्य - हे 
मैत्रेयी | उसी प्रकार यह आत्मा . अन्तर-वाह्य भेदसे शून्य सम्पूणं प्रज्ञानघन ही दै ) इस प्रकारकी 
श्रुति अनुगृहीत होगी । परन्तु सत्यकाम दै इसका वह सत्यकाम है, इस व्युश्पचिसे यद्यपि सक्यकामत्व 
द्यादि धमं वस्तुस्वरूपसे ही कहे जाते हैं, तो भी उपाधि सम्बन्धके अधीन होनेसे उनमें चेतन्यके 
समान स्वरूपत्व संभव नहीं है, क्योंकि आत्मामें अनेकाकारत्वका प्रतिषेध है । “न स्थानतोऽपि परस्यो- 
अयळिङ्गस्‌' इस सूतरमें ब्रह्ममें अनेकाकरत्वका प्रतिषेष किया गया है । अतएव भक्षण आदि संकोतंन 
मी दुःख अमावमात्रके अभिप्रायसे है ओर वह आत्मरति आदिके समान स्तुत्यथंक है । क्योंकि रति, 
क्रीडा, मिथुन आत्मामें मुख्यरूपसे वर्णन नहीं किए जा सकते, कारण कि वे द्वितीय-अन्य विषयक है । 
इसलिए समस्त प्रपच्चसे रहित प्रसन्न अव्यपदेश्य बोघरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा ओडुळोमि 
. झ्याचायं मानते हैं ॥ ६॥ 
ऐसा होनेपर मी-पारमाथिक : चेतन्यमात्रस्वरूप स्वीकार करनेपर मी व्यवहारकी अपेक्षासे 
उपन्यास आदिसे पुवं अवगत ब्राह्म-बरह्मके ऐश्वयंल्पका प्रत्यास्यान न होनेके कारण अविरोध बादरायण 
आचाय मानते हैं ॥ ७॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
4 मुक्तपुरुष ईश्वरके सत्यकामत्व आदि घमंविशिष्ट होकर अवस्थित होता है, इस प्रकार 
भेदाभेद युक्त है, इस बातको कहनेके लिए 'चितितन्मात्रेण' इत्यादिसे अन्य पूवपक्ष कहते हैं ॥ ६ ॥ 
` > जेमिनि भाचायंने ब्रह्मके -सत्यकामत्व आदि धर्मोको पारमार्थिक सत्य कहा है और 
बोडुळोमि आचायंने इन घर्मोको ओपाधिक कहकर अत्यन्त असत्‌ कहा है, अतः ये दोनों पक्ष 
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(४ संकद्पाधिकरणम्‌ । स्‌० ८-९ ) 
संकल्पादेव तु तच्छुते; ॥ ८॥ 

पद्च्छेद्‌--संकल्पात्‌, एव, तु, तच्छुते: । 

खूनाथ--( संकल्पादेव ) इस विद्वानुके केवळ संकल्प ही पितर आदि उपस्थित होते हैं, 
( ठच्छुतेः ) क्योंकि 'संकल्पादेवास्य' ऐसी श्रुति है। 

हाद विद्यायां श्रयते—'स यदि पितृलोककामो भवति संकल्पादेवास्य पितरः सु त्तिष्ठ'न्ति’ 
(छा० ८।२।१) इत्यादि । तत्र संशयः-कि संकल्प पव केवलः पित्रादिसमुत्याने हेतुरुत 
निसित्तान्तरसद्दित इति । तत्र सत्यपि संकल्पादेचेति श्रवणे खोकचन्निमित्तान्तरापेक्षता 
युक्ता । यथा खोकेऽस्मदादीनां संकसपाद्गमना दिभ्यश्च हेतुभ्यः पित्रादिसंपत्तिर्भवत्येबं 
मुक्तस्पापि स्यात्‌। एवं इष्टविपरीतं न कल्पितं भविष्यति । संकरपादेचेति तु राज्ञ इच 
खंकडिपतार्थसिद्धिकरीं साधनान्तरखामप्रीं खुलभामपेक्ष्योच्यते। नच संकल्पमात्रस- 
सुत्थानाः पित्नादयो मनोरथाविजुसम्मितवच्यश्वलत्वात्पुष्कलं भोग समर्पयितुं पर्याप्ताः स्युः 
रिति । एवं प्राप्ते घमः संकर्पादेच तु केवलात्पित्रादिसमुत्थानमिति । कुतः ? तच्छुतेः । 
'संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति' (छा० ८।२। ) इत्यादिका हि श्रुतिनिमित्तान्तरापेक्षायां 
पीड्येत। निमित्तान्तरमपि तु यदि संकल्पाचुविघाय्येव पम तु यदि संकल्पानुविधाय्येव स्यादूवतु नतु प्रयत्नान्तरसंपाद्य 

हादंविद्यामें 'स यदि पितृल्लोककामो ०! (वह यदि पितृळोककी कामनावाला होता है तो 
उसके संकल्पसे ही पितृगण वहाँ समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रुति है। उसमें संशय होता है कि 
क्या केवल संकल्प ही पितृ आदिके समृत्यानमें हेतु हे थवा अन्य निमित्तके साथ संकल्प हेतु है ? 
पूर्वपक्षी-- उस श्रृतिमें 'संकल्पसे ही” इसप्रकार . श्रवण होनेपर भी छोकके समान अन्य निमित्तकी 
अपेक्षा युक्त है। जैसे छोकमें अस्मद्‌ आदिके संकल्पसे और गमन आदि हेतुओंसे पितृ आदिकी 
प्राप्ति होती है, वेसे मुक्तके लिए भी होनी चाहिए, ऐसा होतेसे हष्टसे विपरीत कल्यित नहीं होगा । 
संकल्पसै ही” यह तो राजाके समान संकल्पित अ्थंकी सिद्धि करनेवाली अन्य साधन सामग्रीकी 
सुलभताकी अपेक्षासे कहा जाता है। और संकल्पमात्रसे समृत्यान होनेवाले पितर आदि मनोरथसे 
कल्पितके समान चल होनेसे पुष्कलभोग समपंण करनेमें समथ नहीं होंगे । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--केवछ संकल्पसे ही पितृ आादिका समुत्थान होता है, किससे ? इससेकि उसकी 
भृति है । 'संकल्पादेवास्य०” ( उस विद्वानुके संकल्पसे ही पितृगण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रुति 
अन्य निमित्तको अपेक्षा होनेपर बाधित हो जायगी । अन्य निमित्त भी यदि संकल्पके धनुविधायी 
( अनुगामी ) हो तो भे हो, परन्तु अन्य प्रयत्न साध्य अन्य निमित्त हमें इष्ट नहीं है, क्योंकि अय 
निमित्तकी प्राप्तिके पुव संकल्पसे वन्च्यत्व प्रसंग होगा । और श्रुति-अवगम्य अथंमें 'छोकके समान 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अयुक्त हैं, क्योंकि ऐसा माननेपर अद्वेत श्रुति, सबंशत्व श्रुति ओर व्यवहारका बाध होता दै । यद्यपि 
परमाथंमें चेतन्यमात्र स्वरूप है, तो भी व्यवहारहष्टिसे सत्यकामत्व, ऐक्वयं आदि सत्य मानने चाहिए, 
क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे सिद्ध होता है । इसलिए परमार्थदष्टिसे और व्यवद्यारहृश्सि दोनों पक्ष 
युक्त हैं अर्थात्‌ परमाथंदृष्टिये केवल चेतन्यमात्र स्वरूप है उससे भिन्न सव कल्पित-मिथ्या असत्‌ है, 
यह औडुलोमि थाचायंका मत युक्त है और व्यवहारद्टिते ब्रह्मके सत्पकामक्व आदि घम सत्य हैं, इस 
प्रकार जैमिनि आचायंका मत भी युक्त है। इस प्रकार परमाथंदृष्टिसे ओर व्यवहारदृष्टिद्े दोनोंमें 
कोई विरोध नहीं है ॥ ७॥ 
११० 


८७४ ब्रद्मसूत्च-शाइरभाण्य [ अ० ४ पा० ४ 


~ ° ०३ 
निमित्तान्तरमितीष्यते । प्राकसंपत्तेर्वन्ध्यसंकब्पत्वप्रसङ्गात्‌। नच शुत्यवगस्येऽथं 


~ 


लोकवदिति सामान्यतो इप्रं क्रमते । संकल्पवलादेव चेषां यावत्प्रयोजनं स्थेयापपत्तिः । 
प्राकृतसंकव्पविलक्षणत्वान्मुक्तसं कल्पस्य । 

- अत एव चानन्याधिपतिः ॥ ९ ॥ 

पद्च्छेदू--अतः, एव, च, अनन्याधिपतिः । 

सचार्थ--(अत एव च) और अवन्ष्य संकल्पसे ही विद्वान्‌ (अनन्याधिपतिः) अनन्याधिपति 
। 


जाप अत एव चावरूध्यसंकल्पत्वादनन्याचिपतिरविद्ठान्मवति--नास्यान्यो5चिपतिभं- 
चतीत्यर्थः । नहि प्राकृतोऽपि संकल्पयत्नन्यस्वामिकत्वमात्मनः सत्यां गतौ संकल्पयति | 
श्चतिञ्चैतद्ायति 'अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्च सस्यान्कामांस्वेषां सव शु लोकेपु का ध- 
चारो अवति' ( छा० ८।१।६ ) इति ॥९॥ 

(५ अभावाधिकरणम्‌ । सू० १०-१७ ) 

अभावं बादरिराह द्येवम्‌ ॥ १० ॥ 

पदच्छे दू--अमावम्‌, बादरिः, आह, हि, एवम्‌ । 

सूचार्थ--( बादरिः ) बादरि आचायं मानते हैं कि ( अभावम्‌ ) विद्वानुके शरीरका वहां 
अभाव होता है, ( हि क्योंकि ( एवम्‌ ) 'मनसैतान्‌' ऐसा श्र ति कहती है । 

'संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति' (छा० ८।२।१) इत्या दिश्रुतेमनस्तावत्संकल्पसाघनं 
सिद्धम्‌ । शरीरेन्द्रियाणि पुनः प्रापतेश्वयंस्य विदुषः सन्ति; न वा सन्तीति समीक्ष्यते । 
तत्र बादरिस्तावदाचार्यः शरीरस्ये न्ट्रियाणां चाभावं महीयमानस्य विदुषो सन्यते। 
कस्मात्‌ ? एवं ह्याहाम्नायः “सनसेतान्कासान्पश्यन्रमते (छा० ८।१२।५) 'य पुते ब्रह्मलोके 
( छ० ८।१३।१ ) इति। यदि मनसा शरीरेन्द्रियेश्च विद्दरेन्मनसेति विशेषणं न स्यात्‌ । 
तस्मादभावः शरीरेन्द्रियाणां मोक्षे ॥१०॥ 

भाव जैमिनिर्विकल्पामननात्‌ ॥ ११॥ 


यह सामान्यतोहष्ट अनुमान प्रवृत्त नहीं होता । संकल्पबलसे ही इन विद्वानोंका यावत्‌ प्रयोजन 
स्थिरताको उपपन्न होता है, कारणकि मुक्त पुरुषका संकल्प प्राकृत पुरुषोंके संकल्पसे विलक्षण है ॥८॥ 
अर इसीसे-अवन्ध्य संकल्पसे ही विद्वानु अनन्याधिपति होता है, इसका अन्य अधिपति- 
स्वामी नहीं होता, ऐसा अथं है । संकल्प करता हुआ प्राकृत पुरुष मी गति होनेपर झपने ऊपर 
अन्य स्वामी होनेका संकल्प नहीं करता । “अथ य०' ( जो इस लोकमें आत्माको तथा सत्यकाम- 


नाओंको जानकर परछोकमें जाते हैं उनकी समस्त लोकोंमें यथेच्छ गति होती है) यह श्रूतिभी 
इसको दिखलाती हे ॥ ९॥ 8 


'संकल्पदेवास्य०' ( उसके संकल्पसे ही पितृगण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्र्‌ तिसे सिद्ध 
होता है कि मन ही संकल्पका साधन है। प्राप्त ऐश्वयंवाले विद्वानुके शरीर और इन्द्रियाँ होती हैं 
अथवा नहीं होती ? इस विषयपर विचार किया जाता है । इस परिस्थितिमें बादरि चायं तो ऐश्वयं 
आदि महिमाको प्राप्त हुए विद्वापुक्के शरीर, इन्द्रियोंका अभाव मानते हैं। किससे ? इससे कि “मन- 
..* सैतान्‌०' ( यह आत्मा ब्रह्मलोकमें मनसे ही भोगोंको देखता हुआ रमण करता है ) 'य एते बरह्मलोके' 

(ये जो ब्रह्मलोकमें संकल्पळम्य भोग हैं) यह श्रुति ऐसा ही कहती है । यदि मत, शरीर ओर इन्द्रियोंसे 


विहार करेगा तो 'मनसा? ( मनसे वि 
इन्द्रियोंका अभाव है ॥ १० भ्‌ ) यह विशेषण नहीं होना चाहिए, इससे मोक्षमें थरीर और 


TS TS 
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पदच्छेदू--भावम्‌, जमिनिः, विकल्याभननात्‌ । 
सूचाथ--( भावम्‌ ) मनके समान शरीर ओर इत्रयोंका मोक्षमें भाव (जैमिनि! ) जैमिनि 
यं मानते हैं, ( विकल्पामननात्‌ ) क्योंकि ' . 

~ imdb o 

जैभिनिस्त्वाचायों मनोवच्छरीरस्यापि सेन्द्रियस्य भावं मुक्त प्रति मन्यते | यतः 
“स एकधा सवति न्निबा अवति' ( छा० ७२६२ ) इत्याद्नाऽनेकधाभावविकल्पमामनन्ति । 
न ह्नेकविधता चिना शारीरमेदेनाञ्जसी स्यात्‌ । यद्यपि निर्णुणायां भूमविद्यायामयमने- 
कघाभाचविकल्पः पठ्यते, तथापि विद्यमानमेवेदं सगुण(वस्थायामैरर्यं भूमविद्यास्तुतये 
संकीत्यंत इत्यतः सणुणविद्याफलभावेनोपतिष्ठत इति ॥ ११॥ . 

उच्यते-- दिप 

दादशाहवदुमयविधं बादरायणो5वः ॥ १२॥ 

पदच्छेद--ढादशाहवत्‌, उभयविधम्‌, वादरायणः, अतः । 

सूचार्थ--( बादरायण: ) वादरायणका मत है कि ( अतः) उमय लिङ्गक श्रुति देखनेसे 
( उभयविधम्‌ ) उमवविधत्व है । ( द्वादश्ाहव॒तु ) जसे द्वादशाह उमयविध होता है । 

४ बाद्रायणः पुनराचार्यो5त पवोभयलिङ्ञश्रुतिद्‌शंना दुम्रयविघत्वं साधु मन्यते; 
यदा खशारीरतां संकदपयति तदा सशरीरो भवति, यदा त्वशरीरतां तदा ५दारीर इति, 
सत्यसं कटपत्यात, संकल्पवैचित्याच्च। द्वादृशाहवत्‌ । यथा द्ादशहः सत्रमदीनञ्च 
भवति । उभयलिज्ञश्नुतिद््शनादेवमिद्मपीति ॥ १२ ॥ 


जैमिनि वाचायं तो मनके समान इन्द्रिय सहित शरीरका भी माव मुक्त पुरुषके प्रति मानते 
हैं, क्योंकि 'स एकधा मवति०' ( वह एक प्रकारका होता है, तीन प्रकारका होता है ) इत्यादिस श्रुति 
अनेकधा मावका विकल्प.कहती है । शरीर भेदके विना अनेक विधता मुख्य संगत नहीं होगो । 
यद्यपि निगुंण भूमविद्यार्मे यह अनेका माव विकल्म पढ़ा जाणा है, तो मो सगुण अदस्थामें इस 
विद्यमान ऐश्‍वयंका भूमविद्याकी स्तुतिके लिए भूमविद्यामें संकीतंन किया जाता है, इसलिए सगुण- 
विद्याके फलरूपसे उपस्थित होठा है ॥ ११ ॥ * 

सिद्धान्ती-- कहते हैं-- 

परन्तु बादरायण आचाय इसीसे-उभय लिङ्गकी श्रुति देखनेसे उभयविधत्व उचित मानते हैं 
जब उपासक सशरीरताका संकल्प करता दै तब सशरीर होता है ओर जव अशरीरताका सकल 
करता है तब अशरीर होता है, क्योकि वह सत्यसंकल्प है ओर संकल्प विचित्र है । ढादशाहृके समान। 
जैसे द्वादशाह सत्र और अहीन होता है, कारण कि उमयर्लिङ्गछ भरति देखनेमें आती है, अतः यह 


भी इसीप्रकार है ॥ १२ ॥ 


८७५ 


» सिद्धान्ती--उपासकका संकल्प सत्य और विलक्षण होता है, अतः संकल्प और असंकल्पके 


भेदसे सशरीरत्व और अशरीरत्व उपपन्न होते हैं। इसमें द्वादशाह पामर का कप व 
'दाशाहस्द्धिकामा उपेयुः? ( समृद्धिको कामनावाला द्वादशाह नाम ४० आसन और उप- 
सन्नमुपयन्ति' ( जो विद्वान्‌ इसप्रकार सत्रको प्राप्त होते हैँ) त साल ह प्रजाकामं याजयेत्‌? | 
यन विधिसे ज्ञापित बहुकतूंक सत्र कहलाता है, थोर उस सत्रको हज णो होनेसे नियत एक 
(जाकी कामनावाला द्वादशाह नामक याग करे) यहाँ यज हयर त भय लिङ्क थुतिसे दोनो. 
कत प्रतीत होता है । अतः दिरात्रके समान अहीनत्व प्राप्त है। जे 00 मं 
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वन्बभाषे संच्यवदुपपत्तेः ॥ १३ ॥ 
द--तन्वमावे, सन्ध्यवद्‌, उपपत्तेः । 

आ ठन्वमावे ) हासोन इन्द्रिय युक्त शरीरका अभाव होनेपर भी ( सब्ध्यवद्‌ ) 
स्वप्तके समा" मानसिक विषय उपलब्धिमात्र होते हैं, ( उपपत्ते! ) क्योंकि ऐसी उपपत्ति होती है । 

* यदा तनो सेन्द्रियस्य शरीरस्याभावस्तदा यथा संधये स्थाने शरीरेन्द्रियविषयेष्व 
विद्यमानेष्वप्युपलब्धिमात्रा एव पित्रादिकामा भवन्त्येवं मोक्षेऽपि स्युरेवं होतदुपपद्यते ॥ 
भाषे जाग्रइत्‌ ॥ १४॥ 
—मावे, जाग्रद्वत्‌ । 

ह ( मि होम इन्द्रिय सहित शरीरके सड्भावमें ( जाग्रद्वत्‌ ) जाग्रतुके समान 
पितर आदि उपलब्ध होते हैं । 

& भावे पुनस्तनोयेथा जागरिते विद्यमाना एव पित्रादिकामा भवन्त्येव. सुक्तस्या- 
एते १४ ( ६ प्रदी पाधिकरणम्‌ सू० १५-१६ ) 

प्रदीपनदावेशस्तथा हि दर्शयति ॥ १६॥ 

पद्च्छेद्‌-प्रदीपवत्‌, आवेशः, तथा, हि, दशयति । 

सून्राथे--विद्वान॒ुके द्वारा निमित अनेक शरीरोंमें विद्वानु ( दीपवत्‌ ) प्रदीपके समान 
( आवेद्यः ) प्रविष्ट होता है, ( हि ) क्योंकि (तथा) उसी प्रकार (दशयति) 'स एकधा मवति’ इत्यादि 
श्रुति दिखाती है । 

क “भावं जैमिनिविकल्पामननात्‌' (ध्रहमसूत्र ४।४।११) इत्यत्र सशारीरत्वं सुक्तर्योक्तम्‌। 
तत्र श्रिघामावादिष्वनेकशरीरसग कि निरात्मकानि शरीराणि दारुयन्त्राणीच - जिघामायादिष्वनेकरारीरसग कि निशत्मकानि शरीराणि दास्यन्त्राणीच स्यन्ते, कि_ 

जब ठनुका-इर्ट्रिय सहित शरोरका अभाव होता है, तव जैसे स्वप्नावस्थामें शरीर, इन्द्रिय 
और विषयके अविद्यमान होनेपर भी पितृ आदि पदाथ उपलब्धिमात्र होते हैं, वसे मोक्ष-ब्रह्मलोकमें 
भी उपलम्धिमात्र होंगे, इसप्रकार यह उपपन्न होता है ॥ १३ ॥ 

परन्तु शरीरके होनेपर जैसे जाग्रदवस्थामे विद्यमान ही पितर आदि पदार्थ होते हैं, वैसे मुक्त 
को भी उपपन्न होते हैं ॥ १४॥ 

“मावं जैसिनिर्विकल्पामननात्‌' इस सृत्रमें मुक्त पुरुषको सशरीर कहा गया है । वहां त्रिघा- 
भाव आदिमें अनेक शरीरको सृष्टिमें दारयन्त्रके समान क्या निरात्मक शरीर उत्पन्न किए जाते हैं 

सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रकार देखे जाते हैं, वसे सगुण उपासकके लिए शरीर आदिके विषयमें समझना चाहिए ॥ १२॥ 

& शरीर, इन्द्रियके न होनेपर मी जेधे स्वप्नावस्थामें केवल मनसे पितर आदिका सुक्ष्म उप- 
मोग होता है, वैसे विद्वानुछो ब्रह्मळोकमें मानसिक सुक्ष्म उपभोग प्राप्त होता है। ऐसा माननेपर 
'मनसैतान्कामान्पड्यन्रमते? यह थुति भी उपपन्न होती है। यदि सन्ध्यणब्दसे सुषुसिका ग्रहण करें 
तो उक्त श्रुति बाधित होगी, क्योंकि सुषुप्तिमे मतका अपने कारणमें ळय होनेसे किसी प्रकारका मोग 
भी उपपन्न नहीं हो सकता । इसलिए सन्ध्य शब्दसे स्वप्नावस्थाका ग्रहण युक्त है ॥ १३ ॥ 

® या ब्रह्मलोके मुक्त पुरुषके लिए मनसे ही सुक्म मोग उपलब्ध होते हैं, तो भी शरीर 
भादिके सड्भावमें मुक्त पुरुषको पुष्कल मोगकी सिद्ध होती है, अन्यथा नहों ॥ १४ ॥ 


& परन्तु उमयलिङ्गक श्रुतिसे जो विद्वानृके अनेक शरीर माने गए हैं, वह व्यथ है, क्योंकि 
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चा सात्मकान्यस्मदादिदारीरवदिति भवति वीक्षा। तत्र, चात्ममनसोभेदानुपपत्तेरेकेन 
शारीरेण योगादितराणि शारीराणि निरात्मकानीति। एवं प्राप्त प्रतिपाद्यते-प्रदोपवदा- 
वेश इति । यथा प्रदीप एकोऽनेकप्रदीपभावमापद्यते, विकारशाक्तियोगात्‌। पबमेकोऽपि 
सन्बिदव नैश्वर्ययोगादनेकमाबमापद्य सर्वाणि शरीराण्याविद्वति । कुतः! तथा हि दर्शा- 
यति शास्त्रमेकस्यानेकभावम्‌--/स एकधा भवति ग्िधा सवति पञ्चधा सपधा नवधा' ( छा० ७। 
२६।२ ) इत्यादि । नेतद्दारुयन्त्रोपमाभ्युपगमेऽवकल्पते, नापि जीवान्तरावेशे । न च 
निरात्मकानां शरीराणां प्रवृत्तिः संभवति । यरवात्ममनसोर्भदानुपपत्तेरनेकशरीरयोगा- 
संभव इति,--नैष दोपः, एकमनोजुचर्तीनि समनस्कान्येवापराणि शरीराणि सत्यसंक- 
व्पत्वात्ल्नक्ष्यति । सृष्टेषु च तेषूपाधिमेदादात्मनोऽपि भेदेनाधिष्ठातृत्वं योक्ष्यते। पपैव 
च योगशास्त्रे छु योगिनामनेकशरी रयोगप्रक्रिया ॥ १५ ॥ 

कथं पुनसुँक्तस्यानेकशरीराचेशादिलक्षणमेश्वयंमभ्युपगम्यते ? यावता 'तत्केन कं 


अथवा क्या अस्मद्‌ आदि शरीरके-समान सात्मक उत्पन्न किए जाते हैं ? इसभ्रकार विचार होता है । 
पूवपक्षी-उसमें आत्मा और मनके भेदकी अनुपपत्तिसे एक शरीरके साथ योग-सम्बन्ध है, अतः अन्य 
धरीर निरात्मक हैं । सिद्धान्ती-एऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन करते हैं.-.'प्रदोपवदावेश!” । जैपे एक 
प्रदीप विकारशक्तिके योगसे अनेक प्रदीपमावको प्राप्त होता है, वेसे विद्वान्‌ एक होता हुआ भी ऐश्वयं र 
योगसे अनेकमाव प्राप्तकर सब शरीरोंमें प्रवेश करता है, क्योंकि उसो प्रकार 'स पुरुधा सवति०' 
(वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है, पञ्चधा, सप्वघा ओर नवघा होता है) इत्पादि शास्त्र एकका 
बनेकमाव दिखलाता है । यह दाण्यन्त्र उपमाके स्वीकार करनेमें संभव नहों है और न अन्य जीवके 
प्रवेशमें भी । ओर निरात्मक शरीरोंकी प्रवृत्ति भी नहीं हो सकती । ओर जो यह कहा गया है कि 
यात्मा ओए मनके भेदकी अनुपपत्ति होनेसे अनेक श्वरीरोंके साथ योग-सम्बन्ध असंभव है । यह दोष 
नहीं है, क्योंकि वह सत्यसङ्कुल्मसे एक मनके अनुवर्ती मन सहित अन्य शरीरोंकी सृष्टि करेगा । उनकी 
सृष्टि होनेपर उपाधि भेदसे आत्माका मी भेद होनेसे अधिष्डातृत्व युक्त होगा । योगियोंको योगशास्त्रोंमें 
अनेक शरीरके साथ सम्वन्धकी यही प्रक्रिया है॥ १५॥ 

परन्तु मुक्तके अनेक शरोरोंमें आवेश आदि रूप ऐश्वर्य कसे स्वीकार किया जाता है, जव कि 


“तस्केन०' ( मुक्तावास्थामें ज्ञानी किस करणसे किस विषयको जाने ) “न तु तद्द्वितीयमस्ति’ ( उस 


उन जड़ शरीरोंमें भोगका असंमव दै । स्याल ब पूर्वपक्षी कहते हैं-मुक्त पुरुपके 
सत्यसंकल्पसे निमित शरीर दारुयन्त्रके समान जड़ हैं, क्योंकि आत्मा ओर मन एक एक हूँ, उनका 
विभाग नहीं हो सकता । उन शरीरोंमें प्रवेशके लिए अन्य आत्माको भी उत्पति नहीं हो सकती, 
क्योंकि कमं-कतृभावका विरोध है । अतः संकल्पित अन्य शरोर जड़ हैं। सिद्धान्ती--स पुकधा 
सवति’ इत्यादि श्रुतिके वळसे विद्वानुका अनेकधाभाव कहा गया है । इस विषयमें योगशास्त्रको सम्मति 
है--'निर्माणचित्तान्यस्मितामात्रात' ( योगसूत्र ४४४ ) ( योगियोंके योग प्रमावध्ते उत्पादित शरीर 
अस्मितामात्र कारणसे-अहंकार पुवंक संकल्पसे निर्मित मनोंसे युक्‍त होते हैं ) इसप्रकार योगियसि 
निमित अनेक शरीर और मनोंकी प्रवत्तिमै भेद दिखाई देता है । इस भेदका कारण--'मदृत्तिभेदे 
प्रयोजक चित्तमेकमनेषाम? ( योगसूत्र ४५ ) ( अनेक मनोंकी प्रवृत्ति भेदर्मे जताद एक मन ही 
प्रयोजक है ) इसलिए योगियोंके योग प्रमावसे नवनिभित देहोंमें अस्मिताथे निमित्त चित्त होते हैं 
और अनादि एक चित्त उन सबका नियामक होता है ड 1 .इससे यह सिद्ध हुआ कि सगुण उपासक 
सत्यसंकल्पसे अनेक सात्मक शरीरोका निर्माण कर उनमें प्रविष्ट होता है ॥ १५॥ 


८७८ ब्रह्मसूच-शाळूुरभाज्य [ अ०४ पा०४ 


विजानीयात्‌? ( बृह० ४।५।१५ ), 'न तु तदृद्दितीयसस्ति ततो$न्यद्विभक्त यद्रिजानीयात' ( बृह ० 
३।३।३० ) 'सकिछ एको द्रष्टाद्वैतो भवति’ ( ब्रह्मसूत्र ४।३।३२ ) इति चेचंजञातीयका श्रुति- 
विशेषविज्ञानं वारयतीत्यत उत्तरं पठति-- क 
स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्ष हि॥१६॥ 
पदसच्छेद- स्वाप्ययसंपत्यो:, अन्यतरापेक्षम्‌, आविष्कृतम्‌, हि । र ु 
रूचार्थ- ( स्वाप्ययसम्पत्त्यो: ) सुषुप्ति ओर मुक्तिमें से ( अन्यतरापक्षम्‌ ) एककी अपेक्षासे 
विशेषज्ञानका अभाव स्वीकार किया गया है, ( हि) क्योंकि (आवष्कृतव्‌ ) सगुण विद्यामें शरीर 
आदिके स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है । 
$; स्वाप्ययः सुषुप्तम्‌, 'स्वमपीतो मवति तस्मादेनं स्व पितीत्याचक्षते' ( छा० ६।८।१ ) 
इति श्रतेः | संपत्तिः केचल्यम्‌, रह्मन सन्त्रह्माप्येति' ( बृह० ४।४।६ ) इति श्रुतेः। तयोर- 
न्यतरामवस्थामपेक्ष्येत द्विदोषसंक्षाभाववचनम्‌ । कवित्सुषुप्तावस्थामपेक्ष्योच्यते, कचि- 
त्कैवल्यावस्थाम्‌ । कथमवगस्यते ? यतस्तत्रेवेतदघिकारवश्यादाविष्छृतम्‌-'एतेभ्यो भूतेभ्यः 
समत्थाय तान्येवानु दिनश्यति न प्रेत्य संज्ञाऽस्तीति’ ( वृह० २।४।१२ ), यन्न त्वस्य सवेमात्मैवा- 
भूत? ( बृह० २।४।१४ ), 'यत्र सुप्तो न कंचन कामं कामयते न कंचन स्वप्नं पश्यति' ( बह ४। 
. ३१९, आण्डू० ५ ) इत्यादिश्रृतिभ्यः । सगुणविद्याविपाकस्थानं त्वेतत्स्वर्गादिवदवस्था- 
न्तरम्‌। यत्रेतदेध्वयमुपबण्यत, तस्माददोषः ॥ १६॥ 


अवस्थामें उससे भिन्न कोई दूसरा पदार्थ ही नहीं होता जिसे वह विशेषरूपसे जाने) 'सलिल एको' 


( सलिल-सा शुद्ध एक द्रष्टा अद्वेत है) इस प्रकारकी श्रुतियाँ विशेष विज्ञानका वारण करती हैं? इसके 
विषयमें उत्तर कहते हैं-- 

“स्पाप्ययः' सुषुप्ति, क्योंकि 'स्वमपीतो भयति'० ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है, 
इसीसे इसे लोग “्वपिति' ( सोता है ) ऐसा कहते हैं ) ऐसो श्रुति है। 'संपत्तिः--कैवल्य, क्योंकि 
“ब्रह्मच सन्ब्रह्माप्येति’ (ब्रह्म ही होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) ऐती श्रुति है । उन दोनोंमें से एक 
अवस्थाकी अपेक्षा) इस विरोपज्ञानके अमावझषा बोधक वचन है। श्रति कहींपर सुषुप्ति-जवस्थाकी 
अपेक्षासे [ दिदोषज्ञानका अभाव ] कहती है ओर कहींपर केवल्य-अवस्याको अपेक्षासे। यह कंसे 
अवगत हो ? क्योंकि “एतेभ्यो सूतेभ्यः०' ( यह इन सत्य शब्द वाच्य भूतोंसे प्रकट होकर उन्हींके साथ 
नाशको प्राप्त हो जाता हूँ देहेन्द्रियमावसे मुक्त होनेपर इसकी कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती है ) 'यत्र- 
त्वस्य०' ( परन्तु जिस ज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया है) यत्र सुझ्षो०' ( जहाँ 
सोया हुआ यह किसी भोगकी कामना नहीं करता ओर न कोई स्वप्न ही देखता है ) इत्यादि श्र्‌ तियोंसे 
उसमें ही उसके प्रकरणके दळणे स्पष्ट किया गया है । जिसमें इस ऐश्वयंका वर्णव किया जाता है वह 
सगुणविद्याका विपाक (फल) स्थान स्वगं आदिके समान अन्य अवस्था है, इससे दोष नहीं है ॥ १६॥ 

- सत्यानन्दी-दीपिका 

# नि तु तद्‌द्वितीयमस्ति’ (परन्तु वह द्वितीय नहीं है) यहाँ सुषुप्तिको लेकर अन्यका निषेध है, 
ओर 'तत्केन कं पर्येत्‌’ यहाँ मुक्तिको लेकर विशेष विज्ञानका अभाव कहा गया है । इसलिए विशेष 
ज्ञानके अभावका वचन सुषुप्ति और केवत्य मुक्ति दोनोंमें से किसी एकी अपेक्षासे कहा गथा है । 
यहाँ युनि याञ्चवल्क्यने भासासवादको लेझर मंत्रयीको उपदेश किया है। इसका रहस्य यह है कि 
जण उदकपू्ण घटमें चन्द्रमाका प्रतिबिग्व पड़ता है भोर जल सहित घटके नाश होनेपर प्रतियिम्बका 
भी नाश हुआ प्रतीत होता है । वस्तुतः उनका नाश उपाधिक नष्ट होनेपर बिम्बरूपसे अवस्थिति ह। 
वेते घट स्थानीय पांच गतिक शरीर और जळ स्थानीय अम्त:करणमें चन्द्रमा स्थानीय ब्रह्मका 


ति 


PS - 
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(७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ । सू० १७-२२ ) 
जगदूच्यापारवजं प्रकरणादसंनिहितत्वाच ॥ १७॥ 
पदच्छेद --जगदव्यापारवजंम्‌, प्रकरणात्‌, असंनिहितत्वाच्च । 

पत का जगद्व्यापारवजंम्‌ ) जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर अन्य अणिमा 

क्षा वय चका प्राप्त क्योंकि ग 
तत्वाच्च) और अभ्य बिह यु ` भरतार ) ब्याक यात. ए ए 
& ये सगुणन्रझोपासनात्लहेव मनसेशवरसायुज्यं घजन्ति, कि तेषां निरवप्रहमैडवर्य 
अवत्याहोस्वित्साचग्रह मिति संशयः । कि तावत्प्राततम्‌ ? निरडुःदामेवैपामेइवर्य भवितुमर्हति, 
“आप्नोति स्वाराज्यस्‌' ( ते० १।६।२ ), सर्वेऽ्मे देवा बलिमाबहन्ति’ ( तै० ३।५।३ ), "तेषां सवपु 
छोकेए कामचारो मवति' ( छा» ७।२५।२,८।१।६ ) इत्यादिश्र॒तिभ्य इति। एवं प्राते पठति-- 
जगद्व्यापारवरजेमिति। जगदुत्प्यादिव्यापारं वर्जयित्वा$न्यदणिमाद्यात्मकमेभ्वर्य 
युक्तानां भवितुमर्हति, जगद्व्यापारस्तु नित्यसिद्धस्येेइवरस्य । कुतः? तस्य तत्र प्रकत- 
व्वादसंनिहितत्वाच्चेतरेषाम्‌। पर एव हीइवरो जगद्व्यापारेऽधिक्ृतः, तमेव प्रकत्योत्प- 
त्यादयुपदेशात्‌, नित्यशब्द निवम्धनत्वाच्च। तदुन्वेषणविजिश्ञासनपूवंकं त्वितरेपामणि- 
माद्येशचय श्रूयते । तेनासंनिहितास्ते जगद्व्यापारे। समनस्कत्वादेच चेतेषामनेकमत्ये 


जो सगुण ब्रह्मी उपासनासे मनके साथ ही ईश्वर सायुज्यक्ो प्राप्त होते हैं, उनका ऐस्वयं 
क्या निरङ्कुश है अथवा साडूज ? इस प्रकार संशय होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पूवपक्षी--इनका 
ऐस्वयं निरङ्कुश ही होना चाहिए, क्योंकि 'आप्नोति स्वाराज्यस? ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है ) 
“सबऽस्मे देचा०' ( समस्त देवगण उसे बलि ( उपहार ) समपंण करते हैं ) 'तेषां सवेपु०' ( उनकी 
सम्पूणं लोकोंमें यथेच्छ गति होती है ) इत्यादि श्रुतियाँ हे । सिद्धान्ती ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
'जगद्च्यापारवजंस्‌' । जगतको उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर मुक्त पुरुषे अव्य अणिमा आदि 


रूप ऐश्वय प्राप्त हो सकता है। जगत्के उत्पत्ति आदि व्यापार तो नित्य सिद्ध ईश्वरका ही है, किससे? इससे 
कि वह सृष्टिमें प्रकृत हे ओर अन्य-जीव असंनिहित हैं। परमेश्वर ही जगत्की उत्पत्ति आदि व्यापारमें 


अधिकृत है, कारण कि उसको प्रस्तुतकर उत्पत्ति आदिका उपदेश है थोर नित्यशब्दसे सम्वन्धित है । 
उसका अन्वेषण विशेष जिज्ञासापूवक अन्योंका अणिमा आदि ऐश्वयं सुना जाता है । इससे वे जगत्को 
उत्पत्ति आदि व्यापारमें असंनिहित-असम्बन्धित हें । इनके मनस्वी होनेसे ही ऐकमत्यका संभव न होनेसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 

आभास पड़ता है, वही लोकमें जीव नामसे कहा जाता है । जब तत्त्वज्ञानसे मिथ्याञ्चानकी निवृत्ति हो 
जाती है ओर भोगसे प्रारब्ध कमं समाप्त हो जाता है, तब अन्तःकरण सहित शरीरके नाश होनेके 
साथ-साथ आमासका मी नाश हो जाता है । वस्तुतः उसका नाश अपने विम्बरूप चेतनसे द्यवस्थिति है । 
इस प्रकार उपाधिके नाश होनेसे प्रतिबिम्बका नाश-सा होता है, इस अभिप्रायसे 'एतेभ्यो भूतेभ्यः” 
यह्‌ भृति है । और 'यत्रस्वस्य’ इस प्रकारकी श्रुतियाँ कंत्रल्य विषयक हैं, ओर “यत्र सुप्तो न कंचन 
कामं कामयते? इत्यादि श्रुतियाँ सुषुप्ति विषयक है । इसलिए सगुणोपासकके लिए ऐस्वयं प्राप्तिका 
वचन दोष रहित है, क्योंकि उसका मिन्न विषय है अर्थात्‌ फलोपमोग्रके लिए स्वगं आदिके समान 
एक अवस्था विशेष है ॥ १६ ॥ 

# 'संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्टन्तिः ( इस उपासकके संकल्पसे ही पितर समुपस्थित 
होते हैं ) 'स एकधा भवति त्रिधा अवति’ इत्यादि भतिसे सिद्ध होता है कि ब्रह्मोकर्मे गये हुए 
सगुणोपासकका ऐख्वयं निरङ्कुश होता है अर्थात्‌ जैसे वह उपमोगके लिए अपने संकल्पसे ही इष्ट देह 


> 
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कस्यचित्स्थित्य भिप्रायः कस्यचित्संहाराभिप्राय इत्येवं विरोधोऽपि कदाचित्स्यात्‌ । अथ 


कस्यत्रित्संकल्पमन्वन्यस्य संकल्प इत्यविरोधः समथ्यत, ततः परमेइवराकृततन्त्रत्वमे- 


वेतरेषामिति व्यवतिष्ठते ॥ १५ ॥ 
प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधिकारिकमण्डढस्थोक्तेः ॥ १८॥ 
पद्च्छेद्‌- प्रत्यक्षोपदेशात्‌, इति, चेत, न, आधिकारिकमण्डलसयो क्त; । 
सूत्र्थ--( प्रत्यक्षोपदेशात्‌ ) 'आप्नोति स्वाराज्यम्‌? इत्यादि प्रत्यक्ष श्रुतिसे विद्वानुका ऐरवयं 
निरङ्कुश प्रतिपादित है। ( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( झाधिकारिकमण्डलस्थोक्ते: ) 
आदित्य मण्डल स्थित आधिकारिक परमेद्वरके अधीन स्वाराज्य प्राप्ति विषयक यह वचन है । 

& अथ यदुक्तम्‌-'आप्नोति स्वाराज्यम्‌' ( तै० १।६।२ ) श्व्यादिभत्यक्षोपदेशान्मिरवग्न- 
हमैदवर्य विदुषां न्याय्यमिति तत्परिहतंब्यम्‌। अत्रोच्यते-नायं दोषः-आधिकारिकमण्ड- 
लस्थोक्तः। आधिकारिको यः सबिठमण्डलादिषु विशेषायतनेष्ववस्थितः पर ईइवरस्त- 
दायत्तेवेयं स्वाराज्यप्राप्तिरुच्यते । यत्कारणमनन्तरम्‌ 'आप्नोति मनसस्पतिम्‌' ( तै० १॥६॥२) 
इत्याद । यो हि सर्वमन सां पतिः पूर्वसिद्ध ई श्वरस्तं प्राप्नोतीत्येतदुक्त भवति। तदचुलारेणेव 
चानन्तरम्‌ 'वाक्‍्पतिश्वक्षुष्पतिः । श्रोत्रपतिर्विज्ञान पतिः’ ( तै० १।६।२) च भवति इत्याह । एव- 
सन्यत्रापि यथासंभवं नित्यसिद्धेइवरायत्तमेवेतरेषामैइवर्य पनन सजाई हु 5 लब स्वरायतमेवेतरेचामेश्‍वये योजयितव्यम्‌ ॥ १८॥ __ ॥ १८॥ 
किसीका जगतकी स्थितिमें अभिप्राय ओर ।कसीका उसके संहारमें अभिप्राय होगा, इस प्रकार कदाधित्‌ 
विरोध भी होगा । यदि किसी एकके संकल्पके अनुसार अन्यका संकल्प हो, इसप्रकार अविरोधका सम- 
थंन करे तो इससे भी परमेश्वरके अमिप्रायके अधीन ही अन्य जीव हैं, ऐसी व्यवस्था होती है ॥१७॥ 

यह जो कहा गया है कि “आप्नोति स्वाराज्यस्‌' ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है) इत्यादि 
तिसे उपासकोंका ऐस्वयं निरङ्कुश युक्त है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते हैं- 


है । अनन्तर उसके अनुसार ही 'वाक्पतिश्चश्लुष्पतिः’ ( तथा वाणीका पति, चक्षुका पति, श्रोत्रका 
पति ओर विज्ञानका पति हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति कहती है। इसप्रकार अन्यत्र भी झन्य उपा- 


सकोंका ऐस्वयं नित्य सिद्ध ईस्वरके अधीन ही है, ऐसो यथासम्मव योजना करनी चाहिए ॥ १८॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 

आदिकी सूह स्वतन्त है, वंसे आकाश आदि जगतको उत्पत्ति आदि इरे भी स्वतन्त्र हैं। वे 

ईश्वरके समान स्वतन्त्र-निरङ्कथ ऐश्वयंवान्नु होते हैं। इससे पुर्वेपक्षमे अनेक ईश्वर सिद्ध होते हैं । 

सिद्धान्ती- सगुणोपासकका ऐइवये अस्वतन्त्र है अर्थात्‌ जगत्को उत्पत्ति आदि करनेमें वह असमथ 


पर्या्तोचन करनेमें समथ, सववज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ नित्यसिद्ध हो, वह तो ईखवर ही हो सकता | 
योगी छोग तो ईइवरानुग्रहसे ब्रह्मलोकमें जाकर ऐश्वयंवानु होते हैं, ओर महाप्र रूयमें उन सबका के 
हो जाता है, जगतुडी उत्पत्तिके पुवं वे अविद्यान होनेके कारण उनसे जगतृकी उत्पत्ति आादि 
के है। किच्च 'स इक्षाच्क्रे' 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि श्रुतियाँ प्रलयके अनन्तर 
चेक] उत्पत्ति आदिमे ईश्वरको ही कारण ही हुँ, इसका विस्तृत वणे ब्रह्मसूच्र 

सुत्रमे किया गया है ॥ १७॥ ७ सा अत वर्णन ( RE 


& 'आप्नोति स्वाराज्यम्‌? यह श्रुति वचन आदित्यमण्डल आदि विशेष स्थानोंमें स्थित 


. 
~ “23. 
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विकारावर्ति च तथा हि स्थितिमाह ॥ १९॥ 
पद्च्छेद्‌-विकारावति, च, तया, हि, स्थितिम्‌, आह । 
सूत्राथे--( विकारावति च ) विक्ञारमें न रहनेवाळा भी त्रह्मका स्वरूप है, (हि) क्योंकि 
( तथा ) वसे ( स्थितिम्‌ ) परमेश्वरके दो ख्पोंकी स्थिति, ( आह ) “तावानस्य महिमा” इत्यादि 
श्रुति कहती है । 


कै बिकाराचत्यंपि च नित्यमुक्तं पार सेश्वर रूपं न केवलं विकारमात्रगोचरं सवित्‌- 


मण्डाद्यघिष्ठानम्‌। तथा हास्य द्व्रपां स्थितिमा्दाम्नायः-'तावनस्य महिमा, ततो ज्यायांश्च 


पूरुपः । पादोऽस्य सर्वा भूतानि, त्रिपादस्यामृतं दिवि! ( छा० ३१२६ ) इत्येवमादिः। नच 
तन्निर्विकारं रूपमितराळम्बनाः भाप्जुचन्तीति शक्यं वक्तुम्‌, अतत्क्रतुत्वात्ते पाम्‌ । अतञ्च 
यथैच द्विरूपे परमेइवरे निगुंणं रूपमनवाप्य सशुण पवाचतिष्ठन्ते, एवं सगुणेऽपि निर- 
चग्रहमेशवर्यमनचाप्य साबश्रह एवावतिष्ठन्त इति दृष्टव्यम्‌ ॥ १९ ॥ 
दशयते ग्रत्यक्षानुभाने ॥ २० ॥ 
पद्च्छेद--दर्शयता, च, एवम्‌, प्रत्यक्षानुमाने । 


विकारमे न रह्नेवाला भी परमेश्वकका निस्यडूप झा यया य इ ह भी परमेश्वरका नित्यरूप कहा गया है केवळ विकारमात्र विषयक 
सवितृमण्डल आदि अधिष्ठानकरूप नहीं है, क्योंकि 'तावानस्य महिमा०' ( उतनी ही इस गायत्र्याख्य 
ब्रह्मकी महिमा है, तथा निविकार पुरुष इससे उत्कृष्ट है, तेज, जल और अन्न आदि सम्पूर्ण चराचर 
प्राणी इसका एक पाद हैं, और इसका अप नामक त्रिपाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामे स्थित है) 
इत्यादि श्रुति इसके दो रूपोंकी स्थिति कहती है । अन्य ( विकारवतिरूप ) का आलम्बन करनेवाले 


। ॥ 
परमेश्व रके अधीन ही स्वाराज्य प्राप्तिके (वेषयमें है । यदि वह स्वाराज्य प्राप्तिमात्रसे निरङ्कुश ऐश्वय- 
वात होता तो उसके अनन्तर ही आमोति मनसस्पतिम्‌ इत्यादि भूति वचन असंगत होगा । आदित्य 
आदिको जो अधिकारमें नियुक्त करता है वह यहाँ आधिकारिक कहा गया है। इसलिए सगुण 
उपासकको अपने उपभोगमें मले स्वाराज्य-स्वातन्त्र्य हो, परन्तु जगतकी उत्पत्ति आदियें नहीं । इस 
प्रकार 'सवंपु छोकेपु कामचारो भवति? इत्यादि स्थछोंमें भी यही समझना चाहिए कि उपासकका 
ऐश्वयं ईश्वरके धीन है स्वतन्त्र नहीं ॥ १८ ॥ 

& दाङ्गा-जँसे उपास्य सगुण ब्रह्मगत सत्यसङ्भल्पत्व क्षादि उपासकमें आते हैं, वैसे उपास्य 
गत जगत्को उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं मी उसमें आनो चाहिए ? समाधान- “तावानस्य 
महिमा? इस भ्‌ तिवचनसे ब्रह्मका विकारवर्तिरूप और “ज्यायांश्च पूरुषः? इस वघने ब्रह्मका निविकार- 
रूप प्रतिपादित है। और 'पःदोऽस्य सर्वा भूतानि इस ञ्‌ तिवचनवे ब्रह्मका विकारवर्विरूप और 
'त्रिपादस्याम्रत दिवि’ इस वचनसे ब्रह्मका निविकाररूप प्रतिपादित है । इसप्रकार जैसे ब्रह्मके दो रूप 
होनेपर मी निगुणरूप सगुण-उपासकोंसे अप्राप्त है, क्योंकि उसको निविकार ब्रह्मका ज्ञान नहीं है, 
वेसे सगुण. ब्रह्म गत जग्रत॒की उत्पत्ति आदि व्यापारकी साम्यं होनेपर भी उपासक उसे प्राप्त नहों कर 


58 सकता । इसलिए उपासक केवळ अणिमा आदि सातिशय ऐश्वयंको ही प्राप्त कर सकता है ॥ १९ ॥ 


१११ 


८८२ ्रमसूत्र-शाङ्करभाप्य [ अ० ४ पा० ४ 


सूघार्थ--( एवम्‌ ) इसप्रकार ( प्रत्यक्षानुमाने च ) श्रुति और स्मृति भी ( दशयतः ) 
परमेश्वरका निविकाररूप दिखलाती हुँ। 
दशयतश्च विकारावतित्वं परस्य ज्योतिषः श्रुतिर्सुती । 'न तत्र सूयों भाति न चन्द्रता- 
रकं नेमा विद्युतो मान्ति कुतोऽयमग्निः’ (कठ० ५१५, श्वेता ६।१४, सुण्ड० २।२।१० ) इति । 
“न सद्धासयते सूयो न शश्ञाङ्गो न पादकः' (गी० १५६) इति ख । तदेचं विकारावर्तित्वं परस्य 
ज्योतिषः प्रसिद्धमित्यभिप्रायः ॥ २० ॥ 


मोगमात्रसाम्यलिङ्गाच ॥ २१॥ 
पदच्छेद्‌--मोगमात्रसाम्यलिङ्गात्‌, च । 
. _ सुन्राथ-ोर उपासकोंको ईश्वरके साथ भोगमात्रकी साम्य धू ति होनेसे भी उनका निरङ्क् 

ऐश्वयं नहीं है । से ०९ ~ > > 

इतश्च न निरङ्कुश विकारालस्बनानामेदवर्ये यस्माद्वोगमात्रमेबेषामनादिलिद्धेने- 
इवरेण समानमिति श्र॒यते-'तमाहापो बै खल मीयन्ते लोकोऽसौ' इति 'स यथैतां देवतां सर्वाणि 
भूतान्यवन्त्येवं हैवंविदं सर्वाणि भूतान्यवन्ति’ तेनो एतस्यै देवताये सायुज्यं सलोकतां जयति? 
` ( इृह० १।५।२३ ) इत्यादिभेदव्यपदेशाळिङ्गभ्यः ॥ २१॥ 

नन्वेवं सति सातिशयत्वादन्तवस्वमैर्चर्यस्य स्यात्‌, ततश्चेषामाचुृत्तिः प्रसज्येते- 
च्यत उत्तर भगवान्बादरायण आचार्यः पठति-- 

अनावृत्तिः शब्दादनाबृत्तिः शब्दात्‌ ॥ २२ || 

पद्च्छेद्‌--अनावृत्तिः, शब्दात, धनावृत्ति।, शब्दात्‌ । 

सूचार्थ--( भनावृत्ति। ) अधिरादि पवे युक्त देवयान मार्गंसे जो उपासक श्रह्मलोकको प्राप्त 
होते हैं उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि 'न च पुनरावतंते” इत्यादि भ ति है। सूचकी 
आवृत्ति शास्त्र परिसमाप्तिद्योतक दै । 

शष मावि, (उ आकि उले जलम उ ज तत्र सूर्यो माति०' ( उस ज्योतिःस्वरूप परब्रह्ममें लोकावभासक सुय प्रकाशित नहीं होता, 
न चन्द्र और न तारे प्रकाशित होते हैं और न विद्युत्‌ ही चमकती हैं पुनः अस्मदादि गोचर यह 
भौतिक अग्नि तो कहाँ प्रकाशित हो सकती है ?) ओर “न तद्भासयते०' (उस स्वयं प्रकाशमय परब्रह्म 


है, यह अभिप्राय है ॥ २० ॥ 
भोर इस वक्ष्यमाण हेतुसे भी विकारका थाऊम्बन-उपासना करनेवाले उपासकोंका ऐकव 
निरजुश नहीं है, क्योंकि इनका भोगमात्र ही अनादि सिद्ध ईश्वरके साथ समान है, 'तमाहापो०' 


कि उपासकका उपास्य ईइवरके साथ भोगसाम्य है॥ २१॥ 
_ परन्तु ऐसा होनेपर-उपासकोंका ऐश्वयं साङ्ग होनेपर सातिशय होनेसे उनका ऐश्वय विनाशी होगा 
इवे इनको आवृत्ति (संसाराग्रमन) प्रसक्त होगी ? इससे भगवामु बादरायण आचायं उत्तर कहते ६ | 


ता...” 


oy 
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ङतः ! “तयोध्वेमायन्नस्रतत्वमेति' ( छा० ८३1३, कठ० ६१६ ), तेषां न पुनरावृत्ति: ( बृह० 
९।२।३५ ), “एतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावत नावतन्ते' (छा० ४।१५।५ ), 'बह्मछोकममिसंप- 
घते' (छा० ८।१५।१), 'न च पुनरावतंते' (छा० ८४५५) इत्यादिशब्देभ्यः । अन्तव्वेऽपि 
त्वेश्‍वरयेस्य यथाऽनाचुत्तिस्तथा वर्णितम्‌ 'कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातःपरम्‌ (बह्मसूत्र ४।३।१०) 


इत्यत्र । 7 मां ठ निलसिडनिवाणपरायणाना सदेन, तु_निव्यसिद्धनिर्वाणपरायणानां सिद्धेवानावृत्तिः, 

जो उपासक नाड़ीरस्मि समन्वित अधिरादिपवं युक्त देवयानमासंते यास्त्रो्त विशेषण विशिष्ट 
ब्रह्मछोकको प्राप्त होते हँ- इस पृथिवी नामक लोकसे तृतीय चुलोकमें जो ब्रह्मलोक है, उस ब्रह्मलोकमें 
अर ओर ण्य नामके दो समृब्र-समुद तुल्य तालाब हैं, वहीं अन्नमय मण्डये पुणं मदका हर्षोत्पादक 
सर है, वहीं अमृतका स्रोत वहानेवाला अश्चत्य वृक्ष. है, वहाँपर ब्रह्माकी अपराजितापुरी है, वहीं 
त्रह्माह्वारा निमित सुवर्णमय गृह है, जिसका अनेक प्रकारसे मन्त्र, अथंवाद आदि प्रदेशोंमें विस्तारसे 
वर्णन किया जाता है, वे उसे भाप्तकर जैसे कमंठ लोग भुक्त मोग होकर चन्द्रलोकसे लोटते हैं, बैसे 
नहीं लोटते । किससे ? इससे कि 'तयोध्वमायच्न०' (उस मूर्धन्य नाड़ोचे ऊष्वंको जानेवाला अमृउत्वको 
प्राप्त होता है) “तेषां न पुनरावृत्तिः' ( उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती ) 'एतेन प्रतिपद्यमाना०' ( इस 
देवमागंसे जानेवाले इस मानव मण्डळमे पुनः नहीं छोटते ) व्रहाकोकममिसपद्यते' ( ब्रह्मलोकको प्राप्त 
होता है ), “न च पुनरावतँते' ( और उनः नहीं छोटता ) इत्यादि शुतियाँ हैं। ऐश्वयंके विनाशी 
होनेपर भी जैसे अनावृत्त होती है, पसे ही “कार्यात्यये तदृध्यक्षेण सहातः परस? इस सुत्रमें वणित 
है । सम्यग्दशनसे विध्वस्त अज्ञानवाले नित्यसिद्ध निर्वाण परायण मुक्त पुरुषोंकी अनावृत्ति तो सिद्ध 


आत्मेकत्व ज्ञानसे अज्ञान निवृत्त हो गया दै उसका तो 'अन्नेव ब्रह्म समइनुते” यहाँ जोवितावस्यामें हदी 


/ ब्रह्म प्राप्तिर्प मोक्ष सिद्ध दै । सगुण उपासक भी उसो आत्मज्ञानको पाकर ब्रह्माके साथ मुक्त हो जाता 


है, अतः उनकी पुनः आवृत्ति नहीं होती, क्योंकि “न च पुनरावतंते! ( वह पुनः संतारमें नहो बाता ) 
इत्यादि श्रुतियाँ हैं। इस भाँति सगुण उपासकोंकी क्रम मुक्ति होती है। इसप्रकार समन्वयके कथनसे 
ब्रह्म त्मेकत्वमें वेदान्त-उपनिषद वाक्य प्रमाण हैं, ऐसा निश्चय किया गया दै । वाक्याथे ज्ञानमें स्मृति, 
तकं आदि सवंप्रकारके विरोधका परिहार किया यया है और साधन सम्पत्ति मो दिखलाई bn । इससे 
विवेक आदि साधन सम्पन्न और वेदान्तवाक्योंके श्रवण आदिको आवृत्तिसे समस्त ' रहित 


८८४ प्रहासूत्र-शाहुरभाष्य [ अ० ४ पा०४ 
तदाश्रयणेनैच हि सशुणदारणानामप्यनावृत्तिसिद्विरिति । अनावृत्तिः शब्दादनाचुत्तिः 
शब्दादिति सञ्जाथ्याख; शास््रपरिसमाप्ति द्योतयति ॥२२॥ 
इति श्रीमत्परसहंसपरि्राजकाचार्यश्रीमद्गोविन्द॒मगवस्पूज्यपादस्रिप्यश्चीसच्छद्गरभगवत्पूज्य- 
पादकृतौ झञारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥४॥ 


समाप्तमिदं त्रह्मसूत्रशाळूरमाष्यस्रू ॥ 

MRS SNS Beer 
ही है । सगुण शरणवालोकी भी उस ज्ञानके आश्रयसे ही अनावृत्त सिद्ध होती है । '्नावृत्ति शब्दसे, 
अनावृत्त शब्दसे' इसप्रकार सूत्रकी पुनरुक्ति शास्त्रकी परिसमाग्ति सूचित करती है ॥ २२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाङ्करभाष्य-भाषाचुवादुके चतुर्थाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 


"००७००9३००० 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषकी समूल बन्धकी निवृत्ति होनेपर द्याविभू'त निष्कळू, अनन्त, स्वप्रकाश, चिदानन्दरूपसे 
अवस्थिति होतो है ॥२२॥ 
बेदान्वसूत्रभाप्यस्य शाङ्करस्य गरीयसः । अनुवादसविद्यान्धतससद्वादशाव्मनः ॥ १ ॥ 
तथा ररनप्रमापञ्चपादिकान्यायनिणंयमामती प्रश्र्तिअन्थाच' साध्यामिप्रायवेदकान्‌ ॥ २ ॥ 
आशित्य तेषां तात्पयंमाकलय्य समन्ततः । सुखावगतये तस्य बिबृण्बम्‌ राष्ट्रभापया ॥ ३ ॥ 
विद्यार्थिहितमाछक्ष्य सत्यानन्द्याख्यढीपिकास्‌। व्यधादव्यार्याञ्च सरलां सत्यानन्द्सरस्वती ॥४॥ 
सेयं ज्ञानप्रदेशस्य महिते पुरभेद्ने। सवंशाखरहस्यञ्ञेः संख्यावद्भिः समाङुले ॥ ५॥ 
करनेत्रवियच्चक्षुमिते चेक्रमवत्सरे। आश्विने भासि धवळे दले सदक्षप्रीतियौ ॥ ६ ॥ 
वासरे भूमिजातस्य गुरुदेवम्रसादतः। मतिमत्संमति प्राप्ता निर्विध्नं पूर्णंतामगात्‌ ॥ ७ ॥ 
पदालिसुमनोजातयुर्फितेयं सुमाकिका । प्रीतय इाङ्करस्यास्तामपिता सच्चिदात्मनः ॥ ८ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती इत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका चतुर्थ पाद समाप्त ॥ ४॥ 


=O Oo 


1 इति शम्‌ । 


॥ समाप्सश्नायं ग्रन्थः ॥ 


(9८3 
> 


| 


नि 


| ०) 


59 


बादरायणप्रणीतत्नहसत्राणां वर्णाचुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
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अणवस्च 
अणुश्च 
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घतोञ्नन्तेन तथा हि छिङ्गम्‌ 
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्दृस्यत्वादिगुणको घर्मोक्ति! 
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अपीतो तद्वप्रसङ्गादसमञ्जसम्‌ 
अप्रतीकालम्बनाज्ञयतीति बा०. 
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बसद्व्यपदेशान्नेति चेन्न धर्मा. 
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बाद्रायणप्रणीतब्रह्मसूत्राणां वणाचुक्रमः। 


सूत्रम्‌ 
अस्मिन्नस्य च तद्योगं यास्ति 
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आ. 
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आकाशोऽर्थान्त रत्वादिव्यपदे. 
आचारदशंनात्‌ 
भातिवाहिकास्तल्लिद्धात 
आत्मकृतेः परिणामात्‌ 
आस्मगृही तिरितरवदुत्तरात्‌ 
आत्मनि चेवं विचित्राशच हि 
द्यात्मयन्दाच्च 
आत्मा प्रकरणात्‌ 
आत्मेति तुपगच्छन्ति ग्राह. 
आदरादलोपः 


म।दित्यादिमतयच्चाङ्ग उपपत्तेः 


आधानाय प्रयोजनाभावात्‌ 
आनन्दमयोऽम्यासात्‌ 
आनन्दादयः प्रधानस्य 
आनर्थक्यमिति चेन्न तदपे, 
आनुमानिकमप्येकेषामिति 
आपः 

आप्रायणात्तत्रापि हि हृश्म्‌ 


आभास एव च 
आमनन्ति चेनमस्मिनु 


आल्विज्यमित्योडुलोमिस्तस्मे हि 


आवृत्ति रसकृदुपदेशात्‌ 
आसीन। संभवात्‌ 


आह च तन्मात्रम्‌ 


इतरपरामर्शात्स इति द 
इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादि, 
इतरस्याप्येवयसंरळेष: पाते 
इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेन्नो. 
इतरे त्वथंसामान्यात्‌ 


इतरेषां चानुपलब्धेः 
इयदामननात्‌ 
डे 


ईक्ष तिकमंव्यपदेशात्स: 
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उत्कमिष्यत एवंभावापित्यौ. 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ 
उत्तराच्चेदा विभू 
उत्तरोत्पादे च पुवेनिरोधात्‌ 
उत्पत्त्यसंभवात्‌ 
उदासीनानामपि चैवं सिद्धिः 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोमय 
उपपत्तेरच 

उपपद्चते चाप्युपलभ्यते च 
उपपन्नस्तल्ळक्षणार्थोपलब्धे। 


उपपुवंमपि त्वेके भावमशन, 
उपमदं च 


उपलब्धिवदनियमः 
उपसंहारदशनान्नेति चेन्न 
उपसंहारोऽर्थामेदाद्विषिशेष 
उपस्थितेऽतस्तद्वचनात्‌ 
उपादानात्‌ 

उभयथा च दोषात्‌ 


उमयथापि न कर्मातस्त, 


उमयव्यपदेशा त्वहिकुण्डलवत्‌, 


उभयव्यामोहात्तत्सिद्धे: 
उ, 
ऊध्वेरेतःसु च शब्दे हि 
प्‌. 
एक आत्मनः शरीरे भावात्‌ 
एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः 
एतेन योगः प्रत्युक्तः 
एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
एतेन सर्वे व्याख्याता! 
एवं चात्मा कास्स्त्यंम्‌ 
एवं मुक्तिफलानियमस्तदव. 
एवमप्युपन्यासात्ुवंमांवाद. 
णे. 
ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रितबन्धे त. 
क. 


कुस्पनात्‌ 
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०८ 


५१ 
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गतिदब्दाभ्यां तथा हिच 
यतिसामान्यात्‌ 
गतेरथंवत्त्वमुभययाऽन्यथा हिः 
गुणसाधारण्यभ्‌ तेर 

गुणाद्वा छोकवत्‌ 

गुहां प्रविष्टावात्मानो हि त. 
गोणव्चेन्नात्मणब्दात्‌ 
गोण्यसंमवात्‌ 


12 221 व, 
चक्षुरादिवत्त तश्पहशिष्ट्या 


चमसवदविशेषात्‌ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणा. 


बरांचरव्यपाभ्रयस्तु स्यात्तद्व्य, 
चितितन्मात्रेण तदात्मक. 

छ. 
छन्दत उमयाविरोषात्‌ 
छन्दोभिधानान्नेति चेन्न तथा 


ज. 
जगद्वाचित्वात्‌ 
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सूत्रम्‌ 
जगद्व्यापारव्जं प्रकरणादसं. 
जन्माद्यस्य यता 
जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चे. 
जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चे. 
शेयत्वावचनाच्च 
ज्ञोऽत एव 
ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु तदाम. ` 
ज्योतिरुपक्रमात्तु तथा ह्यघीय. 
ज्योतिदंशनात्‌ 
ज्योतिष्यरणा मिधानात्‌ 


ज्योतिषि भावाच्च 
ज्योतिषंकेषामसत्यन्ने 


त इर्द्रियाणि तद्व्यपदेद्यादन्य 


तडितोऽधि वरुण! सम्बन्धात्‌ 
हत्त, समन्वयात्‌ 
तत्युवंकशवाद्वाचः 


तश्परावश्वतेरच 
तत्रापि च तद्व्यापारादविरोघः 


तथा च दशयति 
तथा चंकवाक्यतोपबन्धात्‌ 
तथाऽन्यभ्रतिषेघात्‌ 


तथा प्राणा। 
तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोर, 


तदघीनस्वादथंवत्‌ 
तदनन्यस्वमारम्मणशब्दा 


तदन्तरप्रतिपत्तो रंहति संप 
तदभावनिर्घारणे च 


तदमावो नाडीषु तच्छतेरा. 

तदभिध्यानादेव तु तल्लिज्भात्स! 

_ तदव्यक्तमाह हि " 
दाऽऽपीतेः संसारव्यपदेशात्‌ 

तदुपयंपि बादरायण 

तदोकोग्रज्व दि 

तद्गुणसारत्वात्तु तद्घपदेद) 

तद्धेतुग्पपदेशाच्च 

तद्भूतस्य तु नातद्धावो जैमिने, 
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बादरायणप्रणीतत्रह्मसूत्राणा वर्णाचुक्रमः । 


सूजस्‌ 
तद्वतो विघानात्‌ 
तन्निर्धारणानियमस्तदृ्टे। पृथ, 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ 
तन्मनः प्राण उत्तरात 
तन्वभावे संध्वदुपपत्तेः 


तर्काप्रतिष्ठानादप्यस्यथा5नुमेय. 


तस्य थ नित्यत्वात्‌ 

तानि परे तथा ह्याह 

तुल्यं तु दशनम्‌ 
तृतीयशब्दावरोध: संशोक, 
तेजोऽतस्तथा ह्याह 
त्रयाणामेव चेवमुपत्यास। प्र. 
ण्यात्मकरवात्तु भुयस्त्वात्‌ 


दरायतस्चव ्रत्यक्षानुमाने 
दशयति च 

दशयति चाथो अपि स्मयते 
दहर उत्तरेम्या 

हृष्यते तु 

देवादिवदपि लोके 
देहयोगाद्वा सोऽपि 
दयुस्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ 
दादशाहवदुमयविधं वादरा, 


धमं जेमिनिरत एव 
धर्मोपपत्तेल्व 


धृतेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्नुप. 


ध्यानाच्च 


न. 
न कर्माविभागादिति चेन्नाना, 
न च कतुं। करणम्‌ 
न च कार्ये प्रतिपत््यमिसंधि: 
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चादरायणपणीतन्रह्मसुत्राणां वर्णाचुक्रम? 


अ० पा० सं० 


सूत्रस्‌ 
न च पर्यायादप्यविरोधो वि. 
न च स्मातमतद्धर्माभिलापा, 
न चाधिकारिकमपि पतनानु. 
न तु दृष्टान्तभावात्‌ 
च तृतीये तथोपलब्धेः 
न प्रतीकेत हि स! 
न प्रयोजनवत्त्वात्‌ 
न भावोऽनुपलब्धेः 
न भेदादिति चेन्न प्रत्ये. 


न ववतुरात्मोपदेशादिति चेत्‌. 
च वा तत्सहुभावाश्रृतेः 


न वा प्रकरणभेदात्परोवरीय. 
न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ 

न वा विशेषात्‌ 

च वियदश्रुते। 


न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं, 
न संख्योपसंग्रहादपि नाना. 
न सामान्यादप्युपलब्घेमृंत्यु. 
न स्थानतो5पि परस्योभयलि, 
नाणुरतच्छतेरिति चेन्नेतरा. 
नातिचिरेण विशेषात्‌ 
नात्मा$श्रुतेनित्यत्वाच्च ता 
नाना शब्दादिभेदात्‌ 
नानुमानमतच्छब्दात्‌ 
नाभाव उपलब्धे: 
नाविशेषात्‌ 
नासतो5दृश्त्वात्‌ 
नित्यमेव च भावात्‌ 
नित्योपछन्ध्यनुपळन्प्रसङ्गो, 
नियमाच्च 


निर्मातारं चेके पुत्रादयरुच 
निशि नेति चेन्न संबन्धस्य, 
नेतरोऽनुपपत्तेः 
नेकस्मिन्दशयतो हि 
नेकस्मिन्नसंभवात्‌ 
नोपमर्देनातः 


प. 
पखवृत्तिमनोव द्वयपदिएयते। 
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३५ 
१९ 
४१ 


सून्नस्‌ 
पटवच्च 
पत्या दिशद्देग्प: 
पत्युरसामञ्जस्यात्‌ 
पयोम्बुवच्चेत्तत्रापि 
परं जैमिनिमुख्यत्वात्‌ 
परमतः सेतुन्मानसंबन्धभे. 
परात्तु तच्छतेः 
पराभिष्यानात्त तिरोहितं 
परामश जेमिनिरचोदना चा, 
परेण च खब्दस्य ताद्विध्यं 
पारिप्लवार्था इति चेन्न 
पुरत्वा दिवत्तत्रस्य सदोऽभि. 
पुरुषविद्यायाधिव चेतरेषाम. 
पुरुषार्थोऽतःशब्दादिति बा. 
पुरुषास्मवदिति चेत्तथापि 


पूं तु बादरायणो हेतुव्यप, 
पूववद्वा 


पुवंविकल्प: प्रकरणात्त्यात्क्र. 
पृथ 
पृथिव्यधिकाररूपशन्दान्त. 
प्रकरणाच्च 

प्रकरणात्‌ 
प्रकाशवच्चावंयर्थ्यात्‌ . 
प्रकाद्यादिवच्चावं दोष्यं, 
प्रकाद्यादिवन्नेवं परः 
प्रकाद्याअयवद्वा तेजस्त्वात्‌ 


ds | प्रतिषेधति, 


प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमादमरथ्या 


प्रतिञ्चाहानिरव्यतिरेकाच्छ- 
प्रतिषेधाच्च 


प्रतिषेधादिति चेन्न द्ारीरात्‌ 
प्रतिसंख्याप्रतिसंख्यानिरोघा. 
प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधि. 


प्रथमेऽश्रवणादिति चेन्न ता ए. 


प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ 
प्रदीपवदावेशस्तथा हि दश. 
प्रदेशादिति चेच्नान्तर्मावात्‌ 
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सूत्रम्‌ अ० पा० सं० सून्नस्‌ 
प्रवृत्तेश्च २२ २ | महहीघंवद्वा हस्वपरिमण्डला, 
प्रसिद्धेश्च १ ३ १७ | महृदच्च 
प्राणगतेर्च ३३ ०१६५ ३ मांसादि मोम यथाशब्दमित, 
प्राणभृच्च १३ ४ मान्त्रवणिकमेव च गीयते 
प्राणवता शब्दात २ ४ १५ मायामात्रं तु कात्स्न्येनात. 
प्राणस्तथाऽनुगमात्‌ १ १ २८ | मुक्ता प्रतिज्ञानात्‌ 
प्राणादयो वाक्यशेषात्‌ १ ४ १२ | मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्‌ 
प्रियशिररत्वाचप्राप्िपचया. ३ ३ १२ | मुम्धेष्धंसंपत्ति: परिशेषात्‌ 
फ्‌. मोनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ 
फलतम उपपत्तेः ३ ३ ३८ य. 
ब्‌. ७ 
बहिस्तुमयथाऽपि स्मृतेरा. ३ ४ ४३ नात 
बुद्धथथं: पादवत्‌ ३ २ ३३ यथा च प्राणादि 
्रह्महष्टिरुत्कर्षात्‌ vat ५ यदेव विद्ययेति हि 
ब्राह्मण जेमिनिरुपत्यासादि. ४ ४ ५ | यावदधिकारमवस्थितिराधि 
भ. यावदात्ममावित्वाच्च न दो, 
भाक्तं वा नात्मवित्त्वात्तया ३ १ ७ यावद्दि कार तु विभागो लो. 
भाव जेमिनिविकल्पामननात्‌ ४ ४ ११ युक्ते शव्दान्तराच्च 
भाव तु बादरायणोऽस्तिहि १ ३ ३३ योगिनः प्रति च स्मयते स्मार्त. 
मावशब्दाच्च ३ ४ २२ योनिण्च हि गीयते 
भावे चोपलब्धे। २१ १५ योने शरीरम्‌ 
मावे जाग्रद्वत्‌ ४ ४ १४ र्‌. 
भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेरव, १ १ २६ रचनानुपपत्तेरच नानुमानम्‌ 
मृतेषु तच्छते। ४ २ ५ | राष्म्यनुसारी 
भूमा संप्रसादादध्युपदेशात्‌ १३ ८ ख्पादिमत्त्वाच्च 
भूम्न) क्रतुवज्ज्यायस्त्व तथा हि ३ ३ ५७ रूपोपन्यासाच्च 
भेदव्यपदेशाच्च हि १ १ रे रेता सिग्योगोऽय 
भेदव्यपदेशाच्चान्यः ` १ १ २१ छ. 
भेदव्यपदेद्यात्‌ १ ३ ५ | लिङ्गगूयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तद. 
भेदथुतेः २ ४ १८ | लिद्धाच्च 
भेदान्नति चेन्नेकत्यामपि ३ ३ २ छोकवत्तु लीलाकेवल्यम्‌ 
ओोक्त्रापत्तेरविभागस्चेत्स्याल्लोक, २ 
मोगमात्रसाम्यकिङ्गाच्च के र र वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रक 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा सं. ४ १ १९ | वयान्वयात्‌ 
वाङ्मनसि दशंनाच्छन्दाच्च 
मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं. १ २ ३१ | वायुमन्दादविरोषविसोषास्यां 
मन्‍तवर्णारच २ २ ४४ | विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ 
मन्तादिवदवऽविरोषः ३ ५६  विकल्पोःविशिष्टफलत्वातु 


बाद्रायणप्रणीतन्रह्मलूत्राणां वर्णाचुक्रमः । 
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बाद्रायणप्रणीतब्रह्मसून्राणां वर्णानुक्रमः । 


सून्नस्‌ 
विकारशब्दान्नेति चेत्न प्राचु. 


विकारावर्ति च तथा हि स्थि 


विज्ञानादिभावे वा तदप्रति, 


विद्याकमंणोरिति तु प्रकृतत्वा. 


विद्येव तु निर्धारणात्‌ 
विधिर्वा घारणवत्‌ 
विपययेण तु क्रमोऽत उपप, 
विप्रतिषेधाच्च 
विप्रतिषेघाच्चासमञ्जसम्‌ 
विभाग) शतवत्‌ 


विरोधः कमंणीति चेन्नानेक. 
विवक्षितगुणोपपत्तेरच 


विशेषं च दशयति 


विशेषणभेदव्यपदेशाम्यां, 
विशेषणाच्च 


विशेषानुग्रहर्च 
विशेषितत्वाच्च 
विहारोपदेशात्‌ . 
विहितत्वाच्चाश्चमकर्मापि 
वृद्धि हासभाक्त्वमन्तर्माजा, 


वद्याद्यथभेदात्‌ 
वद्य॒तेनेव ततस्तच्छते 


वघर्म्याच्च न स्वप्नादिवत्‌ 
वे लक्षण्याच्च 
वरेष्यात्त तद्वादस्तद्वादः 


वश्वानर साधारणरान्दविदो, 
वषम्यनधु ण्ये न सापेक्षत्वात्त, 


व्यतिरेकस्तद्धावाभाषित्वान्न. 


व्यतिरेकानवस्थितरचनपेश्न. 
व्यतिरेको गन्त्रवत्‌ 


व्यतिहारों विशिषन्ति हवीतर, 
व्यपदेशाच्च क्रियायां न चे. 
व्याप्तेषच समञ्जसम्‌ 


शा. 
शक्तिविपययात्‌ 
शब्द इति चेन्नातः प्रमवात्‌ 
शब्दविशेषात्‌ 
शब्दक्चातोऽकामकारे 
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सून्नस्‌ 
शब्दाच्च 
शब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच्च 
शब्दादेव प्रमितः 
शमदमाद्युपेत; स्यात्तथापि. 
शारीररचोमयेऽपि हि भेदेनेन, 
शास्त्रदृष्टया तूपदेशो वामदे. 


शास्त्रयोनिक्वात्‌ 
शिष्टेण्च 


शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदा. 
शेषत्वात्पुरुषाथंवादो यथाऽ. 
श्रवणाष्पयनाथंप्रतिषेघात्समृ. 
श्रुतत्वाच्च 


श्रतोपनिषत्कगत्यमिघानाच्च 


श्रृत्यादिबलीयस्त्वाच्च न वाधः 


श्रेष्ठच 

स. 
संकल्पादेव तु तच्छतेः 
संज्ञातरचेत्तदुक्तमस्ति तु तद. 
संज्ञामुतिवलृप्तिस्तु त्रिवृत्कुवंत 


संध्ये सृष्टिराह हि 
संपत्तेरिति जेमिनिस्तथा हि 


संपद्याविर्भावः स्वेनशब्दात्‌ 
संवन्धादेवमन्यत्रापि 
संबन्धानुपपत्तेरच 

संभृ तिद्युव्याप्त्यप चातः 
संभोगप्राप्तिरिति चेन्न वेशे. 


` संयमने त्वनुभूयेतरेष।मा रो, 


संस्कारपरामर्शात्तदमावामि. 


स एव तु कर्मानुस्मृतिशन्द. 
सत्त्वाच्चाव रस्य > 


सप्तयतेविशेषितत्वाच्च 
समन्वारम्मणात्‌ 
समवायाभ्युपगमाच्च साम्या. 


समाकर्षात्‌ 


समाघ्यमावांच्च 
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८ बाद्रायणप्रणीतत्रह्मसुज्ञाणां चर्णानुक्रमः । 


सून्नस्‌ 
समान एवं चाभेदात्‌ 


समाननाम हपत्वाच्वावत्ताव, 


समाना चासृत्युपक्रम!द. 
समाहारात्‌ 

समुदाय उभयहेतुकेऽपि तद. 
सवंत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ 
सवथानुपपत्तेरच 

सर्वधाए त एवोमथरिङ्ग'त्‌ 
सदंधर्मोपपत्तरच 
स्नवेदान्तरत्ययं चोदनाद्य. 
सर्वाभतानुमतिरच प्राणात्यये 


सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रृतेरश्व. 


सर्वाभिदादन्यत्रेमे 

सवोपिता च तद्दशनात्‌ 
सहकारित्वेन च 
सहकाय॑न्तरविधिः पक्षेण 
साक्षाच्योमथाम्नानात्‌ 
साक्षादप्यवरोधं जमिनिः 
सा च प्रयासनात्‌ 
साभाग्यापत्तिस्पपत्ते: 
सामान्यात्त 

सामीप्यात्तु तद्दयपदेरा: 
सांपराये ततव्याभावात्तथा, 
सुकृतदुष्कृते एवेति तु बाद. 
सुखविशिष्ट भिधानादेव च 
सुषुप्युत्क्रनत्ोर्मेदेन 


सुक्ष्म तु तदहंत्वात्‌ 


सुक्ष्म 9माणठरच तथोपलब्ये: 


सुच$रच हि श्र॒तेराचक्षते च 
सैव हि सत्यादयः 
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सूज्स्‌ 
सोऽष्पक्षे तदुपगमादिभ्यः 
स्तुतयेऽनुमतिर्त 
स्तुतिमात्रमुपादानादिति चे. 
स्थानविशेषात्रकाशादि त्‌ 
स्थानोदिव्यपदेशाच्च 
स्यित्णदनाम्यां च 
स्पे ह्यफेषाम्‌ 
स्मरश्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मयते च 
स्मयंतेऽपि च लोके 


स्मर्यमाणमनुमानं स्यादिति 
स्मृतेश्च 


स्मृतेश्च 
स्मृत्यनवकाशदोषप्रसद्ध इति 
स्याच्चेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ 
स्वपक्षदोषाच्च 
स्वशन्दोन्मानभ्यां च 


स्वात्मना चोत्तरयोः 
स्वाध्यायस्प तथात्वेन हि 
स्त्राप्ययलपत्त्यो रन्यत रापेक्ष . 
स्वाप्ययात्‌ 


स्वामिनः फलश्रुते रित्यात्रे थः 
द. 


हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम्‌ 
हानो तुपायनशब्शशेषत्वा, 


हृद्यपेक्षया तु मनुष्पाधिका, 
हेयत्वावचनाच्च 


समात्तो$यं बादरायणप्रणीतत्रह्मसूचाणां वर्णानुक्रमः ! 
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